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सन १६४० से १६४५ ईसवी तक में विश्व के इतिहास का अध्ययन करता 
रहा । इन पाँच वर्षों में मैं इतिहास का ही मुख्यतः विद्यार्थी और प्राध्यापक था । 
इस समय मैंने अनभव किया कि मानव-जीवन की मूल समस्याओं और लक्ष्यों का 
समाधान इतिहास से नहीं होता । मैंने ऐसा भी देखा कि इतिहास का लेखन बहुधा 
ग्रसत्य से ग्रस्त रहता है। श्रतः मैंने दर्शनश्ास्त्र का अध्ययन प्रारम्भ किया । 
सन्‌ १९४५ से १६४७ ईसवी तक मैने बौद्धधर्म और वेदान्तदर्शन का अध्ययन 
किया । अनेक पंडितों और दाशंनिकों की सहायता से त्रिपिटक का भी अध्ययन 
किया । इस अध्ययन को फलस्वरूप मेने बौद्धदर्शत के उद्भव पर एक महानिबंध 
(थिसिस) लिखा । सन्‌ १६४७ में मैं अमेरिका चला गया, और, इसीलिए वह 
महानिबंध अभी तक प्रकाशित नहीं हो सका है । 

वेदान्तद्शन और बौद्धधर्म के अध्ययन के क्रम में मेंते यह अनुभव किया 
कि हमारे देश के दाशनिकों और यूरोप के दाशनिकों में एक बड़ा अन्तर हूं। प्लेटो 
प्ररस्तू, काण्ट तथा हैगेल महादाशनिक थे ; किन्तु साथ-ही-साथ सामाजिक 
और राजनीतिक विचारों के इतिहास में उनकी देन अत्यन्त महत्त्वपूर्ण हें। यदि 
कहा जाय कि ये चार दाशनिक यूरोपीय राजनीतिशास्त्र में प्रकाशस्तम्भ और युग- 
विधाता हैं तो कोई अत्युक्ति नहीं होगी । किन्तु हमारे देश में बुद्ध, नागाजुन 
कंकर, प्रतंजेलि और शान्‍्तरक्षित की कोई सम्बद्ध राजनीतिक और सामाजिक 
विचारधारा उपलब्ध नहीं होती । बौद्ध-पग्रंथों में छिटपुट, बुद्ध के राजनीतिक कथन, 
अ्रवश्य उपलब्ध होते हैं। शंकर ने अपने भाष्यों में तत्कालीन समाजव्यवस्था का 
समर्थन अवश्य किया है। किन्तु राजनीतिशास्त्र के मूलभूत प्रइन--संप्रभुता, विधि, 
न्याय, राज्य आदि पर भारतीय दाशनिकों की कुछ उल्लेखनीय देन नहीं है । 
दूसरी ओर जिन अशशास्त्रकारों और स्मृतिकारों--कौटिल्य, कामन्दक, शुक्र, 
मनु, याज्ञवल्कय आदि--ने राजनीति पर विचार किया है, वे कोई महान्‌ दाशनिक 
नहीं थे । संक्षेप में कह सकते हैं कि हमारे देश में एक ओर तो महान्‌ दार्शनिकों 


( के ) 

की परम्परा है और दूसरी ओर अर्थशास्त्र और धर्मश्ास्त्रकारों की; किन्तु दार्शनिक 
राजनीतिशास्त्रवेत्ताओं (?0॥प८० एीभ0500॥078) की नितान्त कमी हैँ। कितना 
व्छा होता कि वाचस्पति, दिझनाग, शांतरक्षित श्रादि की भी राजनीतिक विचारधारा 
हमें प्राप्त रहती, जिस प्रकार एक्वायनास, ह्य,म, ग्रीन और बोसांक्वेट की हमें प्राप्त 
है। आधुनिक भारत में राजनीतिक दशन के निर्माण के लिए सर्वोत्तम योग्यता रखने 
वाले पुरुष लोकमान्य तिलक थे । अपार बौद्धिक तेजस्विता, प्रथण्ड शास्त्रीय ज्ञान 
तथा दार्शनिक मनन के साथ-साथ लोकमान्य का यूरोपीय विधिश्ञास्त्र का भी 
अच्छा अध्ययन था । किन्तु व्यावहारिक राजनीति क झंझटों के कारण बह अश्रपेक्षित 
समय तिलक को नहीं प्राप्त हो सका जिसकी आवश्यकता दाशनिक-राजनीतिक- शास्त्र 

के निर्माण के लिए थी । मेरी यह इच्छा हुई कि इस क्षेत्र में कुछ अध्ययन करूँ। 
सन १६४७ से १६५० ईसवी तक में अमरीका में राजनीतिशास्त्र और समाजश्ञास्त्र का 
अ्रध्ययत करता रहा । इन साढ़े तीन वर्षों में राजनीतिक दर्शन या दाश्शनिक 
राजनीतिशास्त्र (?0ंपटव शित्र6809॥9 या शिञी]00फ्ञपगटक्को छिप्रातैद्ञांणा5 
0० 90०7।८.) पर दो महानिवंधों की रचना की । पहला महानिबंध कोलभ्बिया 
विश्वविद्यालय को श्रपित किया गया और इसके फलस्वरूप मुझे राजनीति-विज्ञान मे 
एम० ए० की उपाधि मिली। इस महानिबंध का विषय था- 'भार्क्सवाद के सैद्धान्तिक 
ग्राधार!। अमरीका के विचारकों ने इस थिसिस की पर्याप्त प्रशंशा की । सेंटपीटसबर 
विश्वविद्यालय के समाजशास्त्र के भूतपूर्व श्रध्यक्ष और हार्वड विश्वविद्यालय के समाज 
शास्त्र के तत्कालीन महाध्यापक डाक्टर सोरोकिन ने इस महानिबंध को बट्भेण्ड रसल 
और सिडनी हक के ग्रन्थों से भी उत्कृष्टतर घोषित किया । इस प्रकार की सम्मति 
प्राप्त कर मुझे महान्‌ संतोष हुआ और आत्मविश्वास की अपार वृद्धि हुई । 
शिकागो विश्वविद्यालय में पअ्रध्ययत करते हुए मैंने एक दूसरे महानिबंध को भी 
रचना की । इसका विषय था-- हिन्दू राजनीतिक विचारधारा और उसका दाशंनिक 
आधार' । इस थिसिस के ऊपर मुझे शिकागो विश्वविद्यालय से डॉक्टरेट की उपाधि, 
मिली । यह थिसिस सन्‌ १६५२ से १६५३ ई० तक जर्नल आफ बिहार रिसर्च सोसायटी 


ख्च्ज 


में प्रकाशित हुई और १६५४ में पुस्तकाकार प्रकाशित हुई । 

भारत लौटने पर एक स्वतंत्र राजनीतिक दर्शन के प्रणयन की मेरी इच्छा दढ़ 
हो गई। किन्तु मेने सोचा कि भ्रभी कुछ दिन और मुझे अन्य राजनीति तत्त्ववेत्ताश्रों के 
विषय में ही अनसंधान करना चाहिए। अतएव १९६५२ में योगी श्ररविन्दर के राजनीतिक 
दर्शन पर मेने एक महानिबंध लिखा । बड़े आकार के ४५० टाईप-पष्ठों में यह थिसिस 
समाप्त हुई। सन्‌ १६५३ के अन्त में आचार्य डॉक्टर धर्मेद्र ब्रह्मचारी शास्त्री 


( ख ) 


के प्रयत्नों के फलस्वरूप बिहार-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌ की ओर से राजनीतिशास्त्र के 
दार्शनिक श्राधार प्र भाषण करने का मुझे निमंत्रण मिला । शास्त्रीजी की प्रेरणा 
से ही मैंने सन्‌ १९४६ से ही हिन्दी में दार्शनिक विषयों पर लिखना आरम्भ किया 
था । उन्हीं के कहने. पर अद्वेतववाद और वेद', उपनिषद्‌ की विचारबारा' और 
बद्ध का रहस्यवादं आदि निबन्धों की रचना मैंने की। ये निबंध प्रकाशित हैं। 
बिहार-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌ के निमंत्रण पर मेंने दाशनिक राजनीति-शास्त्र पर 
भाषणमाला तैयार की । में अपने भतपूर्व प्राध्यापक डाक्टर शास्त्रीजी का अत्यन्त 
ऋणी और आभारी हूँ। परिषद्‌ के संचालक-मंडल का भी मैं अतिशय आभार स्वीकार 
. करता हूं जिसने डाक्टर साहब के प्रस्ताव का समर्थन कर भाषण करने का अनमोल 
श्रवसर मुझे प्रदान किया । 


झ्राज संसार के अनेक विचारक प्राच्य और पाइचात्य के समन्वय की बात करते 
हैं। इस प्रकार के समन्वय की आज अत्यन्त आवश्यकता हैं। इस समन्वय के द्वारा 
हमें एक विद्ञालतर संस्कृतिक परम्परा प्राप्त होगी । ऋग्वेद मे हमें ऋत और धम 
की उदात्त विचारधारा मिलती है। इस विचारधारा ने भारतीय चिन्तन को आदशानु- 
प्राणित किया है। बौद्धधर्म में शील और विनय का सनातन सिद्धान्त उद्धोषित हुआ । 
बेद, वेदात्त और बौद्धधर्म द्वारा प्रवतित और ग्रनुमोदित नीतिसम्मत आदशैवाद की, नूतन 
भारत के निर्माण में, आवश्यकता हैं। भगवदगीता में उपदिष्ट व्यवसायात्मिका बुद्धि, कमंयोग 
साम्य, स्वधर्म आदि शब्दों और विचारों को हम समाजशास्त्रीय दृष्टि से भी समझ सकते हैं 
और दाशैनिक राजनीतिशास्त्र के निर्माण में इन विराट शब्दों का सम्यक्‌ उपयोग कर सकते हूं । 
प्राचीन अर्थशास्त्र और नीतिशास्त्र तथा स्मृतिग्रंथों से हमें शब्दों के संकलन में सहायता 
मिल सकती है। दूसरी ओर भारतीय परम्परा के साथ-साथ हमें पाइ्चात्य विचारकों 
और तत्त्ववेत्ताओं से भी सहायता लेनी है। प्लेटो, अरस्तू, सिसेरो, सेनेका, अ्रगस्तीन, 
अकक्‍्वायनास, लौक, रूसो, हेगेल, मार्क्स, मिल आदि विचारकों का भी यदि हम 
आलोचनात्मक अध्ययन करें तो आज की युगधारा के अनुरूप विचारों को प्राप्त कर 
सकते हैं। पूर्व और परिचिम के इस विशाल विचारात्मक समन्वय पर ही दाशेनिक 
राजनीतिशास्त्र का निर्माण हो सकता है। इस समन्वय को अधिक प्रशस्त और पुष्ट 
बनाने के लिए आवश्यक होगा कि चीन, इसलाम औझौर शप्रफ्रिका की संस्क्ृतियों 
ओर विचारधाराओञों को भी ध्यान में रखा जाय। नवीन का निर्माण करने के लिए 
मैं यह अत्यन्त आवश्यक मानता हूँ कि प्राचीन की उपादेय और संग्रहणीय आ्रावश्यक 
विचारधारा की मजबूत चट्टान पर ही नृतन का निर्माण किया जाय। प्राच्य और 
पाइ्चात्य की विचारधारा पर संस्थित राजनीतिक दर्शन ही हमें वर्तमान को समझने 


( ग॒) 


और भविष्य के निर्माण की प्रेरणा देगा। विशाल समन्वय ही सर्वदा भारतीय संस्क्रति 
का मूलमंत्र रहा है । इस ग्रंथ में यही आदर्श ध्यान में रखा गया है। 

इस ग्रंथ के निर्माण में पूर्व और पश्चिम के अपने अध्यापकों का मे ऋण स्वीकार 
करता हूँ जिन्होंने मेरा बौद्धिक ज्ञान बढ़ाया है और मुझे प्रेरणा दी है। परम पृज्य 
पिताजी ने मुझे सदा तिलक महाराज के" बौद्धिक उत्कर्ष को सामने रखने की शिक्षा 
दी है। मेरी धर्मपत्नी प्रोफेसर प्रमिला वर्मा ने अंग्रेजी ग्रंथों से उद्धरण लिखने में 
मेरी सहायता की है। मेरे अनुज वेद्यनाथप्रसाद वर्मा ने मुझे उत्साहित किया है। 
यह भाषणमाला २९,३०,३१ मार्च, १६५४ ई० को पटना कालेज बी० ए० लेक्चर थियेटर 
हॉल में दी गई थी। में वहाँ उपस्थित श्रोतृवुन्द का भी धन्यवाद करता हैँ जिसकी 
उपस्थिति से मुझे बड़ा संतोष रहा । इन तीन दिलों में ब्रह्मचारी श्ञास्त्रीजी ने 
जो मेरा स्वागत किया और जिन स्नेहपूर्ण शब्दों में मेरे व्याख्यान की प्रशंसा की, 
उसके लिए में उनका चिरऋणी हूँ । 

मेरी यह अभिलाषा है कि यह ग्रंथ हिन्दी जनता के हाथों में पहुँचे। जो आलोचक 
इसकी उचित समीक्षा करेंगे, में उनका धन्यवाद करूँगा। इस अंथ का मलभूत विपय 
है-- दाशनिक राजनीतिशास्त्र अ्रथवा राजनीतिक दर्शन । सरलता को ध्यान में रखकर 
ही मैंने इस ग्रंथ का नाम “राजनीति और दर्शन! रखा है। 

यह ग्रंथ मैंने परम पूज्य पिताजी की स्मृति में समपित किया है । इसको प्रकाशित 
देखकर सबसे अधिक प्रसन्नता उन्हीं को होती । बड़ा दुःख है कि वे श्राज पाथिव रूप 
में यहाँ नहीं हैं । 


पटना | 
१६ मार्चे, १६९५६ ई० “--विश्वनाथप्रसाद वर्मा 
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राजना।त 


अयम अध्याय 
राजनीतिशास्र की दाशनिक समीक्षा 


मनृष्यः स्वभावत: ही पारस्परिक सन्निकर्ष और संबंध का अभिलाषी हूँं। वेयक्तिक 
जीवन-बारण की वृत्ति जिस प्रकार उसमें निसर्गंजात हैं, उसी प्रकार सामूहिक, 
पृूगमय, और ब्रातमय जीवन-यापन की भावना भी उसमें स्वभावनियत और सहज है। 
जीवन की विकसित अवस्था में कोई कलाकार, दाशनिक या वीतराग महात्मा कुछ 
समय के लिए एकात्मप्रचितन में भले ही निरत हो, किन्तु ध्यान से देखने पर मालूम 
पड़ता है कि वस्तुत: वह भी पूर्णतः समूहापेक्षी हे। सामाजिक उत्पादन-प्रक्रिया की 
अप्रतिहत गति पर ही प्रत्यगात्माभिमुख पुरुषों का भी साधारण देनिक जीवन-यापन 
संभव हू । यदि समाज' और राज्य की शांति, सुरक्षा और व्यवस्था का यंत्र सम्यक्‌ 
रूप से कार्य न करे तंब आत्मनिदिध्यासन और समाधिसंसिद्धि भी संभव नहीं हैं। 
मनृष्य का जन्म समाज में होता है और वह सामूहिक भगवनाओं का अपने गुण, कम, 
संस्कार के द्वारा प्रतिनिधित्व और विलक्षण केन्द्रीकरण बःरता है । समाज को व्यवस्थित 
और संगठित करने के लिए राज्य की आवश्यकता होती हे। राज्य का उदय यद्यपि 
सामाजिक शक्तियों के बीच होता हैं तथापि राज्य नियंत्रण और दण्ड का केन्द्रित 
आगार है। राज्य का लक्ष्य मानव-उन्नति और निःश्रेयस के निभित्त आवश्यक समस्त बाह्य 
उपकरणों की योजना करना हे। इस लक्ष्य की प्राप्ति के लिए शक्ति और बल का 
एकमात्र वेधानिक एकाधिपत्य राज्य के पास हे । पूर्ण आन्तरिक और बाह्य शांति की 
व्यवस्था से ही मानव-समाज जागतिक अभ्युदय और वंयक्तिक श्रेय की प्राप्ति कर 
सकता है। किन्तु सर्वविध शांति की रक्षा के लिए अत्यन्त आवश्यक हेँ कि समाज- 
विरोधिनी उन समस्त ताकतों को नियंत्रित रक्खा जाय जिनसे समूह छिन्न-भिन्न और 
नष्ट होता हे। इसीलिए राज्य द्वारा व्यवस्थित नियंत्रण की महती आवश्यकता हे । 
दण्ड की समुचित व्यवस्था के' अभाव में पशुत्व और मात्स्यत्याय उपस्थित हो जाता हे। 


२ राजनीति और दर्शन 


वैयक्तिक शरीरबल और शसचत्रादि के आधार पर मनृष्यः अनभिप्रेत ताकतों से न खेलने 
लगे, इसीलिए राज्य को ही दण्ड का पूर्णतः एकाबिकार हूँ ।' 


बैध।निक शक्ति अथवा नियंत्रणकारी विधिसम्मत दप्ड का विषय ही राजनीति- 
शास का विषय अबतक रहा हे। प्राचीन भारतीय शास्त्रों में दष्डनीति का बढ़ा ही 
प्रकष्ट वर्णन हे। आचा श्रीकृष्ण ने गीता में वहा हें--'दणडों दमयतामस्मि” ।४ 
उद्यना के मतानसार दण्डनीति ही एवमात्र विद्या ह और आन्वीक्षकी, त्रयी और वार्ता उसी 
दण्डतीति में ही प्रतिबद्ध हैं ।* यूरोपीय राजनीति-शारत्रै में भी दण्डवाद का सिद्धान्त 
बड़े वेग से उद्घोषित हुआ हे । कभी-कभी यह दण्डवाद राजर्न हि क ज॑.ब्न का एवमात्र साध्य 
भी माना गया है । यूनानी विचारक थ्‌ सिर्मेक्स, कंलिकत्स, गौर्गियास, ब्रिध्िशि राजनीति- 
दशास्त्रवेत्ता हाबूस तथा जमंन विचोरक नीएो, टाइट्शके आदि ने दण्डवादी राज्नीदि 
शास्त्र का बड़े बुलन्द शब्दों में समथन किया हु ।४॥४४ किन्‍त इस दन्डवादी राजनीति 
शास्त्र को हम घोर, या' उग्र राजनीति ही समझते हे। प्रस्तुत पुरतक में हम राजनीति- 
शास्त्र का दाशनिक्‌ विवेचन कर रहे हैं। दाशंन्िक समीक्षा के अससार दण्ड की 
। व्यवस्था, ' राजनीति का प्रकृष्ट पुरुषाथ नहीं हे किः तुसाधन है । २ 'जनीतलिशास्त्र का रूध्य 
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तुलनीय--“न हायवंधिध दक्योप्नय्नमरित भूतानां यथादण्ड इत्याचार्या:। नेति 
कौटिल्य: । तीक्षणदष्डो हि भूतानामुहज्नीय: । मृदुदप्ड: परिभूयते । यथाहेदण्ड: 
पूज्य: । सुविज्ञातप्रणीतो हि दण्ड: प्रजा धर्माथकार्म: योजयति | दुष्प्रणीतः काम- 
. ऋ्रोधाभ्यामज्ञानाद्वानप्रस्थ परिव्राजकानपि कोपयति क्िसंग पुनगृ हरथान्‌। भश्रप्नर्ण तं हि 
मात्स्यन्यायमुदृभावयति । बलीयनबल हि ग्रसते दष्डधराभावे । तेनगप्त: प्रभवर्तीति ।” 
हे -“श्रथंशास्त्र १।४॥ 
है रद >< ८ 
राज्ञ: स्वधर्म: स्वर्गाय प्रजा धर्मेण रक्षितु:। 
/ ग्ररक्षितुर्वा क्षप्तुर्वा भिथ्यादष्डरते 5गयथा ।। 
दण्डो हि केवलो लोक परं चेम॑ च रक्षति । 
राज्ञा पुत्र चहात्रौ वे यथारोषं समंधृत:।। -कौटिल्य ग्रथंशास्त्र ३।१। 
२. भगवेद्गोता, १०।३८॥ तुलनीय-- 
चूत॑ छुलयतामस्मि तेजस्तेजरिवनामहम्‌ । 
जयो5स्मि व्यूवसायो5स्सि सत्व॑ं सत्ववतामहम्‌(गीता १०,३६) । 
३. कौटिल्य अथज्ञास्त्र १२। 
४. व]798ए746॥प8; (065; (5078988; 00065, ॥,८ए०७/80, ८ 
एंपयटा; ॥7/68०7६6; ?0॥008 (दो खंड); 'रा०2४०॥९: १फपह ७097९ 
द्ब्णाफ्ीपशा9,, 6 (धा6००2५ 0० ०7 वोड, 


राज॑नीतिशास्त्र की दाश निंक समीक्षा ३ 


संतुष्ट, उन्नतिपथगामी, श्रयान्वेबी समाज को स्थापित करना है ।* दण्ड और शक्ति 
स्वत: अभीष्सित नहीं हं। श्लेय के मार्ग में जो बाधाएँ, आवरण और विपथगामी कण्टक 
उपस्थित होते है, उनका अतिक्रमण ही दण्ड का मूलभूत लक्ष्य हे। अतएव दण्ड साधन 
है, निःश्रेयस साध्य है। समाज' में वर्तमान मनुष्यों का स्वविध मंगल और कल्याण हीं 
राजनीतिक कार्यो का उद्ददय हे और इसी महांन्‌ प्रयोजन को क्रियान्वित करने के 
निशमत्त ही दण्ड, शक्ति और बल का प्रयोग होना चाहिए 


राजनीतिशास्त्र की दाशनिक मीमांसा सामाजिक और: वेयवितक अभ्यदय और हित 
को ही प्रश्रान लक्ष्य मानती हं। इस मीमांसा के मूल सिद्धान्तों को ग्रहण करने के लिए 
आवश्यक हे कि दर्शनशास्त्र की तात्तिविक समीक्षा की जाय और राजनी तिशारत्र से उसका 
संबंध बताया जाय। मानव-जीवन में जिन वत्तियों, अनुभवों तथा घटनाओं का संघात 
उपस्थित होता है उनका क्रमबद्ध, समनन्‍्वयात्मक परीक्षण ही दर्शनशास्त्र का विषय हे । 
दृश्यमान सत्ता का विचारात्मक विन्यास तथा बौद्धिकीकरंण और' प्रत्ययीकरण ही दर्शन 
हे ।* परिदृष्ट वस्तुओं में सत्‌ और असत्‌ की दृष्टि से, शिव और जशिवं की दृष्टिसे, 
विश्लेषण करना ही दर्शन का मल लक्ष्य रहा हैें। जीवन, सम।ज और इतिहास में भी 
पूर्णता का आंशिक दशन करना तथा असंबद्ध और विकल्पग्रस्त सिद्धान्तों में भी वंज्ञानिक 
तकणा द्वारा यह स्थापित करना कि वे पूर्णतः विरोधी न होकर प्रक हैं, इस प्रकार की 
पद्धति का नाम ही दार्शनिक पद्धति है। संक्षेप में कह सकते हैँ कि वर्तमान और 
दृश्यमान वस्तुओं में व्यवस्तायात्मिका बुद्धि का. प्रवेश ही दर्शन का लक्ष्य है । इस 
दृष्टि से विचार करने पर प्रतीत होता है कि किसी भी शास्त्र के पूणं ऊहापोहयुवत 
विचा रात्मक समीक्षण को ही उसका दर्दान कहते ह। शास्त्रश्तवण, दशन या अच्तद्‌ एिट 
की पहली अवस्था हू । किन्तु जब-पृथक्‌ रूप से शास्त्रश्नवणः की अवस्था का अतिक्रमण 
कर हम शास्त्रों के मौलिक सिद्धान्तों की तलना करते है, उनके प्रतीयमान व्यतिक्रम 
का समाहार करते हु, उतको तात्त्विक दृष्टि से व्यवस्थित और अधिक मलभत सिद्धान्तों 
पर आधारित करते हैं, तब इस प्रकार के शास्त्रीय अन्तसूसम्बन्ध को व्यापक ज्ञान ही 
दार्शनिक ज्ञान समझा जाता हें | दशन हाव्द का इसी कारंस्त्य ज्ञान' के अर्थ में प्लेटो 
१. ५४. ७. 5. &68775: “776 #ए्ञा08509#6ढ छापवरए' ० एण0ाएट58' 

70970509709, खण्ड १४, १६३६ पृष्ठ १५-२३; 4,60 छा/द088:  रिक्वपा्ं 

पाक ग्यव मांडठतए; फकैशफ्शापव॑ रिप्टाो: शित्रॉी08०्एाीए बाते 
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र८,३८,४४,३५४,३७६, . ह 
३. इहकस्थं जगत्कृत्स्तं- पंश्याश् सचराचरम्‌ 

सम देहे गुडाकेश यक्वास्यवृद्रष्द्सिच्छरसि ।३- गौता,-११।-७ 


् राजनीति और दशन॑ 


और अरस्तू ने व्यवहार किया हैँ । जब हम विचार-प्रणाली का 0 
करते हैँ तब सत्ता और नैतिक सत्य की दृष्टि से वस्तुओं में तारतम्य उपस्थित होता हें । 
कुछ वस्तुएँ आल्पकालिक हें, कुछ चिरदतंमान हैँ। कुछ वरतुओं सेस माजक्षय और कुछ 
: से सर्वभूतहिंत होता है । कुछ वरतुओं में तीब्र बःह्म आकषंण होता है तो कुछ में अन्तिम 
रूप से कल्याण करने की शक्ति । अतएवं सदसह्विवेचनात्मिका प्रकृष्टतत्त्वोदबोधि का, 
बृद्धिसंस्थिति ही दशन का आधार हैं । ह 

कभी-कभी प्रत्यगात्मदर्शी दार्शनिकों ने योगपद्धति का आश्रयण कर तात्त्विक अवब- 
बोध के लिए बुद्धि का दौबब॑ल्य स्वीकार किया है। वेदान्तश्ास्त्र में जगदतीत तत्त्वों के 
परिनिष्पन्न ज्ञान के लिए तक को अग्नतिष्ठित कहा है, श्रुतिसम्भत तक को स्पृहणीय 
बताया है और शास्त्रप्रवचन की कमजोरी का उल्लेख किया हे ।* संत प्लोटायनस, जैकब 
बोहमे, एकहार्ट और वगणशसाँ ने भी बुद्धि की शक्तिहीनता की ओर संकेत किया हैं ।* 
किन्तु जगदतीत संभाव्य सत्ताओं के लिए भले ही निदिध्यासन या ऋतम्भरा प्रज्ञा की 
आवश्यकता होती हो, जगत्‌ में वर्तमान वस्तुओं के ज्ञान के लिए परिष्कृत और शास्त्र- 
माजजित बद्धि ही ज्ञान का परम साधन हू । जब हम कहते हे कि विज्ञान या समाजशा सत्र 
या इतिहास का भी दाशनिक अध्ययन अभिवांदछ्धित ह. तब हमारा तात्पयं इन शास्त्रों 
के द्वारा वर्णित वस्तुओं और घटनाओं का कंवल्यगत अवस्था म दिव्य दर्शन करना नहीं 
है, किन्तु इनके क्रमबद्ध, पारस्परिक अन्तःसम्बन्धों का परिदर्शन ही है । समाधि और 





तत्रंकस्थं जगत्कृत्स्न॑ प्रविभक्तमनकधा । 

श्रपश्यद्देवदेवस्थ शरीरे. पाण्डवस्तदा ।। गीता, ११, १३ 

यथा प्रकाशयत्येक: कृत्स्तं - लोकमिस रवि: । 

क्षेत्र क्षेत्री तथा कुृत्स्न॑ प्रकाशयति भारत ।। गीता, १३, ३३ 

विष्टभूयाहमिदं कृत्स्नसेकांशेन स्थितों जगत ।॥। गीता, १०, ४२ 

प्रकृतिस्वासवष्टभूय विसृजामि पुनः पुन 

भूतग्रामसिम कृत्स्नमवश्ं प्रकृतेबंशात्‌ ।। गीता, ६।८ 

जरामरणमोक्षाय मासाश्रित्य यतन्ति ये। 

ते ब्रह्म तद्विदुः कृत्स्नमध्यात्मं कर्म चाखिलम्‌ ।। गीता, ७, २६ 
१. तकप्रितिष्डानादपि श्रन्यथानुमेयमिति चेत्‌ एवमप्यविमोक्षप्रसज्भ:। 


(वेदान्तसुत्र २।१।११) 


हि मर 2५ 
श्रचिन्त्या: खलु ये भावा न तांस्तकण साधयेत । 
प्रकृतिभुय: परंयत्तु तदचिस्त्यय्य लक्षणम्‌ ।। (महाभारत) 


२. पाह6: 7॥6 शत्री0509॥79 ० 0075; ऐै, 8-0ए०३८०ए: "४6 १॥6३४०- 
- ंगड्डठ ण॑ झ्लांशणए एमवढाका।!: एशआांटंगाा 


राजनीतिशास्त्र की दाशनिक समीक्षा पर 


ऋतम्भरा प्रज्ञा या दिव्यवोधि या ब्रह्मनिर्वाण का खण्डन करना हमारा यहाँ लक्ष्य नहीं 
है। ये योग के विषय हैं और वयक्तिक अपरीक्षगीय, अपरिवहनीय अनुभूति ही इनका 
आधार हूं । किन्तु दशनशास्त्र से हमारा तात्पर्य निगूढ़ सत्वसभाविन्‍्ट बूृद्धि के द्वारा स्थापित 
तत्त्वशास्त्र से ही हे। अतः भौतिक और सामाजिक शास्त्रों का भी मेरे अतुसार दाशंनिक 


अध्ययन अत्यन्त ही आवश्यक हे । 


यद्यपि दर्शन का मुख्य लक्ष्य व्यापक मौलिक सिद्धांतों का निर्माण ही है और यद्यपि 
समग्रता और कात्सेन्य का दशन' कराना ही उसका प्रयोजन है, तथ।पि एक दूसरे अर्थ 
में भी हम दशन शब्द का प्रयोग करते ह। वस्तुओं के प्रति नैतिक दृष्टि रखना भी दर्शन- 
शास्त्र का अवांतर लक्ष्य रहा है। वेदान्तज्यारत्र में परमोत्कृष्टज्ञान के लिए शम, दम, 
बैराग्य, उपरति, तितिक्षा आदि नेतिक गुणों का साधनरूप में विवेचन हे। बौद्धधर्म 
में भी निर्वाणात्मिका, निर्णयात्मिका बोधि के निमित्त आचास्शास्त्रामक आये आष्टा- 
| गिकमार्ग की चर्चा ह।* नेतिक दृष्टि का अवलम्बन करने के कारण ही सुकरात, ईसा 
मसीह, टाल्सटाय और गाँधीजी दाशेंनिक कहें जाते है । यह ठीक है कि बहुत से 
तत्तवेत्ताओं ने तत्त्वतः नीतिशास्त्र के ब्रतों और अनृशासनों को देशकालसापेक्ष मानकर 
उनकी निस्पारता सिद्ध करने की चेष्टा की है तथापि नैतिक दृष्टि को हम दाशंनिक 
दृष्टि से पूरा सबद्ध मानते हें। हमारा लक्ष्य समाज को अभ्युन्नत और हितान्वेषी बन ना 
है और इस कार्य में नीति-नियमों की व्यापक आवश्यकता है । नीतिमार्ग का तिरस्कार 
कर तत्वज्ञान भी प्राप्त नहीं हो सकता । तत्वज्ञानात्मक अन्तःसंबद्धता के बोध के लिए 
सातस्यदृष्टि अभिव्रेत हे। वस्तुओं को स्वनिष्ठित मानना दार्शनिक दृष्टि नहीं है। उनका तार- 
तम्यपूर्ण ऋ्रमनिर्धारण ही दाशनिक क्रिया है | इस प्रकार की, सातत्य और समग्रहव की, 
दृष्टि प्रप्त करने के लिए हमें अपने कल्पित देहमन के क्षुद्र स्वार्थों से ऊपर उठना 
होगा । जगत्‌ की अनेक वस्तुओं में झने:-शर्वें: हम पूर्णता का दर्शन करें, 
इसके निरमित्त आवश्यक हे कि जिन वस्तुओं को हम अपना कह कर पकड़े 
हुए हैं, उनके सीमित स्वरूप का हमें ज्ञान हो जाय । अपनी इयत्ता का अतिक्रमण 
नतिक निःश्रेयत्‌ और दाशनिक त्त्वज्ञान दोनों के लिए अति आवश्यक है। नतिक 
दृष्टि का आधार ही हूँ स्वत्व का असली रूप समझना। जब व्यापक आद्शों के साथ 
तादात्म्य प्राप्त करना हम-सीखते हूँ तब हम नीतिमार्ग का अनसंधान करते हूं । अतएव 
_नेतिक दृष्टि का अवलम्बन भी दाशंनिक ज्ञानप्राप्ति का आवश्यक अंग हं और इसीलिए 
नतिक दृष्टि का अपने जीवन में धारण और उसका शास्त्रीय समर्थन भी तत्तवज्ञान से 





१. बुद्ध के अनुसार सत्य-प्राप्ति की तोन शर्तें हुं--(क) श्रद्धा, (ख) दर्शन, (ग) 
भावना । इनका वर्णन “'सज््िम निकाय में श्राता है । 


- राजनीति और दर्शन 


संबद्ध है ।* इस प्रकार दर्शनशास्त्र के दो मूलभूत अंथों और प्रयोजनों का हम विचार 
कर च॒के | क्‍ 

वेद और वेदांत तथा यनानीदर्शन में दर्शन का मल तात्परय सत्ता और परमज्ञान 
का सम्यक बोध है। किन्तु यांत्रिक और वेज्ञानिक सभ्यता के उदय के साथ ही दशन 
का, अब कुछ तरवत्ञों द्वारा प्रक्रियात्मक अर्थ किया जा रहा है। पूर्ण सत्ता या नि विशेष 
प्रत्यय' के ज्ञान के स्थान म कुछ विचारकों ने यह सुझाव रकक्‍्खा हे कि जो-कुछ जीवन-पंघ्ष 
में सहयोग दे सके, जो व्यवहार में सफलता प्रदान करा सके, वही सत्य है और उसी 
का ज्ञान. दशंन है ।* यह ठीक है कि ज्ञान को प्राप्त कर हम प्राकृतिक और सामाजिक 
शक्तियों के साथ उचित सम्बन्ध स्थापित कर सकते हें और इस प्रकार ज्ञान शक्ति का 
: प्रदाता है । जिस वस्तु का हमें ज्ञान है उसके साथ हमारा यथाकामचार हो जाता है ।९ 
तथापि सफलता और व्यावहारिक सिद्धि को ही हम सत्य नहीं मान सकते ।.बहुत वार्यों 
से आरम्भ में हमें सामयिक सफलता प्राप्त होती है तथापि उनका अन्तिम परिणाम 
. विषवत्‌ होता है। अतएवं आंशिक प्रयोगात्मकः साफलल्‍य के स्थान में तत्तवज्ञन को ही 
हमें दर्श नशास्त्र समझना चाहिए। यह ठीक हूँ कि वास्तविक ज्ञान को प्राप्त करत के 
लिए हमें अनेक प्रयोग, परीक्षण और कर्म करना होगा । किन्तु तत्त्वज्ञान की प्राप्ति 
तभी हो सकती ह जब इस प्रकार वस्तुनिष्ठ परीक्षण के द्वारा प्राप्त ज्ञान का अन्त:सबद्धता 
और कार्तस्तय का परिदर्शन करानेवाली पद्धति के साथ, जो व्यवसाथात्मिका धृति और बृद्धि 
से उत्पन्न होती है, क्रम और पूर्ण समस्वय प्रस्तुत किया जाय। संक्षेप में हम कह सकते 
हें कि दाशनिक तत्त्वज्ञान का मूल उपादेय, कृत्स्तज्ञान ही हे। इस प्रकार की व्यापक 


१. तस्मादहुं कारमसिम  स्वशत्रु 
भोकक्‍तु ले कण्टकवत्‌प्रतीतम्‌ । 
विच्छिद्य विज्ञानमहासिना रफुट 
भुड्क्षवात्मसाम्राज्यसुख यथेष्टम्‌ ॥॥. 
ततो5हमादेविनिवत्य॑ वृत्ति 
संत्यक्तराग : परमार्थलाभात्‌ । 
तृष्णीं समास्स्वात्मसुखानुभृत्या 
पूर्णास्मना ब्रह्मणि निविकल्प :॥॥। 
( शंकर विवेकचडासणिं ३०८-३०६) 
२, श॒ल्ा८९, 2765, ]ृणा 06969 का .ए/487760877. तथा 
(+67006 का र९०-त62९०॥४४ 4066%8॥7 लग 
३. बहदारण्यक तथा छांदोगय उपनिषद्‌ । . [2८08867: .?/7]080[009 
रण ता6ठ एकब्गांगबतव5; ७ ७0०प९7॥: '7॥0567579 67 (76८ 
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राजनीतिशास्त्र की दार्शनिक समीक्षा ७ 


: तत्वबुद्धि, नेतिक आद्शों के सतत अनुसेवन तथा शास्त्रविचितन से प्राप्त होती है। 

विचारशक्ति का,. बौद्धिक जनों के निरन्तर सब्नलिकर्ष से उद्दीपन कर ही हम सत्ता का 

तत्तबरूप देख सकते: हे ।* शाब्दिक प्रत्ययों के द्वारा ही हम सत्ता का वर्णन कर सकते 

-हैं ): किन्तु शब्दब्रह्म के महान्‌ अर्णव के अवगाहन का हम संकल्प और प्रयास करें, 

इसके लिए. आवश्यक .ह :कि -.एहिक वतमान का मोह त्याग कर हम व्यापकता और 

पूर्णता की बाधि, की ओर जानवाली नतिक दृष्टि का. अवलम्बन करे । द 

अबतक राजनीतिशास्त्र. और .- दर्शतशात्र का पथक-पृथक्‌ स्वरूप विवेचन किया 

“गया. है 4... उनके पारस्परिक अन्तःसम्बन्ध की मीमांसा करने के पूर्व राजनीत्शिरत्र 

का. कु : विशेष विवेचन अपेक्षित- है । राजनीति का सम्बन्ध मानवसभाज और 

संस्कृति से हैँ ।.. मनुष्य की. भावनाओं और विचारधाराओं के निर्माण में संस्कृति वा 
गहरा हाथ हूँ।. सांस्कृतिक परम्परा! और सामाजिक विकासधारा के विपरीत किसी 
राजतीतिक, संगठन का निर्माण सम्भव नहीं हे। भारतवर्ष में मगलों का साम्राज्य 
आल्पकालिक सिद्ध -हुआ; क्‍योंकि जनता में व्याप्त सांस्कृतिक धाराओं और ताकतों के 
साथ उसका सम्बन्ध नहीं था । इसी. विचारसरणि का अनुसरण कर प्रसिद्ध जन 
इतिहासशास्त्री स्पेंगलर ने,.कहा था कि संस्कृति, राजनीति की अपेक्षा अधिक व्यापक 
और अभावशालिनी हैं, “राजनीति संस्कृति के अन्तभू त होकर ही विकसित और फल- 

_बती होती:है । सांस्कृतिक और सामाजिक परम्परा की दिशालधारा से प्रभावित होने 
“के; कारण  स्वभावतः राजनीति का संबंध मानव-हृदय और आत्मा से हे । पथिवी के 
"संरक्षण और विवधन के क्रियाकलापों का शास्त्र होने के साथ ही राजनीति मानव आत्मा 

के विकास का इतिहास भी उपस्थित करती ह; क्‍योंकि बाह्य वत्तियों और चेष्टाओं 

-के .पीछ मानवसंकल्प और ऋतु का प्रकाशन विद्यमान हू । इसीलिए कभी-कभी राज- 
नतीतिश।ःस्त्र का सम्बन्ध मानव की आत्मिक अभिव्यवित के साथ किया जाता है। अत: 

संस्कृति, समाज और - मानव आत्मा से संश्लिष्ट रहने के कारण, राजनीतिशास्त्र 

बाह्यग्रकृति के अध्ययत और परीक्षण से सम्बद्ध भौतिक शास्त्रों से भिन्न हें । 

» भौतिक शास्त्रों में व्यापक नियमों का निदशेत होता है । भौतिक नियम भाव- 
तानिरपेक्ष हैं और श्रुवगति से स्वकमनिरत हैं । इतिहास में वर्णित घटनाएँ 
गदाकाश में एंक ही बार घटती हूँ , उत्तकी उत्पत्ति फिर दूसरी बार नहीं कराई 
जा सकती । भगवान बुद्ध ने सारनाथ में धर्मचक्र-प्रव्तत किया और पाँच भिक्षओं 

को मार्गवोध किया । कालाकाशकायकारणबद्ध आवत में यह घटना फिर दूसरी बार 

_नहीं घट सकती । इतिहास पूर्णतः विशषानुबद्ध हे, तथा भौतिकविज्ञान पूर्णत 
सामानन्‍्यग्राही ।* राजनीतिश्यास्त्र मध्यमावस्था में हे । प्रजातंत्र यदि ब्रिटेन में पनपा 

. १. मनुस्मृति--नित्यं बृद्धोपसेविन 
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तव वह अमरीका में भी विकसित हो सकता था और फ्रान्स तथा भारत में भी 
साम्यवाद यदि रूस में आया तब साम्यवाद अन्य देशों में भी क्रियान्वित हो सकता हैं । 
अर्थात्‌ राजनीतिशास्त्र में वर्णित सिद्धान्त न तो भौतिक विज्ञान के सिद्धान्तों के समान 
देशकालसमयानवच्छिन्न हें और न इतिहास की आधारभूत घटनाओं के समान अपुन- 
रावतंनीय । कुछ अंशों तक उनकी आवृत्ति की जा सकती है । जो एकरसता भौतिक 
वस्तुओं में है, जैसे अग्ति, वाष्प, वायु में, वह राजनीतिशास्त्रोवत वस्तुओं में नहीं हैँ; वर्योकि 
इनका संबंध मानवहृदय की विविध अच्तर्जात भावनाओं से है । 
समाज और संस्कृति से संबद्ध रहने के कारण और अपने सिद्धान्तों और वरतुओं 

के एक देश से अन्य देशों में पुनरावतंनीय होने के कारण राजनीति का एक गहरा 
कलात्मक और प्रयोगात्मक स्वरूप है । एक अधिक सबल और . अभ्युत्नत समाज और 
राष्ट्र की सृष्टि में राजनीति के नियमों और आदरशों का उपयोग हो सकता हे और 
इस प्रकार इस शास्त्र का प्रयोगात्मक रूप स्पष्ट हैं । जिन अधिष्ठानों और संस्थाओं 

। राजनीतिक जीवन से संबन्ध हं-उदाहरणत: प्रशासन-प्रविया से संबद्ध पुरुष और 
उनका क्ियातंत्र अथवा राजनीतिक दलों के क्रियावलाप , वे सब व्यवहार में प्रयोगा- 
त्मक रूप धारण कर लेती हैँ । इस प्रकार राजनीतिशास्त्र वा क्ियान्वथी होना इसे 
एक कलात्मक रूप प्रदान करता है । इसीलिए ज्मंनभाषा में रा्ज्नटिशारत्र के लिए 
स्टाट्स्कुन्टट' , अर्थात्‌ राज्य की कला, इृब्द आता हे। राजनीटिकि-वार्यों की क्िया- 
दक्ति और सत्वरप्रभावोत्पन्न कारिणी प्रवृत्ति का ध्यान रखते हुए ही मास ने कहा 
था कि दाशनिकगण अबतक जगत्‌ की सोपपत्तिक व्याख्या में ही लीन रहे हैं, सबसे 
आवश्यक काव्य है, इसका क्रान्ति के द्वारा झूपान्तर । 

यह ठीक है कि राजनीतिशास्त्र एक सामाजिक शास्त्र हैं और यह भी सत्य है 

कि इसके योजनात्मक और प्रयोगात्मक अंशों तथा रूपों के सफल व्यवहार पर ही 
राष्ट्र का भविष्य आश्वित है तथापि इतने से ही इसकी दाशंनिक मीमांसा का बार्य- 
क्रम बाधित नहीं हो जाता। यूरोपीय बौद्धिक पुनरुत्थान के रुमय से ही विज्ञान 
और तांत्रिक तथा औद्योगिक शास्त्रों की अभूतपूर्व उन्नति के साथ ही, दाशनिक समी 

ण पद्धति के विपरीत एक जबरदस्त प्रतिक्रिया शुरू हो गई । वस्तुओं के निरीक्षण 
परीक्षण, मापक्रण और परिगणन पर ध्यान दिया ज/ने लगा। इस प्रकार वर तुओं के 
परिमाणात्मक अंशों करा ज्ञान ही ज्ञानसवेस्व सम्झा जाने लगा। वस्तुओं के गणात्मक 
और मूल्यात्मक अंशों से औदासीन्यवृत्ति आरम्भ हो गई । और पदचमी सभ्यता के 
विकास के साथ-साथ ज्यों-ज्यों ज्ञान और विज्ञान के शक्तिप्रदायकः भविष्यवाणी- 
करणात्मक और मानवोपयोगीवस्तुविधायक स्वरूप. की अभत पूर्व. परिवृद्धि हुई 
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है, त्यों-स्यों बड़े वेग से समाजशास्त्र, अथशास्त्र, राजनीतिशास्त्र, मानसविज्ञान 
आदि ने दर्शन से शीघ्रातिशीत्र संबंध-विमोक्ष करना आरम्भ कर दिया।ह किन्तु 
प्रस्तुत पुस्तक में हम' इस बात का विवेचन करेंगे कि क्‍यों राजनीतिशास्त्र की सम्यक्‌ 
उन्‍्तति और शास्त्रीय ज्ञान के लिए दार्शनिक मीमांसा और तत्त्व-शास्त्र विवेचन की आवश्य- 
कता हैँ । केवल राज्य के विभिन्‍न अज्ों और उपांगों की रूपरेखा, निर्माणशली 
और कार्यों का ज्ञान ही राजनीति का शास्त्रीय ज्ञान नहीं है । 


दर्शनशास्त्र परात्पर प्रकृब्ट पूर्ण सत्ता के ज्ञान का अनुसंधान करता है । समस्त 
सुष्टि ही इसका विषयक्षेत्र हे । राजनीतिशास्त्र का संबंध सामाजिक और राजकीय 
जगतू से है । मनुष्य के समहात्मक जीवन से संबद्ध विषय ही इसमें परिगृहीत होते 
हैं । दर्शनशास्त्र के कुछ प्रकरणों में यदा-कदा जगदतीत वस्तुओं और विषयों, जैसे 
पुनर्जेन्म, स्र्गंतरक, ईश्वरीयज्ञान आदि, का भी वर्णन रहता है, किन्तु राजनीति- 
दास्त्र सर्वदी जगदाश्वित वस्तुओं से ही सबंध रखता है। इस प्रकार भिन्‍नविषय होने 
पर भी हमें देखना हे कि राजनीतिक दर्शन अथवा दाशंनिक राजनीतिशास्त्र का 
तात्तिवक स्वरूप क्‍या हे; क्‍योंकि जब हम कहते हें कि राज्य, प्रजातःञ्ञ, से म्यदाद, अधि- 
कारवाद आदि राजनीति के भहान्‌ प्र॒हइनों के समाधान के लिए दार्शनिक 
मीमांसा अभि त हे तब स्वभावतः ही, जो प्रक्रिया और पद्धति इन प्रश्नों के मनन 
और स्वरूपज्ञान की प्रचलित हें उनका हम आंशिक विरोध करते हें । 
दशनशास्त्र के द्वारा हम राजनीति के आधारभूत सिद्धान्तों को प्राप्त करते हें । 
दर्गन का लक्ष्य हे कात्स्व्यंदृष्टि। राजनीति के द्वारा ज्ञेग और प्राप्तव्य वस्तुओं का 
तात्तविक ज्ञान प्राप्त करने के लिए आवश्यक हे कि उन वस्तुओं को समग्र रूप से 
जानने का हम संकल्प और प्रयास करें। समाज और राज्य का क्‍या हरूक्ष्य: होना 
चाहिए, इसे हम दशन के सहारे ही जान सकते हैं । दर्शन के सहारे सक्ष्मता और 
विस्तार से राजनीतिक विषयों .का वर्ण और विवेचन करते हुए हम देखते हें कि 
अन्ततोगत्वा धर्म, दर्शत आदि के विवेच्यतत्त्वों का और समाज, व्यवित, प्रजातन्त्र 
आदि का समन्वय स्थापित करना पड गा । दर्शन में हम वस्तुओं का पूर्ण दार्शनात्मक 
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_ विचार करते हैं । इसमें विवेच्य तत्त्वों के एंतिहासिक क्रमिक विकास से सन्‍्तुष्ट न 
होकर उनकी बौद्धिक तकंगात्मक परिपूर्णता पर हम ध्यान देते हैँ । अर्थात्‌ यदि 
राज्य की या समाज की हमें विवेचना करती हूं तब कंवल इंगलण्ड और फ्रांस की 
शज्य-प्रणाली के वर्णन से हमें सन्‍्तोष नहीं होगा किन्तु इन एतिहासिक उदाहरणों के 
आधार पर हमें समाज और राज्य के परिपाक की मीमांसा करनी होगी । समग्र 
वर्णन इस प्रकार के परिपाकात्मक ज्ञान के लिए आवश्यक हैँ । राजनीतिक विषयों 
का समग्ररूप से वर्णन करने के लिए न केवल उनकी आशथिक, सामाजिक, 
मनोवैज्ञानिक, धामिक विषयों से अच्तःसंबद्धता. बतानी होगी, किन्तु यह भी 
दिखाना होगा कि विकसित नीतिमान्‌ मनुष्यों के ज्ञान और संकल्प की कहाँ तक 
इस राजनीतिक व्यवस्था से एकरूपता है । अर्थात्‌ मनष्य की पूर्णता की 
सिद्धि में राजनीति द्वारा प्राप्त ज्ञान की प्रयोजनीयता का निरूपण हमें 
करना होगा । राजनीतिक पदाथों का मनुष्य की इच्छाशक्ति से गहरा सम्बन्ध 
है । सामूहिक मानवों के संगठित ईक्षण का ही परिणाम राजनीति हैँ । इसीलिए 
राजनीति के दार्शनिक विवेचन सें समाज और राज्य के विषय में समाज- 
शास्त्र, अर्थशास्त्र, इतिहास तथा राजनीति की समन्वित अन्तशसम्बद्धता से प्राप्त 
ज्ञान का मानव-जीवन के विराट लक्ष्य की संसिद्धि में क्या स्थान हे, यह हमें 
बताना ही पड़ेगा । संक्षेप में कह सकते हें कि मानव, समाज, राज्य आदि के 
सम्बन्ध में विवेचनापूर्ण हृत्स्नज्ञानप्राप्ति और तज्जनित आधारभूत सिद्धान्तों का 
निरूपण दशनशास्त्रानुमोदित राजनीतिशास्त्र का प्रथम महान्‌ उद्देश्य हे। 

नैतिक प्रवत्तियों के परिपोषण और समर्थन को हम दाशेनिक प्रयास का अभिन्‍न अंश 
मानते हें। अबतक समाजशास्त्रीय अध्ययन मे मानव-स्वभाव' के विषय में जो स्थापनाएं को 
गई ह, वे अधरी हैं।* साधारणतः विकास-परम्परा से प्रभावित होने के कारण मनुष्य को 
. हम पशुओं का बडा भाई समझते आये हेँ। इस प्रकार की कत्पना भले ही पशु-जगत्‌ 
से मानव-जगत का सातत्य स्थापित करे, किन्तु इस प्रकार की भावना मानव-हृदय में वतेमान 
देवत्व के अंशों को भूलने की प्रेरणा करती हैँ । यदि कुछ लोकोत्तर ऋषिकलप मनुष्य 
अपनी तपस्या, साधना और धृति से पशुत्व पर विजय प्राप्त कर सकते हें तब हम 
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क्यों समझें कि मानवमात्र का लक्ष्य पशुओं के समान भोगेषणा ही है ? भोगवाद 
हमारी अविकसित अवस्था का सूचक हे, हमारी पूर्ण विकसितावस्था का विजयचिक्न 
नहीं । अभी परद्िचम की अधिकांश राजनीतिक और आशर्थिक विचारधारा इसी भोगवाद 
को आधार मानकर चलती हैे। भोगवाद का प्रश्नय ही उसका चरम सन्देश हे चाहे 
वह भोगवाद बेत्थम द्वारा प्रचारित हो या कालंमाक्स और लेनिन के द्वारा ।* 
चरम भोगवाद का सिद्धान्त प्रचारित करना भानवहित के लिए घातक 
ह। व्यापक आदर्शपूर्ण राजनीतिशास्त्र के लिए हमें मानव नीतिमान है, 
इस तत्व को लेकर आगे चलना होगा। राजनीतिशास्त्र बहुत अंशों तक आचारशास्त्र से 
प्रभावित है, ऐसा विचार प्राचीन यूतान में अररतू का और आधुनिक काल में श्रीन और 
हाबहाउस का रहा है। बुद्ध, दयानन्द और गांधी ने बताया हे कि शोषणरहित समाज- 
व्यवस्था के निर्माण के लिए हमें नीतिमान्‌ पुरुषों की आवश्यकता है। राजनीति के 
दांनिक विवेचन के लिए आवश्यक है कि हम मानव-इतिहास में बतंमान उपादेय 
और संप्रहणीय आदशों का विश्लेषण करें, वेज्ञानिक और ताकिक बुद्धि से उनका मनन 
करें और फिर मानव और समाज को इनके क्रियान्वयन के लिए तैयार करें। हमें 
जगदतीत उपादेय मूल्यों का स्थापन नहीं करना है, किन्तु नीतिमान्‌ चेतनायुवत आदशं- 
समन्वित मानव को ही राजनीतिशास्त्र का आरम्भतत्त्व और मूलसूत्र बनाना हें।अरस्त, 
बेयम और माकर्स ने अपने राजनीतिशास्त्र का आरम्भ मानव को सभाजप्रेमी 
और अर्थातुसंधानकर्ता मानकर किया हे । हम, राजनीति के दाशनिक “विवेचन में मनुष्य 


को चेतन्ययुक्त, सन्मार्गन्विषी और नीतिमान्‌ मानकर शास्त्रविचार करना चाहते हैं। 
अन्ततः हम देखेंगे कि राजनीति का दाशंनिक विवेचन केवल तत्त्वचिंतन का ही आनन्द 


हमें नहीं प्रदान करता है, केवल आंशिक सत्य पर आश्वित अपसिद्धान्तों के उन्मूलन 
का मन्त्र ही नहीं देता है, बल्कि राजनीतिक दश्शन या दाशंनिक राजतीतिशात्र के 
रूप में हमें एक विशाल शास्त्र का दर्शन कराता हे जिसकी शब्दराशि विनिश्चित 
अयेवाहिका है, जो इतिहास तथा अन्य सामाजिक शास्त्रों की अन्तःसम्बद्धता बताता 
है तथा जो राजनीतिक विवेचन की एक समन्वित अनेकशास्त्राश्नित पद्धति 
उपस्थित करता हे ।* द फ द 
प्राचीन भारत और यूरोप की प्राचीन और आधुनिक राजनीतिक विचारधारा में हम 
प्राय: चार ऐसे यूगों का उलेख कर सकते हैँ जब राजनीतिशास्त्र का दर्शनिक विवेचन उपस्थित 
किया गया था । इसमें पहला युग वेद और वेदान्त के अध्यात्मवाद का था । ऋग्वेद के रूमय से 
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ही इस देश में ऋत और धर्म की कल्पना का विकास हुआ। ऋत और धर्म मानव-जीवन, 
समाज और राष्ट के ही धारणकर्ता नहीं समझ गये थ, अपितु समरत पृथिवी, देदगण, लोक 
लोकान्‍्तर इनके द्वार विधृत घोषित किये गय । प्रारम्भ में ऋत और धर्म की विचारधारा 
जागतिक थी, कालक्रम में, विशेषतः धर्म का सामाजिक और नंतिक रूप भी प्रस्तुत किया 
गया ।* राष्ट भी धर्म को क्रियान्वित करनवाला यन्त्र ह, एसा विचार प्रस्तुत हुआ। धरम 
क्षत्र का भी क्षत्र है, इस विचारधारा ने भारतीय राजनीतिशास्त्र में, साम्राज्यवाद के 
विचारों के उलनन्‍न होने पर भी, भारतीय मस्तिष्क को सर्वदा नीति और अध्यात्म 
का पोपक ही बताया ।* समस्त जीवन को धर्मयज्ञ के रूप में देखता भारतीय दशन का 
अनोखा वैशिष्ट्य हैं । औपनितदिक, योगवुत, मण्डलयोनि, षाड्गुण्य और जनपदनिवेश 
के सन्‍्दे शवाहक कौटिल्य ने भी धर्म को ही प्रधानता दी। राजा का स्वधर्म आनस्त्याभिमुखी 
ऐपा कौटिल्य ने कहा ।३ बुद्ध ने मध्यमग्रतिपदा, प्रतीत्यसमुत्पाद और निर्वाण का विचार प्रस्तुत 
किया। किन्‍्तु लोकोत्त रदर्शी होने के साथ ही बुद्ध ने भारतीय सामाजिक और राजवीतिक 
जीवन को नीतिमान्‌ बनाने में बडा योगदाव किया और उनके उद्देश्यों का चरम साफल्य 
अशोक के महान्‌हृदयपरिवतंन में व्यक्त हुआ।* यद्यपि बौद्धधर्म की अतिरंजित अहिंसा का 
भारतीय इतिहास पर अस्वस्थ्यकर प्रभाव पडा तथापि इसमें कोई सन्देह नहीं कि जो व्यापक 
चरित्र-शद्धि का माग बद्ध ने उपस्थित किया, उसका भारतीय राजनीतिक, सामाजिक 
और वेयक्तिक जीवव पर सावेकालिक प्रभाव रहा। इस प्रकार स्पष्ट हूं कि प्राचीन 
भारतीय राजनीतिक शास्त्र और व्यावहारिक कर्मयोग का आधार मूलतः आध्यात्मिक 
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ओर दाशनिक था और इस आधार' ने एक अत्यन्त तेजस्वी मूल्यवान धारा का प्रवतेन 
भारतीय इतिहास में किया था ।* 


यूनानी _राजनीतिशास्त्र का, जो दाशनिक राजनीतिशास्त्र का दूसरा युग हें, 
. मूलमंत्र था-शीलवाद । शील का व्यापक अर्थ यतान में किया जाता था। केवल 
नेतिक दृष्टि से सत्वसंशुद्धि और अध्यात्म-चिंतन करना ही इसका उददद्य न था, अपितु 
स्वकमेदाक्ष्य भी इसका एक आवश्यक अंग था । प्लेंटो के मतानूसार न्‍्याययकत शील 
का पर्यवत्तान इप्ती में हे कि मनृष्पय समूचे समाज के व्यापक आनन्द को ध्यान में 
रखते हुए अपनें कर्म में अतिशय वेशिष्ट्य और दाक्ष्य प्राप्त कर उसके द्वारा 
स्वकतव्यपूर्ति से सम्पूर्ण नगर के कल्याण का कर्ता सिद्ध हो। अरस्तू ने भी नेतिक 
और बोद्विक शीलों का उल्लेख किया हे ।* यूनान की तात्कालिक राजनीतिक अवस्था 
से ये दोनों महान्‌ विचारक गहरे रूप में असन्तुष्ट थे । यूनान देश में वर्तमान 
सोफिस्ट दाशनिक वाग्जाल द्वारा राजनीतिक शक्तिसंचय को ही आदश समझते थे ।* 
प्लटो ने कहा था कि जनसमूह तो एक विशाल पशु के समान है । भावना के 
अतिरंजित उद्रेक से उस पशु की अभ्यर्थना अकल्याणकर मार्ग है। इसीलिए उससे 
बताया कि दृढगात देशभक्त जिसने अनेक वर्षों तक वैज्ञानिक और दाशंनिक 
अनुचितन से परात्पर परमकल्याण प्रत्यय का अनुदशत किया हे, वही अपनी 
दिव्यदृष्टि के आधार पर मानव समाज और राषष्ट्रका कल्याण कर सकता है । 
दार्शनिक-राज्यनायक की कलल्‍्पता के रूप में वणित, प्लेटो का उदात्त आदर्शवाद 
बड़ा ही महत्त्वपूर्ण सिद्ध हुआ और अनेक पद्चातृवर्ती विचारकों-- उदाहरणत: 
सिसोरो, अगस्तीत, .टामस मोर और फिक्ट--की विचारधारा पर भी प्लेटो का 
प्रभाव व्यक्त हुआ। ४ लोकोत्तर नीतिवाद का उग्रसंदेशवाहक न होने पर भी 
अरस्तू सवंदा राजनीतिशास्त्र को नीतिशास्त्रानमोदित ही मानता था। पघ्लेटों के 
समान उसने भी एक आदर्श राष्ट्रव्यवस्था का विचार रक्‍ता । भरस्तू ने बताया 
कि मनुष्य को घोर भोगमय जीवन से ऊपर उठकर राजकीय कमंयोग और दाश- 
निक्र निदिध्यासन का समन्वय करना चाहिए। * शीलयुकत कर्म को ही उसने आनन्‍द 
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ऐड राजनीति और दश न 


का मार्ग बताया और सर्जदा यह घोषित किया कि मानव तथा राज्य की न्याय- 
व्यवस्था औरशील के सिद्धान्त एक ही हैं । इस प्रकार यूनान के इन दो 
उत्कृष्ट विच रकों में हम उस व्यापक आदरशंपूर्ण छृत्स्पदृष्टि और नीतिमत्ता का 
संरेश पाते है जिसे हमने राजनीति का दार्शनिक आधार कहा है ।* 

राजनीति के दाशनिक आधार का अनुमोदन करनेवाला तीसरा काल' जमंन और 
ब्रिटिश विज्ञानवादियों का था। जमंन विज्ञानवाद, जिसका जन्म काण्ट के दरशन में 
हुआ और जिसकी चरम परिणति हेगेल के दर्शन में हुई, मनुष्य की आध्यात्मिक 
स्वतन्त्रता का संदेशवाहक था ।* स्वतन्त्रता ही मनुष्य का मूलतत््व है, रूसो 
के इस मंत्र के आधार पर ही जन विज्ञानवाद का मनोवेज्ञानिक रूप प्ररतुत किया 
गया था ।*  काण्ट ने बड़े उदात्त शब्रों में मनुष्य के नेतिक स्वरूप का वर्णन 
किया और व्यापक मानवआदशंबाद को अपने राजनीतिक विचारों का आधार 
बनाया । होल के मतानसार नेतिक व्यवितवाद का जन्म यद्यपि प्रोटागोरास और 
सुकरात की विचारधारा में ही हुआ तथापि ईसाई-बर्म ने ही मनृष्य का आध्यात्मिक 
निदर्शन' करा कर आत्मा की अनन्त कतृ त्वशविति को स्वतन्त्रता का मूलघोषित किया ।४ 
यद्यपि काण्ट और हेगेल दोनों मानव-स्वतंत्रता की आध्यात्मिक उपपत्तियों के बड़े 
वेगवान समर्थक थे तथापि जमेनी की तत्कालीन दशा से प्रभावित होकर इन दोनों 
ने और विशेषतः हेगेल' ने राज्य का अतिशय महत्त्व घोषित किया | हेंगेल के मतानु- 
सार राज्य विश्वात्मा के जागतिक पर्यटव का प्रकाश हे और राज्यगत अनुशासनों 
और विधानों को स्वीकार करने से ही स्वतन्त्रता की प्राप्ति होगी, ऐसा! 
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राजनीतिशास्त्र की दाशंनिक समीक्षा प्‌ 


विचार उसने व्यक्त किया ।! राजतन्त्र के समर्थन के कारण जो कुछ कमियाँ हेगेल 
के राजवीतिक दर्शन में थीं, उनके परिहार का प्रयत्न ग्रीन ने किया । उसने स्वेहितवाद 
का तिद्धान्त समथित किया और नीतिशास्त्र तथा राजनीति दोनों को इसी सर्वहितवाद 
ओर चारित्यपूर्णतावाद के दार्शनिक आधारस्तम्भ पर खड़ा किया ।* जबरदस्त 
आध्यात्मिक आधारशीला के ऊपर ही मानव-अविकारवाद को स्थापित करना ग्रीन 
की बड़ी विशेषता हे । ब्रेडलें और बोसांक्वेट ने यद्यपि राज्य की प्रधान्‍ता स्वीवोर 
कर ली, तथापि उन दोनों ने भी मानव-कतंव्यवाद और नेतिक स्वतन्त्रतावाद 
को दाशतनिक आधार पर व्यवस्थित किया ।३ इस प्रकार जर्मन और, ब्रिटिश विज्ञाद- 
वाद राजनीति के दाशंनिक आध.र को बतानेवाला दुनिया में तीसरा महान्‌ यूग था। 
राजनीतिशास्त्र को नेतिक और दाशनिक स्वरूप प्रदान करने वाला चौथा महान्‌ 
यग आधूनिक भारत में राममोहनराय, दयारन्‍द, तिलक, विवेकानन्द, रवीन्द्रनाथ, महात्मा 
गांधी, श्रद्धानन्द, विपिन पाल, लाजपतर।/य और अरविन्द की विचारधारा में उपस्थित 
हुआ | य॑ सब महापुरुष वेद और वेदान्त की शिक्षाओं से प्रभावित थे । मानव- 
समताव,.द और जागतिक कल्प्राण की जो जबदंस्त घोषणा आधुनिक भारत में हुई है, 
वह अव्यत्र दुलंभ हे । यदि एक ओर अमरीकी और फ्रान्सीसी स्वतन्ज्रताघोषणापत्रों 
का प्रभ,व आधुनिक भारत में रहा है तो दूसरी ओर इस देश में वेदान्त और बौद्ध- 
धर्म के नीतिभागें का भी समर्थन हुआ है । यह ठीक हैं कि ऊपर लिखित विचारकों 
में से एक ने भी राजनीतिशास्त्र पर दशतिक समीक्षात्मक ग्रन्थ की रचना नहीं की 
है तथापि इनके विभिन्न ग्रन्थों में इस प्रकार के अनेक व-क्य और परिच्छेद भरे पड़े 
हैं जिनके आध।र पर एक दाशंनिक राजनीतिशास्त्र का निर्माण हो सकता है। इन 
विचारकों का भारत में बहुत ही महाव और जगत में भी आंशिक प्रभाव पड़ा है । 
जिलक के गीता-रहस्य', और अरविन्द के मानव-एकता का आदशे प्रन्थ में ऋमश: 
नीतिशास्त्र और राजनीतिक इतिहास के दाशनिक विवेचन का प्रयत्न हे, किन्तु राजनीति- 
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१६ राजनीति और दशन 


शास्त्र के जो परम्पराप्राप्त विषय हें, उनके विनिश्चित क्रमबद्ध विवेचन का वह प्रयास 
जो अरस्तू, ग्रीन, बोसांक्वेट आदि के ग्रन्थों में प्राप्त होता हें, तिलक और 
अरविन्द में नहीं उपलब्ध हे। राजतीतिशास्त्रीय दृष्टि से इन कमियों के होते हुए 
भी जो मानव के आत्मिक उत्वर्ष और नंपुण्य का उदात्त वर्णन दयानन्द, विवेकानन्द, 
गांधी आदि ने किया है। उसने अ.धुतिक भारत में नवजीवन फका हे। ' जर्मन और 
ब्रिटिश विज्ञानवाद में समूह और राज्य का महत्व स्वीकृत था । आधुनिक भारतीय 
विज्ञानवाद और अध्यात्मवाद मानवआत्मा के अतिशय विशाल नेतिक सजंनात्मिका 
शक्ति का उदघोषण करने में प्रकृष्टछप से सफल रहा हे। राजनीतिक कर्मयोग 
का किस प्रकार धर्मपूण दार्शनिक और निदिध्यासनात्म्क योग में पर्यवसान होता हैं 
इसका महान मन्त्र दयानंद, तिलक और गांधी में प्राप्त होता है । गांधी ने स्वदा 
राजनीतिक जीवन और जनसेवा को मोक्षमार्ग का साधन मारकर क्षुद्र भोगमय 
स्वार्थों से ऊपर जाने का प्रयास किया । सर्वेहितवाद का जो व्यापक समर्थन 
भारतीय विज्ञानवाद में मिलता हे, वह अत्यन्त महत्त्वपूर्ण हे । व्यानग्द, विवेवारन्द 
तिलक आदि ने बताया हे कि मानव-आत्मा अजर-अमर है और किसी भी राज- 
नीतिक और संगठित शक्ति से भय करने का कोई कारण नहीं है । गांधी की 
अहिसा पीड़ित और शोषित एशिया और अफ्रीका के लिए ही नहीं, अपि तु मदान्ध _ 
क्र शक्तिवादियों के लिए भी एक महान जादू भरे मन्त्र वा कार्य करेगी ।* 
श्री अरविंद ने ऋग्वेद और प्राचीन उपनिषदों के आधार पर परमविज्ञानात्मक 
जगत्कत्‌ त्वशक्तिसम्पत्त ऋतचित्‌ का दर्शन उपस्थित क्या है जो यद्यपि बौद्धिक 
दृष्टि से अप्रवक्य और अविश्वसतीय भी प्रतीत होता है तथापि इटने अंश तक 
संग्रहणीय है कि इसके अनुसार राजनीतिक, सामाजिक और आशिक प्रश्नों का 
समाधान केवल नूतन संस्थ,ओं के निर्माण से नहीं हो सकता भ्रपि तु संस्थाचालक 
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राजनीतिशास्त्र की दार्शनिक समीक्षा १७ 


मनुष्यों के अन्दर एक आध्यात्मिक रूपान्तर की आवश्यकता है।' इस प्रकार 
भारतीय विज्ञानवाद को हम राजनीतिक दर्शन के विकास का चौथा युग कह 
सकते हे । 

स्वभावत्ः ही यह प्रश्न उठ सकता हे कि राजनीतिक दर्शन की अत्यन्त : मह- 
त्वपूर्ण इन चार परम्पराओं के होते हुए भी मैं क्यों एक स्वतन्त्र राजनीतिक 
दर्शत का निर्माण करने का अभिलाषी हूँ । में मानता हूँ कि ये परम्पराएँ तेजस्वी 
और उदात्त होने परभी पूर्ण नहीं हें । राजनीतिक दर्शन की उत्पत्ति समयसापेक्ष 
होती है । मानव-आत्मा की नेतिकता और अध्यात्मभावाप-नंता के मूलसृत्र को 
ध्यान में रखते हुए जगत में वर्तमान सामाजिक और राष्ट्रीय प्रइनों का समाधान 
प्रस्तुत करना ही राजनीतिक दर्शत का मुख्य लक्ष्य हैं। यूरोप और अमरीका में 
आज राजनीतिक दाशनिकों का अभाव हूँ | ग्रीन, बोसांकयेट और हाबहाउस की 
परम्परा और उत्कष का स्मरण कराने वाले पुरुष नहीं मिल रहे हे । आज 
पदिचमी जगत्‌ में राजतीतिक दर्शन का यदा-कदा उपहास भी होता हैँ । राज- 
कीय पदार्थों का युक्ति-युक्‍्त्र याथातथ्य विवेचन ही पर्याप्त समझा जाता हैं। 
अतएव ध्यानपूर्वक देखने से बौद्धिक नराश्य उत्पन्न होता हे। राजनीतिक-दर्शन का 
स्थान आज प्रशासन-कता को दिया जा रहा हैं ।* दाशतनिक का पद, वर्णनकार 
ले रहा हें। अजज पश्चिमी राजनीतिशास्त्र भयंकर संक्रमण से गुजर रहा है। 
बह पूर्णतः: लक्ष्यवेहीन हो गया है और उसके नैतिक और बौद्धिक दिवालियरेपन 
का सबसे बड़ा प्रमाण यह हेकि बहुत से पश्चिमी राजनीतिक विचारकों ने ऐसी 
उदघोषण। की हे कि राजनीतिशास्त्र तो भावनानिप्पेक्ष, नीति और श्रेयनिरपेक्ष 
 विज्ञन ह, उसे मानव को सन्‍्मार्ग पर लाने के प्रयास को नीतिशास्त्र और दर्शन 
के मत्थे छोड़ देना चाहिः और विशद्ध वज्ञानिक दृष्टि से वस्तुओं का केवन मात्र 
विश्लेषण करना ही राजनीतिक शास्त्र की इतिश्री हे । पश्चिम की इस वैज्ञा- 
निकता ओर नीतिनिरपेक्षता ने भारत के विचारकों के अन्दर भी उथल-पुथल . पेंदा 
कर दी है । ऐसी अवस्था में आवश्यक हूँ कि विचारपूर्वंक राजनीतिशास्त्र की विभिन्न 
धाराओं और उनके दाशंतनिक आधार का ज्ञान प्राप्त किया जाय । राजनीतिक दर्शन 
की सबसे बड़ी आवश्यकता इस समय भारतवर्ष में है । सदियों की चेतन्यहीनता के 
बाद इस महान देश, ने आत्मबोध प्राप्त किया हे । क्या हम ऐसी अवस्था में अपने 
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हु राजनीति और दर्शन 


प्रागदायक भहान्‌ सांस्कृतिक आधारों का परित्याग कर अहम्मत्य पश्चिमी विचारकों 
का अच्धानुगमन ही करेंगे ? मेरी समझ में यह आत्मघातिती नीति श्रीकृष्ण, बुद्ध, 
कौटिल्य, अशोक और तिलक के देशवाध्ियों के लिए उपयुक्त नहीं हैँ । अभी देशहित 
के लिए आवश्यक हे कि प्राच्य और पार्चात्य विचारधाराओं का समन्वय स्थापित 
हो ।! पश्चिम के अन्धानुवर्ती, वेदान्त तथा बौद्धदर्शन के द्वारा प्रणीत आत्मवाद 
तथा नीतिशास्त्र की भी पूर्णतः उपेक्षा करते हें ।* पूर्व के अन्धानूवर्ती को लौक 
.. तथा रूप्रो और मार्क्स की सामाजिक और राजनीतिक विचारधारा में कोई वस्तु ग्राह्म 
तथा नूतन नहीं मालम पड़ती हे । हम एक ऐसे राजनीतिक दर्शन की आवश्यकता 
हे जिसमें भारत के आत्मवाद और पश्चिम की विशाल सामाजिकशास्त्रीय पद्धति का 
समन्वय हो । दर्शन ने हमें बताया है कि एकांशदर्शिनी बुद्धि समरप्त कत्मषों को उत्पन्न 
करती है। जब हम समस्त का दर्शन करते हें तब दुःख, दारिद्रय और पाप रह नहीं 
सकते । इसलिए आवश्यक हे कि राजनीतिशारत्र में हम राज्य की सम्पूर्णता वा दर्शन 
 व्यवत करें । किस प्रकार राज्य का ऐतिहासिक और सामाजिक दृष्टि से विकास कर, 
राजकीय परिपाक की ओर हम अग्रसर हो सकते हें, इसपर विचार-विभर्श आदशध्यक 
है । इतिहास, समाजशास्त्र तथा अथंशास्त्र से प्राप्त ज्ञान के आधार पर ही वसा राज- 
नीतिशात्र निर्मित हो सकता हे जो राज्य की परिपूर्ण और परिपाक का दर्शन 
उपस्थित कर सके । प्लेटो, अरस्तू, हेगेल, मार्क्स आदि ने राजनीतिकशास्त्र के इस 
_विराट्‌ रूप की कल्पना की थी, किन्तु उन्नीसवीं शताब्दी से जो पद्धति प्रचलित है, उसमें 
_ राज्य के आंशिक अंगों और उपांगों की गहरी मीमांसा में हम इतने पूर्णत: तलल्‍लीन 
हो गये हैं कि मन्‌ष्य की ओर से हम उदासीन हैं । आवश्यकता इस' बात की हे कि 
पृथक्रूप से जो सामाजिक शास्त्रों की अभूतपूर्व उन्नति हुई हैः उनके निष्कर्षों के समन्वय 
का प्रयास किया जाय ।३ अग्यथा हाथी के अलग-अलग अंगों का हमें ज्ञान ही होगा, 
हाथी नामक जन्‍्तु का नहीं । राजकीय और आशिक क्षेत्रों में पर्चिम की तुलना न 
करते हुए भी भारतीय संस्कृति में मनुष्य के नैतिक और आध्यात्मिक स्वरूप का जो 
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राजनीतिशास्त्र की दाशंनिक समीक्षा १६ 


व्ब्लिषण किया गया हैँ, वह जगत के इतिहास में अनू पम है । प्रेम, करुणा, मँत्री, क्षमा, 
दया आदि दिव्य और विशाल भावनाओं पर ही समाज टिका रह सकता है। ये विशाल 
भावनाएं मानव के नतिक और आत्मिक स्वरूप से सि:सत होती हैं । भगवान्‌ बुद्ध 
के जीवन में जो दंवी करुणा व्यक्त है, उससे बराबर शिक्षा ग्रहण कर ही. हम एक. 
संगठित नूतन समाज की रचना कर सकते है । 

दर्शन के दो अथ हमने स््रीकृत किये हें । (१) हृत्स्तज्ञान--राजनीतिशास्त्र के आधार- 
भूत मूल सिद्धान्तों का ज्ञान हमें कोरी राजनीति से नहीं हो सकता । इसके लिए अन्य सामा- 
जिक शात्रों का भी आश्रय लेना पड़ेगा। इतिहास, प्राचीनमानवोलत्तिशास्त्र, ' निवासशास्त्र* _ 
आदि के द्वारा अनुमोदित सिद्धान्तों के सहारे ही हम उस व्यापक राजनीतिशास्त्र की स्थापना 
कर सकते हैं जो समग्रत: और तत्त्वतः राज्य की पूर्ण समीक्षा कर सके । उदाहरण के लिए, 
अबतक भारतीय इतिहास के ज्ञान के अंभाव में, पश्चिमी राजनीतिशास्च्रबेत्ता इसी 
बात को प्रचारित कर रहे हैं कि धामिक सहनशीलता के विचार को प्रथम जान 
लौक ने व्यक्त किया और पश्चिमी सभ्यता के विस्तार के माध्यम से यह उसकी देन , 
जगत्‌ को है ।* कहने की आवश्यकता नहीं कि अज्ञोक का बारहवाँ शिलालेख धामिंक | 
सहनशीलता का ही पूरा पोषक हूँ । यही नहीं, वेदांत और गीता की शिक्षाओं के 
आधोर पर विवकानन्द, गांधी आदि ने बताया हूँ कि सहनशीलता से भी अधिक 
उत्कृष्ट सर्वधर्मंसमभाव है, जिसे पूरी रीति से समझने के लिए पर्चिम को कुछ वर्षों तक , 
प्रयत्त करना पड़ेगा । इसी प्रकार समाजशास्त्र के ज्ञान से दण्ड का व्यापक स्वरूप 
हम समझते हैं ।* अतः आवश्यकता हैँ कि हमारी दृष्टि विशाल और समस्वयदर्शिनी । 
बने ।* प्रस्तुत पुस्तक में इसी समन्‍्वयात्मिका पद्धति का अवलम्बन होगा । राज्य की 
मीमांसा करने में हम केवल राजनीतिशास्त्रविशारदों की पुस्तक-राश का ही प्रयोग 
न करेंगे, अपितु अन्य सा।भाजिक शास्त्रतरेत्ताओं के विचारों के आलोचन में भी प्रवृत्त : 
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२० द राजनीति और दर्शन 


होंगे। (२) मानव के नेतिक और आध्यात्मिक स्वरूप का ग्रहण:-जिस प्रकार दाशनिक पद्धति 
के प्रथम अर्थ के ग्रहण में हम पश्चिमी सामाजिक शास्त्रों से विशेष प्रभावित रहेंगे, उसी प्रकार 
उसके दूसरे अथ-अर्थात्‌ मानव का नेतिक और आध्यात्मिक स्वरूप--में हम मूलतः भारतीय 
संस्कृति के संदेशवाहकों से प्रभावित है । आज सामाजिक येजनवा और राजकीय 
संगठन के नाम पर मानव को कुचलने का खतरनाक प्रयास जारी हे । समाज के 
ताम पर अपने को होम करना ही जीवन का चरम लक्ष्य माना जा रहा है। 
युद्ध के समय में तो राज्यसूत्रधारकों की शक्ति प्राचीन बबर तानाशाहों की इ.क्ति 
से भी अधिक भयंकर साबित हुई है। ऐसे भयानक संक्रमण काल में आवश्यक हे 
कि एक बार फिर भी मानव के सामाजिक और राजनीतिक स्वरूप का विश्लेषण 
किया जाय। मानव-सभ्यता को प्रत्यक्ष खतरे से बचाने के लिए आवश्यक है कि 
प्रयेक मानव यह समझे कि वह साध्य हे, सामाजिक शक्तियों का केवल साधन 
नहीं । भगवान बुद्ध ने कहा था--अश्त्ता हि जत्तनो नाथों को हि नाथों परो सिथा [”? 
अगले अध्यायों में इसी नंतिक और आध्यात्मिक भानववाद को लक्ष्य में रख कर 
व्यापक सामाजिक शास्त्रों के निष्क्षों को आधारमत मानकर राजनीतिशास्त्र की 
मीमांसा की जायगी । 
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जि 
द्वितीय अध्याय 
राजनीतिशास्त्र की अध्ययन-पद्धति 
: के. राजनीतिशास्त्र और इतिहास । 


प्राचीनकाल से लेकर आजतक, राजनींतिशञास्त्र का अध्ययन किस पद्धति 
से हो, इस प्रश्न पर विचार किया गया हे । किन्तु इसका विशेष विवेचन अरस्तू, हाबूस, 
हेगेल, भाक्स और मैक्स वेबर आदि में पाया जाताहे। राजनीतिशास्त्र पर लिखनेवाला 
प्रत्यक व्यक्ति किसी पद्धतिविशेष का अनुगमन अवश्य ही करता है, किन्‍्तु कुछ लेखक 
पद्धति का विशेष और स्वतन्त्र विवेचन करते हें। राजनीति के दाशंनिक विवेचन में 
इन पद्धतियों के विवेचन की विशेषतर आवश्यकता है। * अबत्क जो पद्धतियाँ राजनीति- 
दारञ्र के विवेचन की प्रचलित रही है, उनमें से कुछ प्रधान पद्धतियों की मीमांस कर ही 
हम एक समग्रमूलिका पद्धति का समर्थन कर सकते हें। 
इतिहास के साधारणत: दो अय्॑ होते हें । एक, समाज और राष्ट्र में बीती हुई घटनाएँ । 
जो कुछ होता है, वह सब इतिहास ही हैं । जहाँ-जहाँ गति हे, परिवर्तन हें वहाँ इत्हासं है । 
यों कह सकते हें. कि सारा जगत्‌ ही इतिहास है । जो कुछ कटस्थ, अव्यक्त और निविशेष है, 
वह इतिहासातीत है । सारी प्रकृति और उसके परिणाम इतिहास हैं ।* किल्‍्तु इस व्यापक 
मीमांसा में न जाकर मानव-जीवन के सामूहिक अंगों से सम्बद्ध घटनाओं को ही हम इतिहास 
के अन्तगत मानते हैं । इतिहास का दूसरा अगर होता है, घटनाक्रमों का वर्णन करने वाला 
ग्रंथ । इस प्रकार राजतरंगिणी, महाभारत आदि इतिहास हैं। हेगेल और बोसांक्वेट राज्य 
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२२ . राजनीति और दर्शन 


की दाशनिक मीमांसा के लिए ऐतिहासिक पद्धति को अनावश्यक बताते हे । दाशंनिक 
मीमांमा परिपाक की व्याख्या करती है और इसलिए बौद्धिक दृष्टि से राज्य की परिपूर्णता 
को परिकल्पित कर ही हमें राजकीय कतंव्य का समीक्षण करना चाहिए। किन्तु हम इस 
विचार का खण्डन करते हैं। इतनी दूर तक हम हेगेल और बोसांक्वेट से सहमत हैं कि दाश- 
निक मीमांसा परिषाक की ही हो रूकती है । किन्तु यह परिपाक बृद्धिप्रकत्पित न होकर 
इतिहास को चरम विकसित अवस्था का द्योतक है । राजनीतिशास्त्र के अध्ययन में इस 
प्रकार के इतिहासप्राप्त परिषाक की हम उपेक्षा नहीं कर सकते | स्वयं हेगेल ने “राज्य के 
प्रत्यय” के विश्लेषण करने में तत्कालीन जमंनी में वर्तमान राज्य का जबद॑स्त आधार 
ग्रहण किया है। बोसांक्वेट ब्रिटेन में वर्तमान प्रजातन्त्रीय शासन का हेगेल के आदर्श- 
बाद से सम्मिश्रण करना चाहता था। यह ठीक है कि ऐतिहासिक विकास परम्परा को 
उपस्थित कर देना ही दाशनिक मीमांसा नहीं हे, विन्तु में यह कह रहा हूँ कि दाशनिक 
पद्धति इतिहास की उपेक्षा नहीं कर सकती है। अट्ठारहवीं शताब्दी से यूरोप में 
इतिहास का दर्शन! शास्त्र की नींव पड़ी ।' इतिहास के दर्शन से राजनीतिशास्त्र का 
सम्बन्ध है । किन्तु जो सामान्य सिद्धान्त इतिहास के दर्शन में उपस्थित किये जाते हें वे 
राजनीतिशास्त्र के सिद्धान्तों की अपेक्षा अधिक व्यापक रहते हें। कुछ उद्हरणों से यह 
स्पष्ट होगा । हेगेल' के मतानुसार समस्त इतिहास विश्वचेतन्य का जाग्तिक घनीभाव 
है और स्वातन्त्रयान्वेषण का मूल ईक्षण इसमें व्यक्त हो रहा है। कचे ने कहा हें 
कि इतिहास विमोक्ष की कहानी हें ।* श्री अरविन्द के विचार में फ्रा्स की राज्य- 
क्रान्ति और बंगाल के राष्ट्रीय-आन्दोलन काली-शब्ति के लीलानृत्य हें | ये विचार 
इतिहास के दहन से सम्बन्ध रखते हें, किन्तु इस प्रकार के विचारों का सम्बन्ध उन 
लेखकों के धाभिक और तात्त्विक मत से है । किन्तु राजनीठिशास्त्र में हम बहुत 
गहरे व्यावहारिक समीक्षण और बौद्धिक परीक्षण के आधार पर ही कोई सिद्धान्त व्यक्त कर सकते 
हैं । कहने का तात्पयं ह कि इतिहास से प्रभावित राजनीतिशारू, इतिहस के दर्शन 
की अपेक्षा अधिक पदार्थेसंक्षयी और अवुभवापेक्ष होता है । यदि फ्रान्स और ब्रिटेन 
के प्रायः पचास वर्षों के आथिक इतिहास की मीमांसा के आधार पर हम यह कहें 
कि प्रजातन्‍्श समाजवाद के विना अपूर्ण हे तब यह इतिहासानुमोदित राजनीतिशारण 
के एक सामान्य विचार का उदाहरण हुआ। 

इतिहास, राजनीतिशास्त्र के अनेक आधारशास्त्रों में एक है । इतिहास में घटी 
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राजनीतिश्ञास्त्र की अध्येयन-पद्धति ._ २३ 
महत्त्वपूर्ण घटनाओं के आधार पर राजनीतिक विचारधारा का प्रणयन होता हे। स्पार्टा: 
और एथेंस के बीच जो भयंकर पेलोपोनेसियन संग्राम हुआ, उसके भयानक परिणामों को 
देखते हुए ही प्लेटों ने अपने महान्‌ राजनीतिशास्त्र की रचना की। 
फ्रान्स की राज्यक्रान्ति की प्रतिक्रिया में ही बके, हेगेल, डोनोजो कोर्टेज आदि ने 
अपना समयपोषक राजनींतिक दर्शन उपस्थित किया ।* दूसरी ओर यह भी ठीक 
हे कि ल.क और म.न्टेसक्यू कै विचारों का अमरीकी राज्यक्रान्ति, रूसो के विचारों 
'का फ्रान्सीसी राज्यक्रान्ति, और माक्‍षप तथा ऐंगेल्स के' राजनीतिक विचारों काप्रभाव 
रूपी राज्यक्रन्ति पर बड़े वेग और शक्ति से पड़ा हैं। राजनीतिक और सामाजिक 
_संघर्षों को ही बल प्रदात करने और बौद्धिक दृष्टि से व्याख्येयः बनाने के लिए प्रजातंत्र 
स्वतंत्रता, समानता, साम्यवाद आदि की सिद्धान्तधारा उत्पन्न हुई है । राजनीतिक : 
शास्त्र के मूल आधारभूत शब्दों स इतिहास की गति को समझने में सहायता मिलती 
है । अहिंसात्मकः असहयोग और सविनय अवज्ञा, ये महान्‌ शब्द, भारत के सन्‌ १९६२० 
से सन्‌ १६९३४ तक के इतिहास को हमारे सामने स्पष्ट कर देते हैं । इतना स्पष्ट हे कि 
इतिहाप्त॒संश्रयी होने पर भी राजनीतिशास्त्र इतिहास की अपेक्षा अधिक सैद्धान्तिक हे । 
इतिहास घटनाप्रधान हू, राजनीतिशास्त्र घटनाओं के आधार पर सिद्धान्तनिर्माण और 
विचार-प्रतिपादन' पर अधिक ध्यान देता है । द द 

राजनीतिशास्त्र को इतिहासाधारित करने की परम्परा बड़ी प्राचीन है । राजपषि- 
वृत्त और राजधम के सम्यक परिपालन के लिए विनय और कामादिशत्रुषड़वर्ग-विजय 
के सिद्धान्त के पोषण में कौटिल्य ने अनेक भारतीय नरपतियों के चरित्र का सहारा 
लिया हैँ । व्यापकरूप से इतिहास के द्वारा और ऐतिहासिक घटनाओं के आधार पर 
राजनीतिक नियमों के निर्माण की परम्परा अ रस्तू से आरम्भ होती हैं । दाशंनिक 
दृष्टि से प्लेटो गणित के द्वारा प्रभावित था, और प्राणिशास्त्रवेत्ता अररतू अन्तिम 
लक्ष्य को ध्यान में रखते हुए भी राजनीतिशास्त्र के निर्माग में मानवजाति के संरक्षित 
अनुभवों के योग करने का समर्थक था । मानवजाति के संचित सामाजिक अनुभवों 
के नितानत प्रतिकूल किप्ती अतिशय' नूतन प्रस्ताव का वह विरोधी था । प्राचीन 
जरथूस्त्र-धर्म के समान और भारतीय पुराणों के समान वह सभ्यतावृत्त के कालिक- 
प्रलयर में विश्वास रखता था। मानव-इतिहास में संदा ऋणजुरेखात्मिका गति से 
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२४ .. रांजनीति और दशन 


उम्मति हो रही है ऐसा विचार उसने स्त्रीक्ृत नहीं किया । इतिहास कौ वृत्तात्मक 
व्याख्या, यूनानी संस्कृति की देन हें । * त [पि, देशविशेष के इतिहास में प्रारम्भिक 
अवस्था से चलकर सामाजिक, राजनीतिक तथा विधानत्मक उन्नति होती है, ऐसा 
विचार रखने के कारग अरत्तू प्राचीन हिन्दू-विचारधारा से, जिसके अनप्तार चतुयू ग 
मानव के क्रमिक पतन के इतिहास हैं, भिन्न विचार उपस्थित करता हैँ । यद्यपि अपने 
प्रत्थों, 'राजनीतिशास्त्र!' और 'एथेंस का विवान' में अरस्तू ने ऐतिहासिक उदाहरणों 
का बहुत प्रयोग किया हें, तथ।पि वह केवलमात्र ऐतिहामिक पद्धति का समर्थक नहीं है ।* 
बहुत अंगों तक उसकी सामाजिक विचारधारा उसके दाशनिक और मनोवैज्ञानिक 
सिद्धात्तों से निःसृत है । उद्दाहरणार्थ, अरस्तू का यह कथन कि, परिवरों से ग्राम 
बनता हूं और ग्र/म-समूहों के संघात से एक नागरिक राज्य, ऐतिहासिक मीमांसा पर 
_ आश्षित है, किन्तु यह कहना कि ऐतिहासिक दृष्टि से पश्चातृवत्तीं होते हुए भी राज्य, 
ताकिक या व्याख्यात्मक दृष्टि से ग्राम से प्राबवत्ती है, उसके दाशनिक विचारों के राजनीतिक 
फलनि:सरण का ही परिणाम है । 

_ अरघ्तू के अतिरिक्त मैकितशरवेली और मौसटे सक्‍यू में भी ऐएंतिहासि पद्धति का 
आश्षयण मिलता हूँ । अपने प्रसिद्ध ग्रंव 'राजकुमार' के प्रारम्भ में मेकियावेजी ने बहा 
है कि ऐतिहापिक अतृभव और महापुरुषों के वृत्तान्‍न्त ही उतक्षके राजनीतिक चिग्तन 
के आधार हैं ।३ इत्र प्रकार ऐतिहासिक पद्धति का अब नम्बन उसको मध्ययुग की 
परिव्याप्त धर्मश्ास्त्रात्मक पद्धति से अलग करता है। मेकियावेली शवितवाद का सभर्थक्र था 
ओर अते विचारों की पुष्टि में उसने हजरत मूसा, सम्र.ठ्‌ कुरु थीसस, रोम्यूलस 
आदि का उदाहरण दिया है । आनने ग्रंथ--'टायट्स लभमीयस के दशग्रंथों पर 
प्रवचन में, उतने रोम के गणतंत्र के समय वर्तमान शीलों का समर्थन किया हैँ । ४ 
अद्धारहतीं शताब्दी का फ्रांसीसी लेखक मौन्‍्टेस्क्यू ने भी अपने ग्रंथ-.. विधियों का 
आत्मा, में ऐतिहासिक समीक्षण का आश्रय लिया है ।५ अट्टूरहवीं शताब्दी में बौद्धिक 
लत 
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राजनीतिशास्त्र की अध्ययन-पद्धति २५. 


और ताकिक विचितत का प्राबल्य था । किन्तु प्रसद्ध, इतिहास के दाशनिक, इटांलियन 
लेखक वायको से प्रभावित होने के कारण मौन्‍्टेस्क्‍्यूं ने पर्याप्त संख्या में एतिहॉसिक 
उदाहरगों के आधार पर अप राजनीतिक विचारों को पुष्ट किया है ।* प्रशासन 
की प्रणालियों का उसका वर्गीकरण बड़ा प्रत्चिद्ध हे और इतिहासनिष्ठ हे । इतिंहास की 
उसने सिडनी, बोशए और बदल के समान जलवायूमूलक' व्याख्या प्रस्तुत की है ।* 
बहुत आलोचकों ने, विशेषतः वोल्टेयर ने, मौन्‍्टेस्क्य के एतिहासिक उदाहरणों की सचाई 
र गहरा स*देह प्रकट किया है, तथापि एतिहास्तिक पद्धति के प्रयोग में उसके योगदान 
को हम स्वीकार करते हैं । 
इतिहास की एक नई जबरईस्त व्याख्या करने का प्रयास जमेन महादाशनिक हेगेल 
में मिलता हे ।3 इतिहास की दाशनिक मीमांसा करना, हंगेल के राजनीतिक-दश न 
का एक अंश था । इतिहास की दार्शनिक व्याख्या का तात॒यय है एंतिहासिक. घटनाओं 
पर तकनिष्ठ बद्धि-रिक्षेप । समस्त इतिहास में विमोक्ष का प्रचण्ड ईक्षण परिदृष्ट होता 
है । हंगेल के मत,नसार पर्व के इतिहास में अव्यक्त अनन्त की उपासना व्यदत होती 
है, यतान और रोम का इतिहास विशिष्ट सान्‍त का समथ्क हैँ और खीए्टीय धर्माव- 
लम्बी जमंन जातियों के इतिहास में अव्यक्त अनन्त और विशिष्ट सान्‍्त का समन्वय . 
हैं। पूर्वीय देशों में एकतन्ग था, अतः वहाँ केवल राजा या एकच्छत्र समाट्‌ ही 
स्व॒तन्त्र था; यूनान और रंम में दासप्रथा थी, अतः वहाँ एक सीमित वर्ग ही स्वृतन्ञ् 
था; किन्तु खीष्टीयधर्मावलम्बी जमेन जातियों में मानव आत्मा की स्वतन्त्रता का 
उद्‌ धोषण है । ऐतिहासिक क्रम में परिलक्षित विकरुनशील रातंत्र-प्रवृत्ति ही -राज- 
कीय व्यवस्था क., हेंगेलः के मत में, आधार और लक्ष्य हे। यद्यपि राजकीय तत्त्वों के 
दाशनिक अनुशीलन में हेगल बुद्धि के द्वारा संप्राग्त समीक्षण का ही समर्थक था, और 
ऐतिह/सिक्र विकासावस्था के बदले परियाक को ही दाशनिक दृष्टि से अनुशीलन का 
विषय मानता था, तथापि राजकीय व्यवस्था के आधार और परम लक्ष्य-विमोक्ष के 
ऐतिहासिक विकास की प्रक्रिया उसने उपस्थित की है। . 
आधुनिक पदिचमी समाजशास्त्र में भी ऐतिहासिक पद्धति का आश्रयण मिलता 
ह। जमंन समाजशास्त्रवेत्ता मार्सो वेबर ने आधुनिक यूरोपीय इतिहास के आधार पर, 
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२६ ... राजनीति और दशंन 


आरम्भिक पू जोवाद कल्विन की धार्मिक शिक्षाओं पर आधारित था, ऐसा विचार 
रखा है। पजीवाद की समाजशास्त्रीय व्याख्या में उसका ऐतिहासिक उद्भव 
बताना एक प्रधान कार्यक्रम रहा है ।! इटालियन समाजशास्त्रवेत्ता और गणितात्मक 
अथशास्त्र का जन्मदाता विलफ्रडो परेटों भी आने समाज्शास्त्रीय रिष्कर्षों को 
_इतिहासाधारित करता हे । यूतान, रोम और आधूनिक यूरोप के इतिहास के आधार 
पर ही उसने अपने प्रसिद्ध सिद्धान्त--'शवितश.ली अल्प पुरुषों का परिचलन', का 
निर्माण किय्रा है ।* उन्‍नीसवीं सदी के महान्‌ समाजशाः्त्रवेत्ताओं---कौ म्ट, ह॒बंटे 
स्पेन्तर, मौरगन आदि में भी हम ऐतिहासिक पद्धति का अधशश्रयण पाते हैं ।3 
आलववियन. स्माल, सित्रेल, अलफ्रड वेबर आदि ने भी एतिहासिक रुमाजशास्त्र के 
निर्माण में बड़ा जबदस्त कार्य किया है। भनुष्पों के समस्त कार्थकलाओं और 
विचिन्दन को रुरक्ृति में अन्दरिष्ठ कर कला, गणित, दशन और राज कीय व्यवरथा 
के एंतिहासिक दिकास का एक बड़ा महान्‌ चित्र, स्पेंगलर ने अपने सिद्ध प्रन्थ--- 
परिचम का पतन में प्रस्तुत किया है।* 
... मेरे विचार में राजनीतिशास्त्र को इतिहास का काफ़ी आश्रय लेना पड़ेगा । 
यह ठीक हैं कि कुछ विचारकों का यह कथन है कि अब समय आ गया है कि 
ऐतिहासिक व्यास्या-पद्धति के बदले क्रियात्मिका व्याख्या-पद्धति को स्थापित करना 
चाहिए। * अर्थात्‌ किसी वस्तु के स्वरूप-निर्णय में इसी विवेचन से काम नहीं 
चलेगा कि वह वस्तु किस प्रकार विकासावर्था को प्राप्त होती रही है; किन्तु 
उसका वर्तमान कार्यक्रम देखना 'ेगा। किसी वस्तु के स्वरूप न्.णिय में उरुके 
ऐतिहासिक क्रममात्र को उपस्थित करने को 'ऐतिहासिक अपसिद्धान्त' का नाम दिया 
गया हू । में मानता हु कि वस्तुस्वरूपनिर्णय में वस्तु कौ क्रियाकारित्वशक्ति 
१. ४०४७ एकल: गए० ए. ०० 6७०5 परण८ ए-00०४०३४६ ० बयर्त [96 $छांत 0 
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के लिए द्र॒ष्टव्य 76 270 ७०८९ए चारखण्ड । 
रे... ए०णणाल; फ़द्कवत $उच्नव्टा; शिएरटा)6 ० ७०८०००४५ 
तीनखंड १0787: #॥0९०६ ७०८९४, $एश6८णड ठी (07897- 
- पाणाए 2०वें 37तरिप्रा।ए 0 (१८ जनिप्राा97 गद्य [ए, 
४, (76078 9706८: 4]90०0 ५, 779]], 0]760 ४८७७४, 
४... (४७०४१ 5एथ्ाए]०: 7४6 06लांत€ 04]6 ४४८४६ 
-.६, ए#फ्राटांग्राबों बात (20९६(०7४ वां (270035, 
("८7८८ कब8८ए. द 


राज॑तीतिंशास्त्र की अध्ययंन-पद्धति २७ 


का विवेचन करना होगा; किब्तु वह क्रियाकारित्वशक्ति एतिहासिक कार्यशली का 
ही तो परिणाम हे । आजकल दारीरविज्ञानवेत्ता भी ऐतिहासिक पद्धति 
का आश्रय लेते हें । कोई रोगग्रस्त पुरुष जब उनके पास जाता है तब वे उसका 
पूरा इतिहास, आयु आदि नोट करते हें । इन्दयोरेन्स क्म्पनियाँ, बीमा स्वीकार करने 
के पहले, स्वीकरणीय पुरुष के इतिहास देखती हें । सरकार उत्तरदायी पदों पर 
नियुक्त करने के पहले, गुप्तचरों से भावी कर्मचारी का पिछला इतिहास पता लगाती 
है |! जब किसी पुष्य से हमारा परिचय कराया जाता हे तब उसके निवासस्थान 
और उसके पिता का नाम लिया जाता है । इन विभिन्‍न उदाहरणों से स्पष्ट है कि 
किसी वस्तु को पूर्णतः समझने के लिए उसके इतिहास का ज्ञान परम आवश्यक है । 
सम्पूर्ण जगत्‌ में और हमारे जीवन में निरन्तर वर्तमान, अटूट सातत्य हैँ । दाशेनिक, 
दृष्टि से संस्कारवाद का आश्चय लेकर बुद्ध और पूर्णतः परिव्याप्त प्राणवाद का आश्रय 
लेकर फ्रान्सीसी दाशनिक बर्गंसाँ ने बताया हे कि समरत भूत हमारी स्मृति में समाया 
हुआ है ।' सदियों का इतिहास पत्थर के एक टुकड़े में समाया है । इस प्रकार 
विचार करते हुए हम राजनीतिशास्त्र के ऐतिहासिक समीक्षण के पक्षपाती हैं। सभस्त- 
भूत का ही परिणाम वर्तमान है । इतिहास को हम सिर्फ पिछले काल के सैद्धान्तिक 
ज्ञान के ही लिए नहीं पढ़ते हैं । इतिहास को ज्ञान के राजतीतिशास्त्र निभित्त पढ़ने के लिए कुछ 
आवश्यक संकलन-पद्धति का आश्रय लेना होगा । विना संकलन के हमें यह पता नहीं, लगेगा 
कि हमारे लिए क्या आवश्यक है । इतिहास ही उत्त-घटना राशि को दान करेगा, 
जिसके आधार पर राजनीति शास्त्र के नियम निर्मित होंगे । इसलिए हमें आधार की 
प्राप्ति के लिए इतिहासार्णव का ही आश्रय ग्रहण करना होगा । पुनश्च, जिस प्रकार 
अपने सिद्धान्तों के परीक्षण के लिए वैज्ञानिक प्रकृति का आश्रय लेता है उसी प्रकार 
अपने राजनीतिशास्त्रीय सिद्धान्तों के परीक्षण के लिए हमें इतिहास का सहारा लेना 
होगा । यदिं कुछ ऐतिहासिक उदाहरणों के आधार पर किसी ज्ञास्त्रवेत्ता ने यह 
विचार प्रस्तुत किया कि प्रजातन्त्र का पर्यवसान तानाशाही में होता है, तंब हम 
इतिहास के अध्ययन से इस स्ताव' का परीक्षण करें । मेरी समझ में जो 
राजनीतिशास्त्र-विशारद एतिहासिक पद्धति के स्थान में “विश्लेषणात्मक' और 
मक्रियाकारित्वशक्त्यात्मक' पद्धति का समर्थन करते हैं, वे 'वाचोविगलापन! कर 
रहे हैं।* इतिहास का आश्रय छोड़ कर जब हम समाजशास्त्रीय विषयों _ 
पर विचार करते हें तब हम केवल काल्पनिक जगत्‌ में विचरण करते हूँ। 
१, एफ. फेलाएड07: शिबालः 270 (6६7907फ.. रु 
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एशिया और यरोप के इतिहास पर अनाधारित, स्वतंत्रता समानता, आदि का 
विश्लेषण राजनीतिक दृष्टि से किसी खास महत्त्व का नहीं होगा । यों कह सकते हे 
इतिहास राजनीति शास्त्र के विना अन्धा है और राजनीतिशास्त्र इतिहास के विना 
रिक्त है। 
ध « राजनीतिशास्त्र और समाजशास्त्र 

राजनीतिशास्त्र का समाजशास्त्र से भी गहरा संबंध हे । वैज्ञानिक दृष्टि से 
समाजशास्त्रीय आलोचन की परम्परा उन्‍लीसत्रीं शताब्दी में कोम्ठ और स्पेन्सर से 
आरम्भ होतीं है। इसका तात्पयं यह नहीं है कि प्राचीन और मध्यकालीन जगत्‌ में 
सामाजिक चिंतन का अभाव था । कनफ्यूसियस, मेनसियस, बुद्ध, कौटिल्य, प्लेटों, 
अरस्तु तथा सिसेरो के ग्रन्थों और उपदेशों में हमें प्रभावशाली सामाजिक विचारों 
का दर्शन होता है ।* किन्तु उनकी पद्धति आजकल की वेज्ञ (निक, परिगणनात्मक 
मापात्मक पद्धति स भिन्‍ल थी । संश्लिष्ट और परिमिश्षित पद्धति से एक स्थान पर 
ही दाशनिक, धार्मिक और सामाजिक विचारों का निदर्शन उनके ग्रन्‍्थों में मिलता 
है । मेरे विचार में कौटिल्य, प्लेटो, मन, अरस्तू आदि को सामाजिक और राज- 
नीतिक-दाशं निक कहना चाहिए, सभाजशास्त्री नहीं । धार्मिक भावनाओं का लोप हो” 
से. आधुनिक समाजज्ञास्त्र, प्राचीन सामाजिक दर्शन की तुलना में, बृध्यतीत पदार्थों से 
निरपेक्ष, भौतिकवदी तथा जगदनुस्यूत पदार्थों का ही अन्‍्वेष्टा है । समाज में वर्त- 
मान संस्थाओं और अत्तष्क्रिकओं का ही पूरा विश्लेषण करना, ते कि साम,जिक 
वस्तुओं के लक्ष्य के सम्बन्ध में शिक्ष। देना, वर्तमान समाजशास्त्र का उद्देश्य हैं । 

समाजशास्त्र का उन्‍नीसवीं शताब्दी में व्यापक अर्थ किया गया था । कोस्ट, 
स्पेन्तर, लसटर वार्ड (बीसवीं शताब्दी में फ्रन्ज प्रापेनहायमर भी) सी व्यापक अर्थ 
के समर्थक थे । इस व्यापक अर्थ में जिस पदार्थ या प्रक्रिया का मानव के सामूहिक 
जीवन से सम्बन्ध हे, वह समाजशास्त्र का विषय है । इसी दृष्टि को सामने रखकर 
राजनीति को भी समाजशास्त्र के अस्तमत समझा जाता था । उन्तीसवीं शताब्दी 
के उत्तराद्द और बीसवीं सदी के प्रथम दशक तक के समाजशास्त्री इसी व्यापक द्ष्टि 
से राजनीतिक विषयों का भी विवेचन अबने प्रंथों में करते थ । ऐसी कल्पना भी 
उस समय की गई थी कि प्रत्येक सामाजिक विषय का. कला, इतिहास, धर्म, आर्थिक 
_ जीवन आदि-समाजशास्त्रीय अनुशीलन होना चाहिए। इस व्यापक दृष्टि के प्रतिकूल 
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एक गहरी प्रतिक्रिय। हुई और एसा विचार उपस्थित हुआ कि समाजशास्त्र, सामा- 
जिक शास्त्रों का सर्वस्व नहीं, अपितु एक अंग हैं । इतिहास, राजनीतिशास्त्र, 
प्राचीनमानवशास्त्र, अथंशास्त्र और विधिशास्त्र भी समाजज्ञास्त्र के ही समान, सामाजिक 
शास्त्र हें । जब इन छः: पुथक्‌ शास्त्रों की समष्टि का बोध कराना होता है तब 
आंगल्‌ भाषा में 'सोशलसायन्सेज” शब्द का प्रयोग होता हे, जब केवल 
समाजशास्त्र अपेक्षित होता हँ तव 'सोशियोलौजी' छाब्द का प्रयोग होता है ।* 
आजकल सोशियोलौजी या समाजशास्त्र का एक सीमित अथ किया जाता हें, जिसमें 
परिवार, मानवनिवास, जनसंख्या, सामाजिक व्यवस्था, सामाजिक दुरवस्था पद्धति- 
शास्त्र आदि का समावेश होता हैँ । सामाजिक मनोविज्ञान आंशिक रूप से समाज- 
शास्त्र में और आंशिक रूप से मनोविज्ञानशास्त्र में अन्तमू त समझा जाता है । इस 
प्रकार समाजश।स्त्र की सीमित व्याख्या कर उसके विवेिचनीय विषयों का स्पष्ट 
निर्धारण किया जाता हूँ । विदित हैँ कि यदि समाजशास्त्र का एसा सीमित अर्थ 
किया जाय तो कित्री अंश में भी राजनीतिशास्त्र समाजज्ञास्त्र का अंग नहीं हे । 
वेसी अवस्था में जहाँतक सामाजिक मनोविज्ञान, राजनीतिक विषयों, जेसे नेतृत्व, जनमत, 
जनता का व्यवहार, जनसमूह की प्रवृत्ति, प्रचार आदि का विवेचन करता हैँ, उतनी 
ही दूर तक राजनीतिशास्त्र अपने समीक्षण में समाजशास्त्र का ऋण स्वीकार कर 
सकता ह। समाजशास्त्र के ये दो सम्प्रदाय उम्रपंथी हें, एक अतिशय व्यापक तात्पर्य का 
पोजक थ। तो दूसारा अत्यन्त सीमित तात्पयं का । किन्तु यदि पूर्णावबोध अपेक्षित हैं 
तो शास्त्र के परीक्षणीय विषयों की सूची कम ही रखनी होगी, अन्यथा केवल साधारण 
स्तर का ही विचार उपस्थित किया ज। सकता हे । इन दोनों उपस्रयंथों के मध्यवर्ती 
समाजशास्त्र का एक तीसरा सम्प्रदाय भी हे, जो समाजशास्त्र को सामाजिक विषयों 
का सामान्यशास्त्र समझता हे । में समझता हूँ कि यह तीसरा सम्प्रदाय कुछ सामान्य 
विषयज्ञान ही प्रस्तुत कर सकता है । मानवज्ञान का विस्तार इतने प्रचण्ड वेग से हो 
रहा हैं कि सीमाकरण और विषयविभाजन शास्त्रज्ञान के लिए अनिवारय हो गय हें। 
वेबर ने संसार के प्रसिद्ध धर्मों की समाजशास्त्रीय व्याख्या * प्रस्तुतकी; किन्तु: अब 
यह समय आ गया ह कि एसा कार्य तुलनात्मक धमंविज्ञान के विद्यार्थी को, करना चाहिए, 
न कि समाजशास्त्रवेत्ता को । इस तीसरे सम्प्रदाय के कुछ समर्थक ऐसी 
कल्पना करना चाहते हें कि साध्य-साधन तत्त्व को ध्यान में रखनेवाला, सामाजिक 
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| पदार्थों के निर्माण और क्रियाकारित्वशक्ति का समाजशास्त्र, समस्त सामाजिक शास्त्रों 
के जिए एक सिद्धन्त-समस्वय प्रस्तुत कर सकता है *; किस्तु में से वागूजालमातश्र 
समझता हूँ । यावज्जीवन सामाजिक दुरवस्था या जनप्र्या का विश्लेषण करनंवाला, 
राजनीतिक समानता के सम्बन्ध में अनुशीलन करने के लिए, कोई सिद्धान्त 
जिसका सामान्यतः: राजनीतिशास्त्र प्रयोग करे, उपस्थित नहीं कर सकता हे । 
अब यह समय आ गया हैँ कि हम अपने मनोवांछित विशिष्ट सामाजिक शास्त्र 
में प्रवीणता प्राप्त करें; किन्तु मूलतः सामाजिक शास्त्रों के शब्दों और सामान्य 
सिद्धान्तों से साधारण परिचय रहे । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि समाजशास्त्र के प्रचलित तीन अर्थों में से राजनीति. 
शास्त्र के लिए किप्ती का भी विशेष उल्लखनीय महत्व अब नहीं है । समाजशास्त्र 
का वह अर्थ कि सभाज से सम्बन्ध रखनेवाले समस्त विषयों का पूणत: व्यापक यह 
शास्त्र हे, अब प्रचलित नहीं है । राजनीतिशञास्त्र को पूर्णतः: आत्मसात करने की 
क्षमता का दावा कोई भी उत्तरदायित्वपूर्ण समाजश्ञास्त्री नहीं कर सकता । समाज- 
शास्त्र के सीमित अथे के समथ्ंकों ने जिस प्रकार इसके विषय-निर्धारण का प्रयास 
किया हैं, उस तरह राजनीतिशास्त्र और समाजशास्त्र के विषय नितान्त भिन्न हें। 
समाजशास्त्र का जो तीसरा अर्थ किया गया हे, जिसके अनुसार सामाजिक निर्माण 
कला और कारित्वक्रिया का वह सामान्यशास्त्र है, उस अर्थ में, भेरे विचार में, 
कोई खास महत्त्वपूर्ण देन समाजशास्त्र राजनीति के लिए नहीं दे सकता । 


किन्तु तथापि में समाजशास्त्रीय राजतीतिशास्त्र या राजनीतिक समाजण, सत्र का 

समर्थक हूँ । परिचम के कुछ विचारकों--उदाह रणार्थ, हाबहाउस ने समाजशास्त्री 

होकर भी कुछ राजनीतिक प्रदनों की मीझभांसा में महत्त्वपूर्ण काये किया है ।* जिस 

प्रकार सामाजिक मानप्तशास्त्र शने:शने: एक स्वतन्त्र अध्ययन का विषय बन गया 

है उत्ती प्रकार राजनीतिक सम्ाजशास्त्र भी एक स्वतस्त्र विषय बन सकता है ! 

राजनीतिशात्र के कुछ ऐसे प्रकरण हैं, जहाँ समाजशास्क्र से मदद भिल' सकती हूँ। 

राजवीतिशास्त्र में राज्यान्ततंत दण्ड की मीमांसा हम करते हें । समाजशास्त्र, 

परिवार, संस्था तथा समाज के अन्तव॑र्ती समुदायों में प्रचलित दण्ड-ष्यवस्था का 
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बैफऋन्‍्कत्ती है । इस प्रकार यदि दोनों शास्त्रों के द्वारा प्राप्त निष्कर्षों का समन्वय 
किया जाय या तुलनात्मक समीक्षण हो तो दण्ड के स्वरूप को हृदयंगम करने में 
सहायता होगी । एक दूसरा मीमांसनीय विषय, राजनीतिक समाजशास्त्र का, राज्य 
का उद्भव हो सकता हूँ । राज्य की मीमांसा रांजनीतिशास्त्र का मल है । इसकी 
मीमांसा के निमित्त इसका एतिहासिक विकासक्रम जानना आवश्यक है और इसके 
लिए इतिहास के अलावा प्राचीन मानवशास्त्र और समाजशास्त्र से मदद हो सकती 
है । राजनीतिक समाजशांस्त्र का एक तीसरा अनुशीलनीय विषय हो सकता हं-- 
प्रजातन्त्र का विशद स्वरूप । राजनीतिशास्त्र में, विशेषतः पश्चिमी यरोप, अभरीका 
और भारत में पठित और अधीत राजनीतिशास्त्र में, प्रजातन्त्र की मौमांसा हम 
करते है । दो दृध्टियों से राजनीतिक समाजशास्त्र यहाँ हमारी सहायता कर सकता 
है । प्रजातन्त्र, राज्य के' अलावा अन्य सामाजिक संस्थाओं में के हाँ तक वतंमान हे, 
यह जानना भी आवश्यक है । श्रमिकसंघ, व्यापारीसंघ, धार्मिक संस्थाए. विश्वविद्या- 
लय, ये सब अपने निजी कार्यसंपादन में! कितनी दूर तक अजातन्त्रीय प्रणाली का 
अनुसरण करते है, इसकी जानकारी से प्रजातन्त्र सम्बन्धी हमारा राजनीतिशास्त्र 
से प्राप्त ज्ञान सबल और पुष्ट होगा । दूसरी ओर, प्रजातन्त्रीय शासन-प्रणाली की 
सफलता के लिए कहाँ तक रुमाजतादाम्यकारिणी प्रवृत्ति अपेक्षित है, इस प्रइन की 
मीमसा भी राजवीतिक समाजशास्त्र कर सकता हे । बहुत से राजनीतिशास्त्र- 
वेत्ताओं का विचार हे कि प्रजाततत्र के समुचित विकास के लिए आवश्यक है कि कुछ 
मूलभूत विषप्रों को दलीय संघवष का विषय न बनाया जाय ।* इस प्रकार के मलमत विषयों का 
सुरक्षण समाज' और राष्ट्र की संस्थिति से सम्बन्ध रखता हे । इससे स्पष्ट है कि समाज 
की आधारभूत स्थिति से सम्बन्ध रखनवाले प्रश्नों. में पृर्णत: ऐक्मत्य अपेक्षित है । 
इस प्रइन का भी केवल राजनीतिशास्त्र के ज्ञान से- समाधान नहीं हो सकता । * 
एक चौथा विचारणीय विषय राजनीतिक समाजशास्त्र का, यह हो सकता है कि राज्य 

का परिवार में प्रचलित प्रथाओं से वया सम्बन्ध हूँ । व्यावहारिक दृष्टि से, प्रजा- 
तंत्रीय व्यक्तित्व का निर्माण केसे हो सकता है, इस सम्बन्ध में बहत परीक्षण किये गये 
हैं। उनका निष्कर्ष हे कि परिवार में ही प्रजातंत्रीय और अधिनायकीय प्रवत्ति 
प्रजनित होती है । पिता की शासनपद्धति और तत्प्रजनित प्रतिक्रिया से ही शिश का 
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व्यक्तित्व बनता है । इस प्रकार की बातों का विशेष विवेचन राजनीतिक समाजशास्त्र 
ही कर सकता है । ये जो चार विषय हमने निर्दिष्ट किये है, इनकी संख्या बढ़ाई 
जा सकती हू । अतः आवश्यक हे कि कुछ लेखों और अनुसंधान-निबन्धों के अतिरिबत, 
विनिश्चित रूप से राजनीतिक समाजज्ञात्र का विकास होना चाहिए। इस प्रकार स्पष्ट 
है कि समाजशास्त्र के तीसरे सामान्य अर्थ का ऊपर खण्डन करते हुये भी में समाज- 
शास्त्र और राजनीतिशास्त्र की सम्बन्ध-मीमांसा और परस्पराश्रयिता का खण्डन नहीं 
करता । जिस प्रकार राजनीतिजञात्र के दाशंनिक या समग्रा्मक विवेचन के लिए इति- 
हास-निष्ठता अपेक्षित है, उप्ती प्रकार समाजशास्त्र-पंश्रय भी संग्रहणीय है । 
राजनीतिशास्त्र के दशंतिक विवेचन के लिए हमने व्यापक नैतिक और आध्या- 
त्मिक मानववाद को आधारभूत भानना आवश्यक दताया था। वैज्ञानिक, मापात्मक 
पद्धति से प्रभावित होते हुए भी आधुनिक समाज्शात्र उस मानवदाद का समर्थन कर 
रहा है । पिटरिम सोरोकिन, जो प्रसिद्ध रूसी समाजशास्त्री कोभालोभ्सकी वा विद्यार्थी हे, 
इस आध्यात्मिक मानववाद का समर्थक है। * उसका कहना है कि पद्िचिमी स+यता, विज्ञ न, 
यंत्रवाद, भोतिकवाद, आदि के वारण, भयंकर संक्रमणकाल से गुजर रही है। नैतिक 
और आध्यात्मिक दृष्टिकेण को अपनाना ही त्राण का एकमात्र मार्ग है । अपने 
प्रसिद्ध ग्रंथ-- सामाजिक और संस्द्रतिक गरिशास्त्र' में, उसने आध्यात्मिक » जिसे 
अग्लभाषा में उसने आयडियेशनल”' और “आयडियलिप्टिक' कहा हैं, विचार-पद्धति' 
का सांगोपांग समर्थन किया है। * अपनी महत्त्वपूर्ण पुस्तक, मानव जाति का पुननिर्माण' 
जिसे उसने भहात्मा गांधी जी को समपित किया है, में उसने फ्रायड के मन:समीक्षण 
के बदले धर्मशास्त्रानमोदित योग, करुणा, परदु:खकातरता, कल्याणकारिता आदि का 
पक्षग्रहण किया है।३ हंगरी-सिवासी भावसंदादी जौज लुक.बस का शिप्य 
जमंन रुमाजशास्त्री वाल मानहायभ पहले मावर्सीय विचारधारा से प्रभादित 
था। अपने 'सामाजिक प्रजातंत्रवादी” काल में ही अपना प्रसिद्ध ग्रन्थ” 'आयडिऔलौजी' 
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और यूटोपिया' उसने लिखा था।* परन्तु द्वितीय विश्वमहासमर की विभीषिका 
को देखते हुये मानहायम की विचारधारा बदल गई । नियोजित प्रजातंत्रीय समाजव्यवस्था 
का वह प्रशंसक बन गया। उसने बताया कि एक नदशिक्षित मानव की आवश्यकता 
हैं। धर्म की शाइवत शिक्षाओं के पुनरुद्धार पर उसने बल दिया। उसने व हा कि 
नूतेन समाज की स्थापना नहीं हो सकती, जबतक इस प्रकार का मानववाद जगत्‌ में 
प्रतिष्ठित न हो । * अमरीकन समाज्शास्त्री मेकिभर भी कहता हे कि श्रेयों का रवतंत्र 
अस्तित्व है ।* मानव के नेतिक और आध्यात्मिक महत्त्व को स्वीकार कर ही 
प्रजातंत्रवाद और अन्तरराष्ट्रीयवाद चल सकता है, एसी स्थापना मेकिभर की है । 
इस प्रकांर एम देरुते हें कि जिस नेतिक आध्यात्मिक मानववाद को दाशंनिक 
राज न.ठिशारत्र का हम मूल मानते हैं, आधुनिक समाजशास्त्र भी उसी निष्कर्ष पर 
शते:शर्ने: आ रहा हे। अब रूमय आ रहा है कि विज्ञान से अत्शिय प्रभावित उन्‍नीसवीं और 
प्रारम्भिक बीसवीं सदी का समाजशास्त्र, दाशंनशास्त्र से तटस्थ रहने की अपनी नीति 
को अंशत: छोड़ रहा हे । अगले वर्षों में समाज्शास्त्र, राजनीतिक दर्शन को अनुशीलन 
सामग्री प्रदान करेगा और राजनीतिक दर्शन या दाशन्कि राजनीतिशास्त्र अपने 
आध्यात्मिक प्रयोजनवाद के सहारे समाजशास्त्र को प्राणपुण चेदना प्रदान करेगा। 


मनोविज्ञानशास्त्र भी दाशंनिक राजनीतिशाप्य की ओर ही बढ़ रहा है। पूव॑- 
वर्तमान व्यवहा रवादी सम दाय का अब प्रभाव कम हो गया हैं। जमनी में मानव 
सम्पूण रूपवादी (गेस्टाट्ट) सम्प्रदाय का आधिपत्य हुआ । इस सम्प्रदाय ने पृणता 
पर ध्यान देकर व्यवहास्वाद के भौतिक उत्तेजन-प्रतिक्रियावाद का विरोध 
किया ।४ गेस्टाल्ट सम्प्रदाय भी आंशिक रूप से इस प्रकार दाशनिक राजनीतिशास्त्र 
की ही ओर बढ़ रहा है | फ्रायड के व्यावहारिक निष्कर्षों के सहारे चिकित्सा करने- 
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३४ राजनीति और दरहोन 


वाल मनोवैज्ञानिक भी मानव के अज्ञात और अर्धज्ञात संस्कारों को प्रत्युद्दीपत कर 


पुनरपि उसे अपना स्वरूपबोध कराने का प्रयत्न कर रहे हैं । इस प्रकार स्पष्ट है कि 
वेभिन्न मार्गों से समाजशास्त्र, सामाजिक व्यवस्था के लिए और मनोविज्ञानशास्त्र, 
मानव के स्वभावपरीक्षण के लिए, शनेः:-शन: उस नेतिक और आध्यात्मिक मानव- 


वाद की ओर बढ रहें हैं, जो राजनीतिक दर्शन का प्राण है । 


_ राजनीतिक दर्शन की यह मान्यता है कि वह चेतनायुकत मानव को ही राज- 
_ नीतिक अध्ययन का मूल मालकर चलता है । दर्शन इब्द का प्रयोग प्राय: हमारे 
मस्तिष्क में ईश्वर, पुनर्जन्म, मोक्ष, कंवल्य आदि दब्दों का ही बोध कराता हैं। 
किन्तु हमने दर्शन का अर्थ कृत्स्तज्ञानश्राप्ति किया है । इस अर्थ को ग्रहण करते हुये, 
अन्य सामाजिब्शास्त्र के निष्कर्षों के संतुलल और समन्वय का प्रयास दार्शनिक 
प्रक्रि| का एक आवश्यक अंग है । अतएवं इतिहास, समाजशास्त्र, मनोविज्ञान आदि 
से सामग्री लेकर उनके आधार पर एक सांगोपांग राज्जीतिबशास्त्र का निर्माण 
करना दाशैजिक पद्धति हैं । किन्तु राजनीतिक दर्शन के न्मिण के निमित्त जब 
अन्य शास्त्रों से हम सहायता लेते हें उस समय हमारा ध्यान इस बात पर रहता 
है कि किस प्रकार ये सामग्रियाँ मानव मन और बुद्धि को रूपान्तरित या प्रभावित 
करती हैं । मानव को वेशिठ्य प्रदान करनेवाले राजनीतिक दर्शन का यह विचार हे 
कि मानव-बुद्धि ही सामाजिक दृष्टि से आवश्यक समग्न वस्तुओं वा। समीकरण करती 
है । जलवायु का प्रभाव इतिहास और राजनीति पर माना जाता हैं; किन्तु जलवायु 
भी पहले मानव शरीर और भनबुद्धि को ही प्रभावित कर अपना प्रभाव व्यवत कर 
सकता है। चेतन्यसम्पन्न बुद्धि जलवायु के प्रभाव को कम कर सकती है । उत्तरी 
अभरीका में शीत के आधिक्य से पराभूत प्रचीन जातियाँ किसी समृद्ध सभ्यता को 
जत्म नहीं दे सकी । किन्तु आधुनिक अमेरीका की उत्कृष्ट याश्चिक सभ्यता प्र। कृतिक 
श.क्तयों पर मानवषुद्धि के विजय का चिह्न है । आर्थिक अवस्था का भी इतिहास 
ओर राजतीति पर गहरा प्रभाव पड़ता है; किस्तु इस प्रकार की प्र भावोत्पादकता 
उसमें वहीं तक आती हे जहाँ तक वह सामाजिक भावषापत्न बुद्धियतत मानव के 
. विचार-प्रंत्तार को आन्दोलित करती हैँ । हम कुछ वेयक्तिक विज्ञानवादियों के समान 
जगत्‌ और इतिहास को मनोविकारजात, मनोमंसृष्ट या म॑ गविजृस्मित नहीं मानते । 
वेयक्ति मन से जगत्‌ को सुध्ट या आयत समझता निरी कल्पना या उन्मत्ततलाय हे । 
में तो सिफ _यह कह रहा हूँ कि सामाजिक प्रभाव व्यक्त करने के लिए वस्तुओं 
को, मानवप्तत को, प्रभावित करना पड़ेगा । सोन का जगत के इतिहास पर जबर्दस्त 
अभाव हूँ । सोन की खोज ने ही भयंकर उपनिवेशवाद और साप्राज्यवाद को जन्म 
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दिया । किन्तु सोना, सामाजिक, आथिक या राजनीतिक शक्ति बन सके, इसके 
लिए आवश्यक है कि वह मानव मन, हृदय और बुद्धि को प्रभावित करे । जब तक 
मनुष्य को सोने के मूल्य का स्वीकरण अपेक्षित न हो, सोना सामाजिक हक्ति का 
रूप धारण नहीं कर सकता । अतः सामाजिक शास्त्रों के व्यापक परिज्ञान के फल- 
स्वहप यह आवश्यक हैँ कि उस भद्दे भौतिकवाद का पल्‍ला छुट जाय, जो वस्तुओं 
और तज्जनित एतिहासिक प्रभावों के मध्य में मानव मन और बिके क्रियात्मक 
ओर सर्जनात्मक प्रभाव को नहीं स्वीकार करता हे । मन, बृद्धि और आत्मा के 
व्यापक श्कक्‍तेयूण प्रभाव, को म.ने बिना शिथिलकारी नियतिवाद से त्राण पाना 
मुश्किल था । वर्तमान सभ्पता और संस्कृति की सुरक्षा के लिए आवश्यक है कि 
ज्ञनान्वेषी नीतिमान्‌ शवितिपूर्ण मानव को आ रभूत मानकर, अन्य सामाजिक शास्त्रों 
से सहायता लेते हुए, एक राजनीतिक दशन का निर्माण हो, जो न केवल राज्य के 
सम्बन्ध में हमारा ज्ञान सम्बधन करे, अपितु सततवर्धनशील सामान्य सिद्धान्तराशि के 
आधार पर एक सन्‍्तुष्ट समाज की स्थापता करने के निभित्त तकंपूर्णः कार्यक्रम 
साध्य-प्ाधव-पर्धात पर तिरमित कर सके । 
ग. राजनीतिशास्त्र और द्वन्द्ववादात्मक दर्शन 

दन्द्रवाद एक अतिशय प्राचीन दाशनिक पद्ेति हे। निषंधात्मक पद्धति का एक 
अनोखे अर्थ में इसमें प्रयोग होता हँ। विप्रतित्रेध के नियम' को कुछ विलक्षण तरीके. 
से व्यवहार में लाया जाता है। दइन्द्रवाद को समझने के लिए इसके चार विभिन्‍न 
अरथथों को पथह रूप से बताना अच्छा होगा । द्वन्द्ववाद का पहला प्रयोग ताकिक ढंग 
से किया जाता है। प्रतिपज्ञी की यूक्तियों म॑ विरोध दिखाना इसका लक्ष्य हे। इस 
प्रकार इसका प्रयोग सुकरात और प्लेटो ने किया है । यदि प््वेयक्ष यह है कि बलवान्‌ 
का शासन ही न्याय है, तो फिर इस प्रकार का तके करना कि बलवान कौन हे, 
और फिर पृवपक्षी से यह स्वीकार कराना कि बलवान्‌ वही है जो शीलवान हैं, 
क्योंकि बल का आधार शील' है, और यह कहना कि शीलवान पुरुष स्वार्थप्रेरित न 
होकर, कल्याण की भावना से ही शासन करेगा--इस प्रकार की युक्तियों को 
हन्दात्मक कहते थे। सुकरात ने पोलेमाक्स और थसिमाकस से अपने प्रसिद्ध शास्त्रार्थ _ 
में इम्त प्रकार की युक्तियों का उपयोग किया है ।' इस तकंपद्धति में ऐसा नहीं होता 
कि यदि पूर्वपती ने कहा कि बज़वान्‌ का स्वा्थंसा न ही न्याय है तो हम इतिहास 
से ऐसे उदाहरणों को बताते कि स्वार्थ॑ंसाधकों का कंसे पराजय हुआ है। यदि ऐति- 
हासिक उदाहरणों के सहारे हम पूर्वपज्ञी का पराजय करते हें तो यह ऐतिहा- 
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सिक पद्ति का उदाहरण होगा। दन्द्रात्मक पद्धति में यह लक्ष्य रहता हे कि 
पृ ती द्वारा युक्त शब्दराशिकों विरोधग्रस्त या विप्रतिषिद्ध सिद्ध किया जाय। यद्यपि 
 डायलेक्टिक शब्द यूवानी भाषा का है और इसका शब्दाथं होता हैँ संवाद या 
_ज्ाषण, तथापि इस प्रकार की तकशली का प्रयोग अन्य साहिय में भी हम 
देख सकते हैं । त्रिपिटक के देधावितक्‍्कसुत्तः में कुछ उदाहरण मिलता 
है । इवेवत्सकी ने दिग्गगाग, मंकीति आईई के ग्रन्थों म अधधुनिक इन्द्ववादी 
सिगवार्ट, लौत्स, उलटीफी, ब्रैडले आदि की सनक्ष ताकिक यूक्षितयों के श्रयोग का 
बर्गन किया ह। * जिस रूप में प्रावीन यूनान में इन्द्रवाद वा प्रयोग किया गया 
था, उस रूप में आजकले के दशन और सामाजिकशास्त्रों में हम उत्तका प्रयोग नहीं 
करते है । कितु आजकल' के कुछ, 'ताकिक विवेयात्मकवाद' के अनुयायी वाक्यों की 
अरथशालिता और हाब्शों के परीक्षण में कुछ अंश तक प्राचीन यूनानी दन्दवाद का 
स्मरण कराते हैं ।* सिद्धान्तों का स्वतन्त्र परीक्षण करने के बदले, सिद्धान्तों को 
व्यक्त करनवाले शब्दों का प्रश्रोेग ठीक है या नहीं, यंद्री इनके विश्लेत्रण का 
मूल प्रदन हे । द 

दृन्धवाद के तारिक अर्थ का परीक्षण अबतक हुआ है। वर्गमान वेज्ञनिक और 
दाशनिक ज्ञात की प्रणाली में इस प्रकार का इन्द्ववाद नहीं प्रयुक्त हं.ता है और 
इसका ऐतिहासिक महत्त्व ही अबशेंत है । महान्‌ दाशनिक प्लेटो ने द्वत्धवाद का 
एक विलक्षण अर्थ किया है । प्लेटो दाशनिक दृष्टि से प्रत्ययवातीं या सामःन्यवादी 
था । समत्त प्राइतिक और क्लत्रिम वस्तुओं में अन्तःवर्तमाव सामान्यों की उसने 
स्थापना की है । गौओं का एक गोत्व सामान्य हे, इसी प्रकार लालपन! एक 
सामान्य है तथा चतुष्पादिकाओं का एक सामान्य हें । यह सामान्य अनौतिक और 
नित्य. । सामान्यों में भी कुछ अधिक व्यापक हें, जो अल्पव्यापकों को अपने में' 
अन्तरभ[त करते है । इस प्रकार पारस्परिक ततारतम्य की अन्तिम सीढ़ी शिव का 
सामान्य हे! जो चरम सत्ता है ।3 सामान्य का, जिसे अंग्रेजी में कान्सेप्ट” कहते हे 
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और जिसे यूनानी भाषा में आयडौस कहते हें, शास्त्रीय. विवेचन ही प्लेटो के मत 
में डायलेक्टिक है । सामान्यों की अन्तःसम्बद्धता का विवेचन ही परम ज्ञान हे 
और यही डायले.वेटक हे । इस प्रकार के परम .ज्ञान का बोध करने के लिए प्रथम 
अंकगणित, रेखागणित, ख्ोलशास , दिव्यस्त्ररशास्त्र आदि का ज्ञान नितान्त अपेक्षित 
है ।* स्पष्ट हँकि तत्कालीन यूतान में वर्तमान विज्ञानशास्त्रों का यहाँ निर्देश हो 
रहा हैँ । यदि प्लटो आज वत्तमान रहता तो इस सूची में - पदाथंविज्ञान, रसायन- 
शास्त्र आदि का भी अवश्य उल्लेख करता । जब परिष्क्ृत बृद्धि से मनृष्य इन उपरि- 
लिखित शास्त्रों का परस्परसंबंधद्योतक पारदर्शी ज्ञान प्राप्त कर लेता है तब उसे 
सामा यशा त्त्र का आममबोत्र होता हे और सामान्यों के सामात्य 'शिवप्रत्यय' * का 
परात्पर' बोष ही द्वन्द्वादात्मक ज्ञान हैं। ध्यान में रव॒ने का विय्य है कि दार्शनिक 
पराविग्रा. की प्राप्ति के लिए शास्त्रीय दृष्टि से विज्ञानञ्माप्त्रों के अध्ययन को 
प्लेटो ने अनित्रर्य बताया है। प्लेटों का द्वार .कितती सधारण अल्पायास तरीके 
से परमज्ञान को प्राप्त नहीं कराता । घोर चिंतन और मननः का ही यह परिणाम 
है। प्लेटो ने शास्त्रीय अन्त.सम्बन्ध ज्ञान पर जो बल रिया है, “उसकी आवश्यकता 
आजकल भी स्वीकृत हे। कठिनता इस बात की हे कि शास्त्रों के अपरिकल्पत 
विकास के कारण उनकी सीम। इतनी विश्ञाल हो गई हें कि एक समस्त जीवन में 
विज्ञान के एक अंश को भी पूणतः जानने कारन हो गया है। प्लेते के मत.नुसार 
बीस वर्ष की अवस्था से परीक्त वर्त की अवत्या तक द्शनिकर्मनोतृत्तिस-पन्‍न 
भावी राज्यरक्षकों को विज्ञान और द्वद्धात्मक दरगन का अध्यवन करना होता हूँ । 
स्पष्ट है कि अ,जकल' इस प्रकार का विशल अव्ययत असंभव हू । कित्तु यदि 
जीवन' में ज्ञ/न को कुछ विशिष्टहत मे जनता अभियत् हो तो साधारण ज्ञात्र प्राय: 
सब विषयों का और एक अभीष्सित विय का पाररर्णी ज्ञाए, यही आदशे हो सकता 
669 ० 80009, 2०१4 (शंड एप शा 606९४ (00 9260॥6 ९८०प४९ 
0० इटांगाट९, बारते॑ छा (एपगा 0! 80 97 98 |76 शा 
छ96००768 ६76 डप्राओुध्टा ० #70906986 . . .६86 8००7 जा०५ 
छह गाव 40 06700 ०गाए ही 238प7707 0 क्‍ताठणोंधव86 (०0 
| एग88 दा0ज970, प्रा ० ऐैटा। कैगगडु थ्यापे. 65606, 
गाव एढला 6 8004 45$ 760 €$567९6,. >पर॑ डि'.. €#८6608 
€8उ९7८6€ एप वाश्याए धात छ0एश८ा' द 


१... रिक्र्पाआ०, 966४ एा 
२... 464 6 6 ४000. 


श्द राजनीति और दर्शन 


है । सामान्यतास्त्र या दन्द्वाद का तात्विक बोध प्राप्त करने के लिए जो विज्ञान- 
दसत्रों के ज्ञान की अनिवार्यता प्लटो ने शर्ते के रूप में रखी है, उसे आधूनिक 
युग में व्हाइटहेड, कैसिरेर, वर्गसां आदि दाशेनिक ही चरितार्थ करते है। किन्तु 
यदव्पि प्लेटो के दन्दववार के ज्ञान की प्राप्ति के शर्त को पूरा करना आज की 
दुनिया में असन्भव-सा दीखता है तथापि इस मह।न्‌ आदशे को ध्यान में रखकर 
अपा सीमित ज्ञात का सतत संबजन करना चाहिद। कि. तु आदर्श की दृष्टि से 
प्लेंटो द्वारा प्रणीत विवार को स्त्रीकार करने का यह कद्ापि अयथे नहीं होता कि 
हम उपके दशंनेक सिद्धान्तों को भी भानते हैं। प्लेटो का प्रयवाद या सामान्य- 
बाद इस अर में कि, प्रत्ययों की स्वतंत्र आध्यात्मिक सत्ता हैं और अभौतिक लोक- 
लोकन्तरों में प्रत्य विचरा करते हें कश्पि ठौक नहीं हे । प्रत्यय दस्तुप्राक्‍वर्ती 
नहीं; किन्तु मनोनि.सृत हो । ज्ञान के वे सावन है। अनेक वस्तुओं के सम्बन्ध में 
मानत,ज्ञान को विस्पष्ट और बोबगम्य बनाने के लिए हम/री बद्धि इन प्रत्ययों या 
सामतनयों की सर्जना करती है। इस प्रकार प्लेटो के मुख्यतम दाशनिक पिद्धान्त-- 
अत्यथशा त्त्र या सामान्‍्यवाद को नहीं स्त्रीक,र करते हुए भी शास्त्रों की अन्त,स «बद्धता का 
आइश मुझे ग्राह्म है। जहाँ तक में राजनीतिशास्त्र के अनुशीलन में दर्श ने, समाज- 
शारत्र और इतिहास से राजनीति को सम्बन्वित करने का प्रयास कर रहा हूँ, में स्वयं 
_अंशतः दन्द्रवादी पद्धति का आश्रयण कर रहा ह। 


इन्द्वाद का एक तीसरा अर्थ भी होता हे। जब इतिहास या जगत की 
व्याल्या करने में हम दो अत्यत्त शक्तिशाली तत्तोों की स्थापना करते ह और उनके 
पारस्परिक संवर्य से जा ,तिक घटनाओं की व्याख्य। करते हैं तब एक प्रकार से हम 
 ढेल्इवाद का आश्रय लेते ह। चीन देश के दर्शव में बा+' और पिन के इन्द्र. 
का उल्लेख आता ह। पारसी महत्मा ज॑ एथुस्तर ने अहरिमान' और औरमुजद' के 
दन्द का वर्ग व किया है। फारत के धम [वाता मनी ने भी शिव और अशिव के इन्द्र का निहपण 
किया हैं। बुद्द ओरमार के अनेक कल्पों म चल कलले संबर्ष का उल्लेख जातकों में मिलता हे । 
अद्वतवारी दर्शन में एक मूलतत्त्त से, च है वह भौतिक हो या चेतन हो, हम जगत्‌ 
के नानात्व की व्याख्या करते हैं। कुछ लोग एक अद्वेत सता का स्वीकार कर, उसी 
में क्रियात्मिका शक्ति का भी अस्तर्भाव मानकर, विशिष्टाहैत की स्थापना करते हे । 
_ किन्तु जो लोग मूलतः वर्तमान दो शक्तियों के संघर्य से इतिहास और जगत्‌ की 
समन्वित व्याख्या करते हें, वे एक प्रकार से सतत देवासुर-संग्राम को ही प्रमुख . तत्त्व 
मानते हूँ । इस प्रकार के दो मौलिक श विततत्त्वों को स्वीकृत करने का विचार धर्मग्रन्थों 
से निकता है। किल्तु वैज्ञानिक या स्वत दारंनिक दृष्टियों से हम उप्की सत्ता 
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को सिद्ध नहीं कर सकते । अतएव इस प्रकार के द्न्द्ववाद का कोई समाजशास्त्रीय 
तात्पयं नहीं हो सकता हैं । 
दन्द्रवाद का चोथा अर्थ अधिक दाशंनिक महत्व रखता है। निरविशेष कटस्थ 
चिन्मात्र परमसत्ता के सिद्धान्त के विपक्ष में दन्द्वाद गति, सतत परिचलन और परि- 
वतन या क्षणिकवाद का सिद्धान्त उपस्यित करता है । पारमैनायडिज के स्थिर- 
सत्तावाद के विपरीत हेराक्लिटास ने गतिमूलक दर्शन को उपस्थित किया । नदी की 
सतत प्रवहणशील जल'राशि या अग्निशिखा की सट्त परिवर्तनशीलता का उदाहरण 
देकर जगत्‌ को गतिप्रधान उसने बताया। उपनिषद्प्रोदत एकात्म परमसत्ता के, जो 
केवल तुरीयावस्थासंवेद्य है, विपरीत बुद्ध ने अनित्यतावाद का विचार रखा. जो 
पिछले बोद्ध-दशेन में क्षणिववाद के रूप में परिवर्तित हो गया, जिस्के अनसार 
सतत परिणाम या परिवरतेन हो रहा है। कोई वस्तु सावकालिक नहीं हे । इसी 
अनित्यतावाद की दृष्टि को अपनाते हुए बद्ध ने आत्मा की कध्स्थ सत्ता का 
खंडन कर केवलमात्र विज्ञान-संतान का विचार ही उपस्थित विया । आजकल के 
विज्ञानवेत्ता दाशेनिकों ने भी गति की विचारधारा का पोषण किया हे ह्वायव्हेड 
और बगंसां गति और प्रवाह का सिद्धान्त जगत की व्याख्या में स्वीकृत करते 
हैं ।! जगत्‌ में सतत वनमान गत्यात्मक दन्द्र का समर्थन, द्वन्द्ृवाद के' संसार की 
व्याख्या में प्रयक्‍त होने का उदाहरण हे इस अर्थ में दन्द्रवाद एक तकक॑-पद्धति से 
दूर अत्यन्त प्रकृष्ट सत्तात्मक रूप धारण करता हे । 
यूनानी दाशंनिक प्लेटो ने तथा अरस्तू ने ताकिक दृष्टि से दृन्द्रवाद का प्रयोग 
किया ह और डायलेक्टिक शब्द का उनके ग्रंथों में सतत प्रयोग बताता है कि वे 
_ जिस पद्धति का प्रयोग कर रहे थे, उसका पूर्ण चेत्य उनको था। हेराविलट्स, वृद्ध 
और बर्गसां गतिमूलक दर्शय उपस्थित करते हैं और चूंकि हेगेल के समय से गति- 
मूलक दर्शन का बोध कराने के लिए डायलेकध्कि दब्द का प्रप्नोग होने लगा, इस 
कर समझते की दृष्टि सें, हराक्लिटस, बुद्ध और वगगगंसां को द्वन्दव।दी मारना 
एक पद्चात्प्रवुकत शब्द का पूर्ववर्ती साहित्य में वर्तमान विचार को व्यक्त करने के 
उद्योग का उदाहरण है। यद्यपि कुछ ईसाई दाशतिकों ने भी डायलेक्टिक पद्धति 
और हाब्द का प्रयोग किय। हैँ तथापि जो महान्‌ रूप इसको यान में पाप्त था. 
प्को फिर से जाग्रत करने का श्रेय काण्ट को ही हे। यद्यपि अपनी, प्राथमिक 
_नेबुल। से जगत्‌ को उत्पत्त माननेवालो विचारधारा में, जगत्‌ को गत्यात्मक उसने 
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माना तथापिं दन्दधवाद का मृयतः बौद्धिक शास्त्रों में परिसीमित अर्थ ही काण्ट 
ग्रहण कर सका।'* काप्ट दन्द्रव/द का विपरीत सिद्धान्त विश्लेषणवाद (अनालिटिक) 
को समझता था । विशुद्व बुद्धि का समीक्षण नामक पुस्तक में परात्पर विश्लेषण के 
: बाद उसने परात्पर इन्द्रवादिता का विशद विवेचन किया हैं। इस पराप्पर 
' इन्द्रवादिता (ट्रांसिष्डटल डायलेक्टिक) म॑ मनोव॑ज्ञानिक प्रत्यय, सृप्टिश,स्त्रीय प्रत्यय 
और पधरमंशास्त्रीय प्रत्यय का उसने वर्णन किया हें ।* उअ&्यावहारिक: बूद्धि 
का सर्मक्षण” नामक पुस्तक में विशुद्ध बुद्धि के नियमों के अतृभवात्मक विनिर्णयों 
के कारग जो कुत्र अग्युत्न्नताएँ उपस्थित होती हैं, उनका विचार करने कः 
प्रयास काण्ट ते किया है ।' विनिश्चय प्रतरत्ति का समक्षण नामक ग्रन्य में, कलात्मिका 
_अवृत्ति के सर्मक्षण में, रस के सम्बन्ध में, कहाँ तक वह बुद्धिनिष्ठ हो सकता हे, 
इसका विचार काण्ट करता है ।* विनिश्चथ की प्रयोजनात्मिका प्रवृत्ति के समी- 
क्षण में काण्ट ने प्रकृति की यांत्रिकता तथा लक्ष्यशीलता में समाहार उपस्थित 
किया है । इस प्रकार स्पष्ट हे कि पद्धतिशास्त्र की दृष्टि से दन्द्वाद का विराद 
स्वरूप काण्ट के मस्तिष्क में था। किन्तु द्वन्द्वांद को वह तकना की एक 
पद्धति मानता था। जब अपने उययुक्‍त क्षेत्र को छोड़कर मानवज्ञान के साधंन, 
अम्य क्षेत्रों में प्रवेश करते हें तो विरोध और विप्रतिषब उत्पन्न होता है. । इसका 
प्रत्यदूधाटन करना डायलक्टिक का उदृश्य हैँ । 

दन्द्रवाद का पूर्णतः परिष्कृत' और व्यापकरूप हंगेल में मिलता हू । अपने महान 
ग्रत्त /तकविज्ञान' में उसते काण्ट का महत्त्व स्वीकार करते हुए भी उसके इन्द्ववाद 
को मुख्यतः: भावात्मक और निषेवात्मक कहा हूँ ।* हंगेल के मतानुसार इन्द्ववाद 
अन्तप्रवृत्ति की बाह्यगामिता का विचार है, जिसके द्वारा वासनात्मक बुद्धि के प्रत्ययों 
को एकांशित। तत्रा प्रतिबन्ध का बोध होता हैँ । हेंगेल के अनुसार जहाँ कहीं भी 
गति है, जहाँ कहीं भी जीवन है, जहाँ कहीं भी जगत्‌ में कोई काये होता है वहाँ 
दन्द्रवाद हैं । इन्द्रवाद वंज्ञानिक हाान का आत्मा है । इन्दवाद का अतिशय प्रभाव 
होल के मन पर था | शोलिग द्वारा वर्णित कूटस्थ वस्तुतत््व के साथ दृन्द्वात्मक 
गतिवाद का सम्मेलन करना हेंगेल के दर्शन का वशिष्ट्य हे और इप्ी सम्मेलन 
और समन्वय के फलस्वरूप उसने पर्ण विज्ञान के ताकिक, जागतिक और आध्यात्मिक 
विकास का दर्शन उपस्थित किया । हंंगेल, के दर्शन का केन्द्र-बिन्दु हु विप्रतिषध के 
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नियम का सुधार । विप्रतिषेध नितान्त भिन्नता का नहीं, किन्तु आंशिक पाथ्थक्य का 
ही बोचक हैँ। विप्रतिषेध और प्‌बंपक्ष के आंशिक सत्यों का समन्वय करना ही' 
ज्ञान का मार्ग हैं । विकास-षटजुरेखा की एकाकार गति से नहीं होता है अपितु 
विश्रतिषेध ही वृत्ताकार गति से। इस पद्धति से समस्त जगत्‌ में वत्तेमान ज्ञान का 
विकासक्रम उपस्थित करना हेगेल के दर्शन का वेशिष्ट्य है। संशयवाद और वितण्डा- 
वाद से अयन दर्शन का हेगेल ने पृथक्‍्करण किया हैं तथापि कभी-कभी उसका 
इन्द्रवाद उपहासास्पद हो जाता है । वह कहता है कि अतिशय प्रसन्नता का 
अभिव्यक्तिकरण अश्ुभोचन से और अतिशय दुःख वा कभी स्मितहास्य से प्रकाशन, 
दन्द्वाद के उदाहरण हँ। अनेक शास्त्रों को समन्वित दृष्ठि से अध्ययन करना 
अच्छा हे; किन्तु स्वेत्र जगत्‌ में वाद, प्रवाद और संवाद का ही प्रकाशन बताना 
कभी-कभी बोढ्धिक कुश्ती का रूपमात्र रह जाता है । हेगेल के मरते के बाद से 
उसका एक भी शिष्य न हुआ जो कमनसे-कम हंगल के प्राकृतिक शास्त्र सम्बन्धी 
दंन्दवदो' विवारों का समर्यन करता। सूर्य वाद हे, और उसमें क्‍तंमान धब्बे प्रवाद 
हें, इस प्रकार की उक्तियाँ बालप्रलापवत हें। 

जहाँ तक हेगेल विकास का विचार रखता है, वहाँ तक वह ठीक है; किन्तु इस 
आशय का विचार रखना, कि समल्‍्त विकास का उत्कर्ष, जमेंन जातियों के, 
आध्यात्मिक स्वतंत्रता को प्रदान करनेवाले, राष्ट्र में ही हुआ है, हेगेल की भयंकर 
राष्ट्रवादिता, न कि दाशंनिकता, का सूचक हे। विकास का सिद्धांतर्टक हे; किस्तु 
एक वरतु या विचार का निश्चित प्रतिरोधी वस्तु या विचार होऔर फिर दोनों के 
संघर्ष में विकासक्रम चले, यह सिद्ध करना कठिन है । कुछ दूर तक ताकिक और 
दाशनिक दुष्टि से इसको पुष्ठि हो भी जाय तथापि प्रकृति और इतिहास की व्याख्या 
में यह अत्यन्त लचर और कमजोर है। भौतिक्शास्त्र को हेंगेल ने तीन भागों में 
अपने त्रिविध इन्द्र नियमों के अनुसार बाँटा हैं। किसतु सामान्य वेशिष्ट्य का 
भौतिकशास्त्र, विशेषवशिष्ट्य का भौतिकशःस्त्र तथा समग्रवेशिष्दूय का भौतिकशास्त्र, 
इस प्रकार का क्रम अरथंहीन और तात्पयंहीन मालूम पड़ता हे। उसी प्रकार पार्थिव, 
उदिभज' और प्राणधारी को वाद, प्रवाद या संवाद हेगेल के अंवभक्‍त ही मान 
सकते हे। राजनीतिशास्त्र में दन्द्रवाद का योग भी अतर्कसंगत है। भावात्मक अधिकार, 
व्यक्तिगत सदाचार और सामाजिक-ने तक-अनृशांसन को क्रमशः वाद, प्रवाद 
या संवाद का उदाहरण मानते के लिए कोई युवित या तक नहीं ॥ इस त्रिविधवाद 
के भयंकर पिशाच ने हंगेल के दर्शन को, जो गाम्भीय और विद्या में जगत्‌ के 
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किसी भी दाशंनिक की कृति से कम नहीं है, कभी-कभी बौद्धिक खिलवाबइ का 
रूप दे दिया है ।' 

हेगेल के इन्द्रवाद का यूरोतीय भोतिकवाद से समन्वय कर मार्क्स और ऐंगेलस 
न इन्द्ववादात्मक भोतिकवाद को प्रस्तुत किया।* भौतिकवाद के समर्थन की प्रेरणा 
माक्ते के यहुदी संस्कार का फल थी । तत्कालीन जवेंगी के वातावरण में, प्रमुखता 
से वत्तम।न ईसाई धर्म, शासक धर्म था तथा यहूदियों के ऊपर अत्याचार होते थे । 
भावुक मास ने देखा कि धर्म की जड़ को खोदे विना यहूदी की समस्या का हल 
नहीं हों सकता । अतएुव १८४४ ई० में, केवल छब्बीस वर्ष की तरुणाई की अवस्था 
में, अतुभवशून्‍्य मास ने कहा कि धर्म अफीम है । उसने डिमोक्रिद्स तथा ऐपि- 
क्यरस के भौतिकवादी सिद्धान्तों के पार्थकलय के विषय पर अपनी डाक्टरेट थीसिस लिखी 
 थो । बेकन को वह आधनिक भौतिकवाद का जन्मदाता मानता हैँ । हांब्स और 
लोक में वत्तमान कुछ भीतिकवादी प्रवृत्तियों से भी वह प्रभावित हुआ । ब्रिव्शि 
अनु पववाद को परिणति फ्रांस में, अट्टारहवीं शताब्दी में, हेलवेशियश, होलबाच, 
लामेत्री, डिडरो आदि म हुई ।३3 माकक्‍से ने हंगेल के दइन्द्रवाद और फ्रान्स के 
भोतिकवाद का समन्वय प्रस्तुत किया । तत्कालीन भौतिकवाद से दो दृष्ठियों से 
माक्स का भौतिकवाद भिन्न था। समस्त जगत्‌ के मूल भोतिक तत्त्व को मास ने 
सतत गातमान बताया । ऐगल्स ने तो गति और भौतिकतत्त्व की नितानत अभिन्नता 
बताकर आइन्स्टीव और मिखेलसन के विज्ञान का जंसे पूर्वाधार तैयार किया । 
तत्कालौन भौतिकवाद भोतिकतत्त्व में स्त्रय॑ं वत्तेमान गति न मानकर बद्य प्रेरित 
गति मानता था ओर इस्तीलिए वह यांत्रिक भौतिकव,.द कहा गया है। तत्कालीन 
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भौतिकवाद के पास कोई क्रमबद्ध इतिहास का दर्शन नहीं था। क्रमिकता की 
बोद्धिक व्याख्या के अभाव में हेलवेशियश ने कहा कि सामन्‍्तप्रथा मूखेतापूर्ण थी । 
मार्क और ऐंगल्स ने अपने द्वन्दात्मसक भौतिकवाद की ऐतिहासिक परिणतियों को 
ऐतिहासिक भौतिकवाद के रूप्र में व्यक्त किया । अतिरिक्त मूल्य तथा इतिहास 
को उत्पादत-प्रक्रि। तथा उत्पादन सम्बन्धी प्रजनित वर्णसंधर्ष के द्वारा व्याख्या का 
सिद्धान्त मार्क्परीय अर्थशास्त्र और समाजशास्त्र के मूल स्तम्भ कल्पित किये गये । 
दन्द्वात्मक भोतिकवाद जिस प्रकार फ्रांसीसी भौतिकवाद से भिन्न है, उसी प्रकार 
जमन विज्ञानवाद से भी । फिक्ट और हेगेल के विचारों का खण्डनः मार्क्स ने 
किया । किस्तु यावज्जोवन मार्क्स हेगेल की दाशनिक महत्ता का मुक्तकंठ से प्रशंसक 
रहा । आदरशंवाद से समन्वित होकर दन्द्रवाद, माक्‍्स के मत में, जैसे सर के बल 
खड़ा था और उसे भोतिकवादनिष्ठ कर उसने सीधा खड़ा कर दिया । माक्‍सवाद 
के अतुसार ज्ञान, भौतिक संस्थान के आश्रय या सन्निक्ष से प्राप्त होता है। मानव- 
ज्ञान या मानवचेतन्य बाह्य वस्तुओं का प्रजनिता नहीं हे । अपने विज्ञानवादी 
रहसस्‍्थपूण स्वरूप में हेगेल का इन्द्रवाद वस्तुस्थिति का पोषक था, क्योंकि हेगेल के 
अनुसार, जो कुछ तत्त्वतःस्थित हे, वह बुद्धिसंगत है और जो कुछ बृद्धिसंगत है, वह 
तत्वतःस्थित है । सर्वहाराक्रान्ति का समर्थक माक्स दन्द्॒वाद का क्रान्तिसमर्थक 
तात्पर्य ग्रहण करता था; क्योंकि यदि सतत प्रवाह, परिवत्तंत तथा विनाश ही जगत 
का स्वरूप तो है, यह आवश्यक है कि इतिहास की दृष्टि, जो वर्ग उन्नति का अब- 
रोवक हैं, उसके स्थान पर एक नूतन वगशक्त प्राप्त करे। समस्त जगत को 
विश्व वे तत्य का परित्रकाश मानते के कारण हेगेल के इन्द्रवाद में काल की विकास- 
प्रदशिती अभिव्यक्ति स्वीकृत नहीं है, क्योंकि समस्त बाह्य आवर्त्त मानसिक और 
ताकिक प्रक्रिया के हो आवर्त्त हें ; अर्थात्‌, उसकी विकास-प्रक्रिया ताकिक है, जिसमें 
आनन्‍्तयें की भावना विद्यमान नहीं हे। एंगेल्स की एसी मान्यता थी कि विना 


. . भीतिकवद का आश्व ग्रहग किय्रे जवतू ओर इतिहास की व्यास्या हो ही नहीं 


सकती, क्योंकि अन्य किती प्रकार से सहवत्तमानता के स्थान में अनन्तरवत्तमानता को, जो 
एतिहाधिक विकासक्रम को रीढ़ है, स्वापित नहीं किया जा सकता । डाविन के विकासवाद 
ओर विद्यत-चुल्व॒क-दशर्किति के भोतिकशास्त्रोथ सिद्धान्त से ऐंग्रेल्स को इन्द्रवाद प्रदर्शित 
जागतिक गति ओर सतत परिवत्तंतशीलता के सिद्धान्त के लिए समन प्राप्त हुआ । 
माक्स ने डिमोक्रिट्स ओर एपिक्युरस पर रचित अपनी डाक्टरेट थीसिस तथा 
हो लीकती जी हविकताजा ग्रस्थ के पूर्वाश में दाशनिक विषयों का विवेचन किया है।' किन्तु 
१. स्ररशकिलाएट #2लजटला पठ वा6०यंब्रांडा2 शित्रा08090ए 
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अपने पूर्ण विकसित बौद्धिक काल को, अर्थशास्त्र की गृत्थियों को, जो कभी-कभी 
अत्यन्त अनावश्यक और अनग्गल प्रतीत होती है, सुलझाने में ही उससे द्विताया, 
तथापि एंगेल्स ने अपने 'प्रकृति का द्वद्ववादा 'फ्वारबाख तथा डूरिगग्रतिपक्ष/ * 
म दन्द्रवाद का दाशनिक विवेचन किया.। एंगेल्स के मत में दर हवाद अन्तःसम्बद्धता 
का शास्त्र हें। प्रकृति, मानवसमाज और भानवबिच 'रधारा में गतिशीलता का 
निरूपंण ही द्व्दववाद-शास्त्र है। लेनिन ने इसी विचार का अनुमोदन करते हुए 
बताया कि दृन्द्ववाद विकासवाद का शास्त्र हे, जिसमें संवित्शास्त्र का भी अन्‍्त- 
भाव हूँ। मार्क्स, बूढ़े हेगेल का पल्ला छीड़ कर, ब्रिटिश प्राणिशास्त्रवेत्ता 
डाविनसे इतना प्रभावित हुआ कि 'कैपिटल' का अधथम भाग वह उसीको सभ- 
पित करना चाहता था; किन्तु डाबिन के इनकार करने पर समाजवादी वृल्फ 
को वह पुस्तक समयित की गई, तथापि प्रचलित विकासवाद से माक्सीय दवन्द्रवाद 
कई अर्थों न भिन्‍न हें। मााकषपवादी इ तिहास की ऋजुरेब्ात्मक व्याख्या के 
बदले वृत्ताकार, या स्पाइरल' के सभात, व्याख्या यूक्तिसंगत मानते हैं । इस 
व्याख्या को स्वीकृत करने के कारण माक्सवाद विकास-प्रक्रिया में कूद” और 
छलांग” मानता है; अर्थात, इतिहास में कभी-कभी अतिशय वेग से गति होती 
है तथा कभी-कभी पोछे की ओर मुड़ना भी होता है। विकासवाद का ऐतिहासिक 
सम्बन्ध ब्रिटेव की, लौक, बकक॑ले, ह्यम की अनुभववादिती परम्परा से हैं। दन्द्ववाद 
काण्ट ओर फिक्ट तथा हेगल के ताकिक और बौद्धिक संवित्शास से सम्बद्ध हु 
मानव-मन की रचनात्मिका शक्ति का समर्थक है। भानव-मन के सर्जनात्मक रूप 
की कल्पना, माक्ते के अपार, और पचनभुव में भो, जनंते विज्ञनवाद की 
एक जब रस देव है, क्योंकि इत्र प्रकार का विव/र हमारा भद्दे नियतिवाद से 
त्राण करता हैं। मानव-सन पर बल देने का यह परिणाम होता है कि 
अपनी समाजशास्त्रीथः विवारधारा में, माक्पवाद, संगठित उत्पादनश्रम तथा मानब- 
बद्धि के सामूहिक क्रियात्मक महत्त्व को स्वीकार कर जगत को क्रांति के द्वारा रूतरान्त- 
रित करते का विचार रखता है । इस प्रकार नियतिवाद के स्थान पर आंशिक 
ही सही, कमंवाद समर्थित होता हे । 

होल के तकाद का आश्रय लेकर और उपरोकी शब्रराशि का प्रबोग करते 
हुए, एंगेल्स ने दन्द्रवाद के तीन नियमों की घोषणा की । पहला नियम--मात्रा का 
गुगाश्मक परिवत्तेन और गुगों का भात्रात्मक परिवत्तत । उदाहरणाथं, प्‌ृजीवाद, की 
विकास-क्रिय्रा में व्यावस्तायिक पू जीवाद अपने प्राक्वत्ती उत्रादक पूजीवाद ( मेत्‌- 
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फक्चरिंग केपिटलिज्म ) से, गुणात्मक दृष्टि से, भिन्न है । दूसरा नियम--बविरोधी 
तत्वों का अत्त:प्रवेश । तीसरा नियम--निषेध का लिषेध। उ दाहरणाथ, प्राकतन 
साम्यवाद की सामहिक सम्पत्ति, यह है स्थापना । इसका निबंध हं--स|मन्तवाद 
और पू जीवाद की व्यक्तिगत सम्पत्ति ।॥ फिर निषेव का निषेध हआ--भावी साम्य- 
वाद की समाजीक्ृृत सम्पत्ति ।! गणित और विज्ञान से भी इन तीन नियमों की 
पुष्टि का प्रयत्न एंगेल्स ने किया है । 
हंगेल और माकसे के दन्द्रवाद की दो विद्येतताओं को में स्वीकृत करता हें-- 
(१) जगत्‌ और इतिहास में वत्तेमान गति को प्रश्नय देकर इतिहास की एक 
यवायमूलक व्याख्या करते का मांग द्वरद्वाद उपस्थित करता है । शेलिंग के अद्भैत- 
विज्ञाव को दच्दधवाद से समन्वित कर हेगेल म। नव-इतिहास, कला, दर्शन और धर्म 
तथा मानसशास्त्र ( दि फेनोमेनोलौजी आफ, माइल्ड ) का विकासक्रम उपस्थित कर 
सका । वत्तंमान दर्शन में भी गतिवाद का समर्थन मिलता है । कुछ शाश्वत तत्तों 
को मानने के बावजूद ह्वाइटहेड जगत को गतिशील क्रिया मानता है । बगंसां 
के मतानुस्तार भौतिक तत्व यद्यपि आनुषंगिक है और मख्य प्राणतत्त्व ही ह; किन्तु 
यह विराट प्रागृतत््व गतिशील है । मानस शास्, में भी मत को एक निश्चित सत्ता 
मानने के बदले विज्ञानसंतान की विचारधारा ब्रेन्टानों, जेम्स, रसल आदि ने 
रखी हैं ।* डाविन के विकासवाद और हेगेल तथा माकक्‍पें के दन्दबाद ने मानव 
इतिहास मे वत्त मान सजनात्मक गति की ओर ध्यान दिलाकर उस अनृबंबवाद से राजनीति- 
शस्त्र को त्राण दिया है, जो मानवसमाज और राज्य को अनबंबंप्रजनित मानता था तथा 
सभ्यता और संस्कृतिकी अपेक्ष। प्राकतषन सरलता और नेसर्गिक अवस्था के आनन्द का पोषक 
था । (२) हेगेल और माक्स की पद्धति से, राजनीति का दाशेनिक आधार होना 
चाहिए, एसा मेरा विचार पुष्ट होता है । यह ठौक हैँ कि दाशं॑निक सिद्धान्तों की 
दुष्टि से हगेल पूण्ण प्रत्ययवादी तया अध्यात्मवादी था भाक्स घोर भौतिकवादी 
किन्तु, यह अन्तर सिद्धान्त-पार्थथ्य का बोधक हे । पद्धति की दृष्टि से हेगेल और 
मात्स, दोतवों अपनी दाशतनिक स्पष्ट स्थापनाओं के आधार पर ही अपनी राजनीतिक 
और सामाजिक विचारधारा का निर्माण करते हैं । हेगेल ने अपने महान प्र 
तकविज्ञानन में सामान्य, विशेष और व्यक्ति का अन्‍्तःसम्बन्ध उपस्थित 
किया है | मन का विकासशास्त्र'ं ग्रन्थ में उसने एक समम्रात्मक 


१... एबी शववा5, एशुआथां, प्रथम खण्ड, प्ठ ८३७ । 
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विकासक्रम का विचार रखा ।* इन दो महान्‌ ग्रन्थों में विशद रूप से वर्णित दाशनिक 
मूल, भित्ति पर ही उसने अधिकारवाद, राज्य, व्यक्तिस्वातंत््य, विधि, राज्यसत्ता, 
आदि के सम्बन्ध में अउे विचारों को स्थापित किया। मास और एंगेल्स ने 
दर्शन और विज्ञाबव के सम्बन्ध में उपस्थित अपती दाशेनिक विचारधारा, अर्थात्‌ 
दन्दात्मक भौतिकवाद, के ऊपर अपनी आअथशास्त्रीय, समाजशास्त्रीय, राजनीतिशास्त्रीय 
स्थापताओं को आवारित किया । में इस व्यापक पद्धति से प्रभावित हूँ । आजकल 
एक ही शास्त्र में पारंगतता प्राप्त करते का जम,ना है। यह ठोक हे, किन्तु अत्यन्त 
नपुण्यआ्रप्ति से एकदेशीय दृष्टि हो जाती हे। सामाजिकत्त्ता नानामुखी हे और 
शास्त्रीय. विभदृष्टि से ही इसका  रहस्पोद्वाटन करने में सहायता मिल सकती 
है । अतरव, प्लेटो द्वारा प्रवतित शास्त्रीय अन्तःसम्बद्धतावद तथा हेगेल और मार्क्स 
का दन्दवाद हमें व्यापक शास्त्रीय दृष्टि को अवलम्बन का आदेश देता है । इस 
व्यापकता के अभाव में घटनारसशि ओर वस्तुसंव/त के सभक्ष उनको अर्थ और 
प्राण प्रदान करते वाली सू (त्मिका दृष्टि हम खो बेठते हें। आज यूरोप और 
अम रीका में इंप्तोलिय राजगीतिक दर्शव की परम्परा लुप्त होने को है। परश्चिम- 
वाले इस बात को भूल गये हें कि मेकियावेली, ग्रोशियस और रूप्तो के अतिरिक्त 
प्रयः समो उब्चक्रोंटि के राजरीतिक विवरकप्लेटो, अरस्त, सिसेरो, हाब्य, लाक 
हेगेत, मारते, ग्रीन, बोतक्वेंट, प्रउमक्ोटि के दार्शनिक थे । अतरव शास्त्रीय सीसा- 
करण के जनाने में शास्त्रीय अध्तःसम्जद्धतां और राजनीति के दाशनिक आधार के 
विचार को इन्दवाद से प्रेरणा मिलती हे। | 

किन्तु माक्से का दस्द्ववाद कई दृष्टियों से कमजोर है । गति का विचार 
मृत्रे स्त्रीोकृत है; किल्तु गति जिविवताभित्रों हैं, अर्थात्‌ इसकी तीन प्रक्रियाएँ ह-- 
स्प्रायना, नि ध और नित्रेत्र का निवेतब-इसका समर्यव करता अत्यन्त कठिन ह। यह 
एक प्रकार का कर्मकाण्डात्मक धन्रशास्त्र हो जाता है। नानात्ववू जगत और मानव 
इतिहास का वैवजिध्य इत्र प्रकार के सरल तिवित्रवाद से व्याध्येय नहीं हो सकता । 
एंगेल्स न यह उदाहरण दिया हँ-- अ' एक स्थापना हैँ। इसका निजेत हुआ-अ” । 
फिर निबेध हुआ-अ-अ अर्थात्‌ अ7। किस्तु, इस प्रकार के शाब्दिक जाल पर 
दु्दृव।द को आवरित करने के कारण ही वतवान जय के वतानिक और दार्शनिक, 
हालडेन, लेमी, बर्नाल, इत तीन ब्रिटिश माकसवादी वेन्नानिकों की दलील के बाव गूद 
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दन्द्रवाद की उपेक्षा करते हेँ।* केवल यह कहने से काम नहीं चलेगा कि पूजी- 
वादी देशों के वज्ञानिक और दरशेनशास्त्री स्वाथंप्रेरित हैँ, इसलिए दवन्द्रवाद के प्रभूततर्तव 
को नहीं देख पते। यदि विज्ञान की बाठ छोड़ भी दे; क्योंकि में विज्ञान के बारे. 
में मौलिक अध्ययन न होने कारण प्राभाणिकता से नहीं बोल सकता, तो में यह दावे 
के साथ कहता हूँ कि राजनीतिशास्त्र और समाजशास्त्र के क्षेत्र में इन्द्रवाद के 
एगल्सप्रद्शित तीन नियमों से कुछ भी ज्ञान का विशदीकरण या स्पष्ठीकरण नहीं 
हुआ हें। बौद्धिक गाम्भीर्य से पूर्ण एक भी ठोस ग्रंथ राजनीतिशास्त्र के क्षेत्र में 
माक्सवादी नहीं प्रस्तुत कर सके। द 
दन्द्रवाद एक ताकिंक सिद्धांत हे। तकणा करने में कुछ अंश तक हम कह सकते 
हे कि पू्वपक्षी एक स्थापना करता हैं, सिद्धांती दूसरी स्थापना करता हैं और फिर 
दोनों के पारस्परिक संघर्ष के आधार पर एक तीसरी स्थापना पुष्ट होती है, यद्यपि 
यह भी ठीक हे कि या तो प्रथम या द्वितीय स्थापना स्वतंत्र रूप से भी पूर्णतः सत्य 
हो और फिर दोनों के संघर्ष की आवश्यकता ही न हो। यदि यह स्थापना हुई 
कि सत्यं बद, तो यह स्वतः पूरी ठीक हे। इसके निषेध में असत्यं बद और फिर 
निषथ का निषेध, यदा कदा सत्यं वद, यदा कदा असत्यं बंद, इस प्रकार के तक॑ की आव- 
स्यकता हो ही नहीं सकती। तथापि तकशास में आंशिकरूप से दद्ववाद को स्वीकार 
किया जा सकता है। इतनी दूर तक कोण्ट की दृष्टि ठीक थी। किन्‍्तु इस 
तकंशास्त्रीय नियम का सत्ताशास्त्र में प्रयोग करने का प्रयास हेंगेल ने किया। * चुकि 
हेगेल के भमतजुवार पूर्णतत्ता ज्ञानमव है या परभज्ञान ही परम ताकिक सत्ता हे, 
इसलिए तकशास्त्रीय पद्धति का सत्ताशास्त्रीय प्रयोग नहीं खटकता हैँ । किस्तु तर्कणा 
के नियम का समस्त भौतिक सत्ता के लिए प्रयोग करता बिलकुल गलत है । ज्ञान- 
मय सत्ता तो ताकिक दृष्टि से कार्य कर सकती हे; किन्तु भौतिकतत्त्व तकत: पूर्ण 
स्वातंत्य को अभिव्यक्ति के लिए वेगवान्‌ हे, इस प्रकार की विश्वासमूलक स्थापना 
करने के कारण, मेरे बिचार में, हेगेल का डायलेक्टिक नहीं, अपितु माक्स का 
डायलेक्टिक सर के बल खड़ा हें । भौतिक सत्ता की प्रक्रिया में त्रिविध दद्वनियम 
और तक को मानना दाशंनिक दृष्टि से भ्रामक हे और असत्य तो है ही । यदि पूर्ण 
गतिशील भौतिक सत्ता ही परम सत्य है तो इसका कोई कारण नहीं कि उसकी 
२. [- 53. 8. फ़र्वतकारल, शिक्वाजडओ बाते 6 छटाशाट2४; 
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दस्दात्मिका अभिव्यक्ति त्रिविध नियम से ही हो और फिर वर्गसंघर्ष के सहारे 
साम्य और स्वातंत्य की अभिव्यक्ति हो । माक्संवाद ने डायलेक्टिक को इस प्रकार 
तक पंगत नहीं बताया; किन्तु घोर अन्धविध्वास को जन्म दिया। यह विश्वास, कि 
साम्य स्वातंत्र, या स्वेहारावर्ग की शक्तिप्राप्ति, भौतिकतत्तव का अभीष्ठ हे, नतिक 
और काल्पनिक आदर्शवाद का परिणाम है ने कि भौतिक के वंज्ञानिक विश्लेषण 
का । हेगेल के समय से जो प्राकृतिक नियमों को मानव के विशाल आदशंवाद से 
अनुप्राणित तथा संहिलष्ट मानने की धारा चली थी। माक्स भी उससे प्रभावित था । 
अतउव मानव आदर्शवाद द्वारा प्रकाशित इतिहास के भावी महान्‌ साध्यों को भौतिक 
तत्व की इन्द्वात्मिका गति का विनिर्धश्चित संभवनीय परिणाम, उसने कहा | हृष्द्दवाद 
और वह भी भोतिक दृ्धवाद इस प्रकार के भावी म.नवबाद और आशावाद को 
क्यों सृष्टि करेगा ? क्यों भौतिकतत्व की गति उसी प्रकार होगी जेसी हमारी नेतिक 
भावना चाहो है ? मानवता के दुःख से कातर म।क्‍्स सचभुच में स्वहारा वर्ग की 
मक्ति का अभिलाबी था। उसकी सचाई और उसका महान्‌ चरित्र हभारे ऊपर 
गहरा प्रभाव करते हे; किन्तु हमारा यह कहना हे कि भौतिक द्ृद्ववाद की परिणति 
अवश्य उन्नति, सर्वहाराविजय और व्यापक साम्य में होगी ही, इस आदहंवबाद को 
आध्यात्मिक या विज्ञानवादी द्वन्द्वाद के आधार पर करनासमथित तो यृक्तिसंगत 
था; क्‍योंकि यदि परमसत्ता चेतन है तो वह साम्यवाद की विजयप्रवर्तिका हो 
सकती है । परन्तु भौतिकवादी द दवाद से इसकी समथेना नहीं होती है । मानव 
विचितन या कल्पनावाद या आदशवाद के द्वारा परिदुष्ट भविष्य में सम्भवनीय 
आदर्शों को, भौतिक गतिशील सत्ता का परिणाम मानना, द्वद्ृदाद की एक प्रकार से 
अवदेलना हूँ क्योंकि इन्द्रवाद, जो हो रहा हू उसकी, व्याख्या करता हनकि 
भविष्य की । इतिहास के भावी परिणाम को विचारधारा में पूर्वतः वतंभान 
मानना यह एक अयुवितसंगत मन्‍्तव्य हे । इस प्रकार क्र विश्वास एक अतिशय 
प्राकृतिक नियतिवाद को जन्म देता हैं; क्‍योंकि ऐसी अवस्था में यह विश्वास उत्पन्न 
होता हैँ कि कुछ घटनाएँ होकर रहेंगी क्योंकि इतिहास का यही परम लक्ष्य हे । 
इस प्रकार का विश्वास नियतिवाद का परिणाम हे । अतएव हम देखते हें कि 
मार्क्वरीय इन्द्रवाद में प्रकृतिवाद, ऐतिहासिक आदर्शवाद और कल्पनाव:द का मिश्रण 
हैं और इस प्रकार के सम्मिश्रण से इतिहास की सम्‌चित व्यःख्या नहीं हो सकती । 

मार्क्पीय इन्द्ववाद हेगेल के विप्रतिषेधवाद ( लॉँ ऑफ कम्ट्राडिवशन ) से प्रभा- 
वित था। हेगेल ने बताया था कि विश्रतिषेध से निरन्तर गति मिलती है । किन्‍्तु 
ध्यान में रखना हे कि भिन्नता और विग्रतिषेध एक चीज नहीं हैं । एक वस्तु किसी 
अन्य वस्तु से पृथक या भिन्न हो सकती हे; किन्तु जब तक वह उसका निषेध न करे 
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तबतक विप्रतिषेध नहीं होता हैं। का और क' विप्रतिषेध का उदाहरण हैं। 
कलम और पुस्तक एक दूसरे से पृथक हैं। यदि मा्सीय साहित्य का विचारपूर्वक 
अनुशीलन किया जाय तब भिन्नता, पार्थक्य, विप्रतियेव आदि शब्दों के प्रयोग में विस्पष्टता 
नहीं मालूम पड़ती हे । पार्थक्य को यदाकदा विश्रतिषंध समझ लिया जाता हे । 
उदाहरणाथ--आज' राजनीतिशास्त्र में राज्य के सम्बन्ध में अनेक विचार हें, जेंसे 
अरस्तू का प्रस्ताव कि राज्य नेसगिक हे, ईसाई दाशनिकों का विचार कि राज्य 
भानव-पतन के कारण उपस्थित किया गया हें; अनुबन्धवादियों का विचार कि राज्य 
की उत्पत्ति इकरार से हुई है; हेगेल के मतानुसार राज्य विश्वात्मा का प्रकाशन हें; 
या ग्रीन के मतानूसार राज्य सामान्यहित का बाह्य संरक्षक हें। किस्तु इन पृथक्‌ 
मतों को, एक को दूसरे का एतिहासिक क्रम से विप्रतिषध मानकर सिद्धान्तनिरूपण 
करना, समीचीन नहीं मालूम पड़ेगा । जेन दर्शन में अनेकान्तात्मक सत्ता की व्याख्या 
के लिए स्याह्राद की आवश्यकता पड़ी ।' वष्णव “दर्शन में चतुब्यू हवाद की. 
स्थापना हूँ। स्थादवाद इतनी दूर तक उपादेय है कि वह बताते हें कि सत्य 
की व्याख्या त्रिविधवाद से नहीं हो सकती । त्रिविधवाद में एक प्रकार की क्ृत्रिमता 
आती है जब समस्तसत्ता की हम इससे व्याख्या करना चाहते हैं । 

एंगल्स ने वस्तुनिष्ठ दन्द्रवाद और व्यक्तिनिष्ठ दन्द्ववाद में अन्तर दिखाते हुए 
कहा कि पि ला पहले का परिणाभ या प्रतिविम्ब हे । माक्स, काण्ठ और 
हेगेल' के जन विज्ञानवाद से प्रभावित होने के कारण ज्ञानप्रक्रिया में मानव मन के 
सर्जनात्मक रूप को स्वीकार करता था । वस्तुतः अनुभववाद के विपरीत काण्ट के 
आक्रमण का यही जड़ था। मार्क्स ने 'फ्वारबाख के ऊपर “थीसीस' में जमंन 
विज्ञानवाद के इस ऋण को स्वीकार किया है ।* किन्तु अज्ञानवेशात्‌ एंगल्स और 
लेनिन ने फिर अनभववाद को पुनः स्थापित कर दिया; क्योंकि वे दोनों बराबर यह 
कहते हैँ कि ब।ह्य वस्तुओं का प्रतिविम्ब मानव-मन पर पड़ती हे और यही 
ज्ञान का कारण हे।3 इस प्रकार संवित्शास्त्र की दृष्टि सं, जमनविज्ञानवाद प्रभावित 
मावस और ज्ञानात्मक प्रतिविम्बवादी एंगल्स और लेनिन में अन्तर मालूम पड़ता 
है। इस प्रकार का प्रतिविम्बवाद या छायावाद एक असंगत सिद्धांत है। मानवमन 
तो कोई स्वच्छ लेखनपट नहीं हे जहाँ बाह्य वस्तुएँ अपना प्रभाव या प्रतिविग्क स्थापित 
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करती है । कुछ देर तक प्रतिविम्ववाद माना भी जाय तो यह स्वीकार करना होगा कि 
इसके कार्थ करते की प्रक्रिया यांत्रिक ही हो सकती है। मानसशास्त्र के नियम पेचीदे 
है और किस प्रकार बाह्य व॒रतुर या उनका प्रतिविम्ब, अन्तः:मानसीक्ृत होता हूं 
इसको बताना कठिन है। माक्सवादी अंतःमानसीकरण की व्याख्या में वर्गमंस्थिति 
को कारणभत या माध्यममत मानते हैं। यदि कोई शोषक वर्ग का है तो वह बाह्य 
वातावरण को दूसरे ही रूप में देखेगा या वह उसको दिखाई पड़ेंगा। पुत्तश्च यदि 
कोई शोषितवर्ग का हैं तो उसके मन पर बाह्य वातावरण अन्य प्रकार का ही भाव 
व्यक्त करेगा । इस प्रकार मतृष्य का दर्श संस्थान ज्ञानप्राप्ति का भाध्यम हें, एसा 
विच्ार मार्क्सीय संविद्शास्त्र का हैं। किन्तु अवेकों अपवाद इस नियम के मिल सकते 
है। संगतराशी करतेवाला सुकरात तथा अभिजातवर्गीय प्लेटोी प्रायः एक प्रकार 
सोचते थे । चश्मा बनानेवाले यहुदी दाशंनिक स्पायनोजा के इस विचार को कि 
प्रत्येक विनिश्चितीकरण निर्ेवकरण है, मध्यवर्ग समर्थक जभन प्रोफेसर हेगेल और 
क्रान्तिसभर्यक माप दोतों अपने तक विज्ञान का मूल मानते हे । साधु शंकर तथा 
प्रोफेसर ब्ैडले दोतों अव्यात्मवादों थं। इसलिए यह कहगा कि मानव की ज्ञलनतक्रिया 
वर्गनिर्धारित है, ठीक नहीं हे । स्वयं माक्स, एंगल्स तथा लेनिन का जीवन इस 
प्रकार के संवित्शास्त्र का घोर विरोबी हैं। क्योंकि मध्यव््गोत्पपन माक्स और लनिन के 
मन पर, बाह्मसत्ता अन्य सध्यमवर्गीय पुरुषों की अपेक्षा, भिन्नरूप से प्रकटित हुई ? 
एंगल्स तो कुछ अंश तक मिलमालिक था और उसके मनाफे का स्वयं उपभोग 
नहीं करता था, अपितु माक्स को भी उस धन से सहायता करता था । इस प्रकार 
स्पष्ट हू कि बाह्यतत्त। को गतिशीलता विनिश्चित नियम से म।नदमन की गतिशीलता 
पर व्यक्त होतो है, एवी कल्पना यक्तिसंगत नहीं ह। वर्गंतंस्थ,न को संबित का 
कारण या मध्यम बनाने से बडुतकणावाद अर्थात्‌ यह विचार कि भिन्‍त भिन्‍न वर्ग 
स्भत्न भिन्‍न तरीकों से सोचते और तक के स्ते हे, उ५स्थित होता. हे +। कभन-से-क्म 
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राजनीतिशास्त्र कौ अध्ययन-पद्धति ्‌ 


विज्ञान की उन्‍्तति इसी पर आश्रित हे कि तकंणा की सर्वेवद्धिसम्मत प्रक्रिया स्थोपि 
हो। यदि पूजीवादीदेशस्थ वंज्ञात्रिकों की प्रक्रिया से सिन्‍त' प्रक्रिया स्वाहारादेशस्थ 
वज्ञानिकों की होगी तो अगुशास्त्र या. अन्यान्य किसी मौतिकशास्त्र का विकास हो ही 
नहीं सकता। विज्ञान वासंस्थान के सिद्धांत का अत्यन्त अतिक्रमण करता है। मानव- 
हृदय की समान संवेदनशीलता के कारण रस और अलंकार के सम्बन्ध में साहित्यिक 
विचार अनेक देझ्षों में भिन्‍न-भिन्‍न वर्गस्थ पुरुषों द्वारा प्रणीत होते परभी प्रायः 
समान रहते हें। अरस्तू, भामह, मम्मट और क्रोचे में विभिन्‍नताओं के बावजूद भी 
एक विशाल समानताकिकता दिखाई पड़ती हे । सामाजिक शास्त्रों में, विशेषतः 
अभ्शास्त्र में, पृजीवदी और साम्यवादी देशों में बहुत अन्तर देखने को मिलता 
है तबाधि समानताएँ भी अनेक हैं। अन्तर प्रस्ताव या निष्कर्ष के क्षेत्र में हे, समानता 
ताकिक प्रक्रिय। के क्षत्र में हे। दण्ड और बल का नियंत्रण राजनीतिशास्त्र का एक्र 
मख्य वितय हैं। बडुत-प्ती विवारवाराएँ इनके संबंध में भी समान होंगी ही क्योंकि 
मानव का स्वभाव बहुत दूर तक भिन्‍न-भिन्‍न वर्गों में एक-सा ही हे। अतएव वैज्ञा- 
निक भौतिकवाद या भौतिकवादी दन्द्॒वाद के ज्ञानशास्त्रीय, तकंणात्मकः सहचर 
बहुतकंगावाद का आधार मुझे युक्तिसंगतं नहीं प्रतीत होता हें । द 
दन्दवाद का जन्म. यूनानी साहित्य और दर्शन में हुआ।. संभवत: दुव्वांत नाटकों 
के आधार पर ही उसका दशनरमं भ्रप्रोग हुआ। यूनानी दुखांत चाटकों के अनुसार 
मानव ज॑वन एक विशाल काव्यात्मक अतृभति हे जिसमें निरन्तर सं ष॑ होता है। 
हृश्यमं च' पर अतेक परस्पर विरोधिती भावनाएं. अपना नृत्य दिखांती हैँ और फ़िर 
अप्रतिहार्य अनिरद्ध तियतिशक्ति ( जिसे यूनानी भाषा में भोयरा' कहते हैं )* अपना 
सर्वत्र नियंत्रण स्थापित करती हूँ । इस साहित्यिक संभाषण का ताकिक और दाशंनिक 
रूपग्रहण सुकरात, प्लेटों, अरस्तू आदि ने किया। काण्ट तक दृृन्द्वाद का स्वरूप मूलतः: 
ताकिक था। हेगेल और .माकस ने उसका सत्ताशास्त्रीय प्रयोग शुरू किया । दोलतों ने 
दन्द्रवाद के संघर्बात्मक सामाजिक रूप का निदशन कराया। हेगेल के मतानसार 
गिय यद्ध इतिहास की द्वन्द्वात्मक गतिशीलता का प्रतिकफल हे । इस प्रकार यद्ध 
को मानव-समभ्यता में उत्तति का वाहक मानकर उसने कहा कि युद्ध क्लिकुल ब्रे. 
गं ह और उनमें नंतिक आदरगेंवादिता भी अंतभू त है ।* सर्वशक्तिशालिनी दन्द्र- 
. प्रकिया का यदि राजतीतिक समानांतर हंगेल के मत में राष्ट्रीय यद्ध है तो मार्क्स 
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के मतानसार वह सभानांतर, वर्गसंघर्ष हे । राज्य के विकास में हम युद्ध और 
बर्गसंवर्ज को कारणभूत मानते हें; किन्तु एकमात्र कारण नहीं | मानवजीवन में भाव- 
नाओं का सतत घातप्रतिघात तो वास्तविक मालूम पड़ता हें; परंतु दृच्दवाद का सामा- 
_जिक परिणामभृत राष्ट्रीय युद्ध या वर्गसंघर्ष को मानने से इतिहास में अतिरंजित 
शरक्तवद को परिगहीत करना होगा। इस प्रकार, हेगेल और मास की दन्द्रात्मक 
व्याख्या में ईप्सीत या अनीप्सीत किसी भी तरह हो, उस दण्डब।द और बलवाद की 
प्राप्ति होती है जित्के' यूटोपीय सन्रेशवाहक थू सिमाकस, मेकियावेली और हाब्स थे। 
यद्यपि माक ने अपने सुम्रसिद्ध ग्रंथ कैपिटल, प्रथम भाग में कुछ अंश तक द्वन्द्ववादात्मक 
पद्ति का आश्रय लिय। है, तथ।वि उस ग्रंथ की भूमिका से ऐसा लगता हे कि दन्द्रवाद 
को कुडु दृर तक मानों वह खिलवाड़ समझता हो। उसने कहा हे कि मल्य के सिद्धांत 
बाले अध्याय में मंत्र यत्र-तत्र होेल की दच्दवादी शब्रराशि से खेल किया 
है। इस सम्बंव में जिस अंग्रेजी शब्द का वहाँ प्रयोग हुआ है, वह है “कोक्वे- 
टठेड ।* इसकां अथ॑ होता है, खलना, मजाक करना, अगम्भीर होना । त्रिविधवाद 
के अतिरंजित प्रयोग को मेते पहले बौद्धिक खिलवाड़ कहा था । अब माकक्‍से के अपने 
निजी लेखन से मेरे कथन' की पुष्टि होती हू । 

इस प्रकार स्पष्ट हे कि राजनीतिक आन्दोलन की' पुष्टि के लिए एक सबल 
साधक होते हुए भी दन्द्रवाद शास्त्रीय दृष्टि से अतंगत है । भनुष्य अनेकविव वस्तुओं 
के जंजाल से ऊब कर उतकी एक साधारण सरल' व्याख्या चाहता हे । इन्द्रवाद एक 
समग्रत्मक सिद्धांत ह । भौतिकशास्त्र, प्राणीशास्त्र, .समाजशास्त्र, अर्थशास्त्र, मनो- 
विज्ञान; धर्मशास्त्र, दर्शनशास्त्र, इन समस्त विषयों की गुत्यि को सुलझाने का इसके 
पास एक रामबाण है । यह इसकी दृष्टि में अवूक है और सवंत्र इसका प्रयोग हो 
सकता है । सत्ता और गतिसातत्य की एकाकारता मानकर मारक्सीय द्द्वाद मानव 
समाज में गति को व्ासंवर्य के द्वारा अभिव्यक्ति भानता हैं । और स प्रकार वर्ग- 
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संघर्ष का यह महान म॑ं , ऐसा दावा करता हैँ कि जिस राज्य मीमांसा की समु- 
चित इयत्ता और इदकक्‍्ता कौटिल्य, प्लेटो, अरस्त, एक्वायनास और रूसों नहीं बता 
सकते, 'उत्तको याथातथ्य बता देगा । इस प्रकार का प्रचण्ड आशावाद ही दन्ह- 
बाद के प्रभाव और प्रचार का मूल स्रोत हू॑.। इस प्रकार का जबरदस्त दावा करना 
साधारणतः मानवब॒ृद्धि को बहुत प्रभावित करता हूँ । किग्तु विचारने की बात हैं 
कि अभी सत्तर वर्षों में मात की मृत्यु के अनन्तर जो राजनीतिशास्त्र या समाजशास्त्र 
में प्रगति हुई है, वह सब, दग्द्ववाद से, यही नहीं कि किचिन्मात्र भी प्रभावित न 
हो, अवितु किसी-न-कित्ती प्रकार उसका विरोधी भी हे । क्‍या मादर्स वेबर, डुरखायम, 
परेटो, हाबहाउस, इन्द्रवादी हैं ?' क्या यह ठीक नहीं हैँ कि समाज और राज्य के विषय 
म हमारा इनके अनुसन्धानों से ज्ञान-वर्धन हुआ हैं ? बया सिगमंड फ्रयड या जान 
डिवी इन्द्रवादी है ? * 
इस प्रकार स्पष्ट हें कि इन्द्वादिनी पद्धति में अनेक कमियाँ हैँ । तैथापि इसका 
मख्य महत्व इसी में हे कि इसने गति पर बल दिया हैं। मानव इतिहास की गति- 
दीलता पर बल देने का जबरदस्त विचार जमंती के ऐतिहासिक अयंशास “सम्प्रदाय 
में पाया जाता ह । मावस वेबर तथा आलफ्रेड वेबर भी ऐतिहासिक पद्धति का 
समर्थन करते है, यद्यपि माक्स वेबर अपनी एतिहासिक पद्धति का आयडियल 
टिपिकल' पद्धति से भी समन्वय करता है । जमंन समाजशास्त्री सिमेल तथा उन्नीसवीं 
शतःब्दी के समाजशः स्त्री प्रायः सब ही एतिहासिक पद्धति का समर्थन करते हूँ ।३ 
इसलिए मानव इतिहास सतत गतिशील, परिवर्तेनशील, परिणामी हूँ, हृ्द्धाद का 
यह सिद्धान्त, ऐतिहासिक पद्धति में भी परिगृहीत हें । जिस आधारभूत एतिहासिक 
पद्धति का समर्जन लियोवेल्ड फात रान्‍्का, रोसचर, इमौलर आदि ने किया हे, में 
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पर .. शजतीति और दंशन 


उस पद्धति का न कि उनके निष्कर्षों का समथन करता हूँ । ऐतिहासिक पद्धति 
के खप्डन में दन्द्रवादियों का कहना हे कि यह केवल ऋणजू्‌ रेखात्मकः विकास का 
समर्थत करता है और इसमें संबर्ज, क्रान्ति आदि के लिए स्थान वहीं है । में सम- 
झता हूँ कि माक्ते का, संतर्य ओर सामाजिक क्रान्ति का समथन, द्वन्द्ववादिनी पद्धति 
का परिणाम नहीं हैँ । क्रान्तिवाद और दन्द्रवाद में कोई अवश्यम्भावी सम्बन्ध नहीं 
है । आमूलक्राति का समर्थन करनेवाले क्रोपाटकिन और मायकेल बाकुनिन इन्द्रव।दी 
नहीं थे ।*रतिहासिक पद्धति को मातने पर भी हम इतिहास के क्रांतिपर्ण अवसरों 
की--उदाहरणाये, फ्रांतीसी ओर रूपी क्रांतियों की-व्याख्या कर सकते हें । संघर्ष और 
हि्चा को इतिहास में आवश्यक बताने के लिए इन्द्रवादी होना आवश्यक नहीं है । 
नाजी जमंत्र विचारक आतल्फ्रेड रोजनवर्ग या कार्ल श्मिट आदि, विना दन्द्वादी 
हुए भी हिंसा, मानव जातियों में सतत संघर्ष आदि का समर्थन करते हें । 
अतर॒ग सामाजिक क्रांति का प्रचार कोई दृन्द्रवाद का ही आवश्यक अंग है एसा 
नहीं कहा ज। सकता । द द 

तथापि इतना कहा जा सकता हैँ कि मार्क्सीय भौतिक दन्द्ववाद ने गति, परिवर्तन- 
शीलता, समुद्भवः और विनाश, इन शब्दों पर इतना बल दिया है कि केवलमात्र 
एक पूर्ण प्रत्यय या नियति या जागतिक भाग्य से इतिहास को व्यास्येय करनेवालों 
को एक बड़ी जबर्दस्त चुनौती का सामना करना पड़ा है। माक्मे के मत में मनुष्य 
की आधारभूत उत्पादन-शक्तियाँ इतिहास की नियामिका हैं, न कि आकाश में बैठा 
हुआ वीणा बजानेवाला कोई खुदा या ईश्वर । इस प्रकार की विचारधारा से एक 
एंतिहांसिक यथाथंवाद को वलब्रदान अवश्य हुआ हे। जिस कृत्स्नपद्धति का दार्शनिक 
राजवीतिशास्त्र समयंज करता हू, वह बहुत व्यापक है ।३ दन्द्रवाद की किचित्‌ विशेष- 
ताओं का अपने में अत्तर्माव कर वह अधिक॑ समग्रात्मक पद्धति का समथन करती 
हुई मानव की सामाजिक प्रक्रियाओं की व्याख्या करती है। इस कृत्स्तता के अन्बेषण 
में अब हम राजनीतिशास्त्र का विज्ञान से क्या सम्बन्ध हें, इसकी विवेचना करेंगें। 


िलनलाजनननननननन++ 
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राजनीतिश्यास्त्र की अध्ययन-पद्धति भ्र्पू 


(घ) राजनीतिशास्त्र और विज्ञान । । 
.. विज्ञान शब्द का साधारणतः तीच अर्थों में प्रयोग मिलता है। इसका एक सीधा 
अथ हे--विशेष ज्ञान। इस अर्थ में आत्मा, योग, ब्रह्म आदि के तार्विक ज्ञान को 
विज्ञान कहते हें और सी अं में गीता में कहा है कि ज्ञान, विज्ञान और आरिद्वय 
ब्राह्मण के स्वभावज कर्म हैं। इसी अर्थ में श्रीकृष्ण अजुन को विज्ञानसहित ज्ञान 


, की शिक्षा देने का उद्योग करते हैं । विज्ञान का एक दूसरा अथ है वद्धि। तैत्तिरीय 


उपनिषद्‌ में इसी अर्थ को व्यक्त करने के लिए पंचकोश विवेचन में भनोभयकोश 
और आतनन्‍्दमय कोश के बीच विज्ञानमयकोश को स्थान दिया है । किस्तु 
आधूनिक काल मं विज्ञान का प्रयोग भौतिकशास्त्रों के .लिए ही विया 
जाता है । सोलहवीं शताब्दी के. बाद से भौतिक विज्ञान की अभूतपुर्व उन्नति हुई 
हू । और आज अप्रतिहत गति से तन क्षेत्रों का अवगाहत विज्ञान कर रहा हैं । 
प्राचीन भारत में भी भौतिकज्ञान के कुछ अंशों का बहुत विकास हुआ था | विशेषतः 
बीजगणित, खगोल, आयुर्वेद आदि में हिन्दुओं का उत्कर्ष प्रचचीत और मध्यवारल,न 
जगत्‌ की अग्य जातियाँ भी स्वीकृत करती थीं। चीन में भी कुछ यांत्रिक डइकला 
की उन्नति हुई थी । मिश्रदेशवासियों ने भी गणित, रेखागणित और वास्तुविद्या 
में उन्नति की थी । किन्तु आंधुनिक विज्ञानशास्त्रों की अपरिकल्पित उन्नति का बीज 
आजकल के समीक्षक, प्राचीन यूनानियों की तकेपद्धति में ही देखते हँ । ह्वायटहेड 


का कहना हैं कि प्राचीन यूनाननिवासियों के कार्येकारणभाव के दियम में ही 


आवूनिक विज्ञान का बीज है । कुछ लोग अरतू की त्कंपद्धति में अधधुनिक 
विज्ञान का जन्म खोजते है । किन्तु यदि ततकिक त॑दणता से विज्ञन का सम-“द्भव 
हो सकता था तंब' तो अंग, झवाग, धमकीत्ति तथा वात््यायन, गंगेश, जद 
आदि महान्‌ वेबायिकों और तांकिकों के इस देश में उत्पन्न हुए, तथापि विज्ञान की उन्नति 
यूरोपीय सभ्यता की ही दी हुई वस्तु हैं । कुछ यूरोपीय आलोचकों का कहना हे कि 
यद्यपि अन्य प्राच्य देशों में विलक्षण दाशेनिक उत्पन्न: होने पर भी तथापि स्वृतंत्ररूप से 
वृद्धिसम्मत ताकिक पद्धति का विकास थेल्स से लेकर आर्कामिडीज' पर्यन्त यूनानी 
विचारक ही कर सके। इसके विपरीत रूपी दार्शनिक निकोलास इर्जायभ ईसाई धर्म के. 
अन्दर ही आधुनिक विज्ञत्त का मूल खोजता हैं.।* उसके मतानुसार ईसाई घर्म 
ने मनृष्य को आत्मचेतन्य प्रदान किया । उसके पहले मानव, प्रकृति तथा आसुरी 
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भूण राजतीति और दर्शन 


साभाग्य नियमों से सन्‍्तोग नहीं कर सकता । ' एस सामाग्य नियर्मा को, अधिक बौद्धिक 
नवीक्षणता से, काप्रकारणाओित नियमों में परिवतित करना होगा। महान्‌ अस्ट्रियी 
भौतिकशारत्वतता ओर दाशविक माख का वहना था कि भेंतिवशारत्रों मे केवल 
इमख्ियसप्िक्रण्ट तत्व-का ही ज्ञान होता हैं ।६ आशिकहाय से, काण्टब्रतिपादित, परत 


के बदल वेजञानिक, रत दे रहा था। आजकल' संख्याशास्त्र से प्रभावित हीकर कुछ 
विचारक एसा कहते हैं कि कार्यकारणनियम के बदले सहसंत्रंथ (कोरिलेशन ) का अनुवर्यन 
करना चाहिए, । सामाजिकशास्त्रों पर इस सहसंबंधवाद का गहरा प्रभाव पड़े रहा 
है ।3 विज्ञान और साभाजिव्शास्त्रों में परम मूल कारण का हम अन्वेग्ण सही 
करते। किन्तु, यदि कुछ वस्तुओं से कोई क्रिया कराई जाय तो उसका चिश्चित फल 
होगा र यदि इस प्रकार की सब बातें कॉलास्तर में फिर भी उसस्थित है तो 
_ पुनरषि वही फल होगा-यहाँ। विश्वास विज्ञान का मूल है । मेरी समझ में, यदि 
से प्रकार का वितार दृढ़ता से सहां ग्रहण किया जायगा ता समस्त शास्त्र बालू की 
भीत पर खड़े हे, ऐसा मानना होगा। शास्त्रीय ज्ञान का लक्षग हों है कि भविष्य के 
विषय में बह ज/नक्रारी करावे और फिर मनृष्य को ऐसी शबित दे कि वह आगामी 
विषयों पर यव्रासाध्य तिबंत्रण कर सके। यदि वापुशारत्र के नियमों की हमें आन: 
कारी नहीं होगी और यह ढ़ विश्वास नहीं हो कि जो नियम आज कारें कर रहे 
हैं, वे भविष्य म भी करेंगे, तब हमें वाधयान चलाना बंद करता होगा । समस्त मानव 
डयवहार इसी विश्वास पर आश्रित हैँ कि जो नियम आज कार्य कर रहे हे, यदि ताकिक 
दृष्टि से उन्हें समझने में कोई भूल नहीं है, तो वे भविष्य में भी कार्य करेंगे । समस्त 
"भूत और प्रकृति के संतंत्र म हम इतीलिए ज्ञान प्राप्त करना चाहते हें कि उनसे 
हमारा भावी व्यवहार विशेण कुशलतापूर्ण हो ।४ कार्यकारण भाव का नियम ज्ञान 
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राजनीतिशास्त्र कीं अंध्ययन-पद्धति द हे 


को आधार है । मनुष्य के साधारण व्यवहार में इसका सतत समर्थन हो रहा है । 
जत्‌ का क्‍या मूल कारण है, इंस दाश्श निक पचड़े में अभी: हम' नहीं पड़ेंगे । एलेक्ट्रन 
कितनी दूर तक का्रंकारण भाव का अनुमोदन करता है, इसपर निरचयात्मक रूप 
से अभी नहीं कहा जा सकता है । कितु सामाजिक और राजनीतिक जगत का 
अध्ययन हमें बताता ह कि मनृष्य के साधारण व्यवहार में इंस व्यापक. नियम को 
मात बिता कोई कार्य नहीं हो सकता |. एसे सुस्पष्ट ओर स्वतःसिद्ध बात . को प्रभा- 
णित करते के लिए किप्ती वज्ञानिक की-शरण ग्रहण करने की हमें जरूरत नहीं है । 
सामाजिक और राजतीतिक विषयों और व्यवहारों के अनुशीलन में . हमें स्व दा 
इस निया को मानकर ही चलना . पड़ेगा ।. विज्ञान के संबंध में वैज्ञानिकों मे 
एकमत तो ह नहीं। कुछ वंज्ञानिक कार्यकारण भाव का सभर्थन करते हे कुंछ खंडन । 
कुडे वर्षों के बाद फिर विज्ञान अपना विवार उज़ट सकता है । महान्‌ वेज्ञानिकों 
के भाष्यकर्ताओं में भी मतभेद है । ऐवी हालत में सामाजिकशास्त्रों को निरर्थक, 
विज्ञान से अपना संजंब नहीं जोड़ना चाहिए। मानवक्रियाकलाप के संबंध में जो कुछ 
साहित्य उपलब्ध हूँ, उससे यही प्रमाणित होता है क्रि निद्चत पूर्व बर्ती वस्तुओं का 
पश्चात्वाी बल्तुओं पर निरिचत प्रभाव होता है ओर बूद्धित्रयोग से हम इसे समझ 
सकते हू । याद भविष्य में सामाजिक शास्त्रों ने इस नियम को छोड़ा तब भश्॑कर 
शाहत्ा4 खरा उतास्त हैं। जावगा ओर अनशोलन की प्रवृत्ति ही दब जायगी। 

यदि भोतिक विज्ञान का मल उद्ृश्य ह--वस्तुजगत के संत्रंत्र में सावेकालिक 
सवसामान्य नियमों की प्राप्ति तो राजनीतिशास्त्र का लक्ष्य है मानव के । राजकीय 
व्यवहारों और कार्यों के संबंब में एकदेशीय निथमों का निर्माण, यद्यथि अन्तरराष्ट्रीय- 
व.द के विकास के करण अब दा्े:-शर्वे: हम सानव जगत्‌ के विवय में भी सोचने 
लगे ह ।* पानी कैमते बना है, इसकी रासायनिक क्रिया के संत्रंध में जो नियम 
बनेगा, वह भिस्त्र देश, भारत और फिनंलैण्ड के पांनी के 'विबय में लागू होगा । 
रूप और अमेरिका दोनों में सात और पाँच मिलकर वारह बनेंगे । चैन और 
आयरलैंड दोनों में एक जि भूज' के तीनों कोण मिलकर दो समकोण के बराबर होंगे । 
कितु शासन-प्रणाली के संयंध में इस प्रकार का. सर्वसामान्य नियम नहीं बन सकता । 
स्पष्ट है फि विज्ञन, राजवीजिशास्त्र को अपेक्षा अग्रिक सैद्धान्तिक और सामान्य है। 
इपी कारण विजान' के निथम देशकान्न के. त्यववानः से परिच्छित नहीं रहते ।. 
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६० राजनीति और दर्शन 


कितु प्रायः अबतक के समस्त, राजनीतिक शास्त्रों के नियम देशदिशेष या सभ्यता 
विशेष के लिए ही लागू होते हूं । 

भौतिक विज्ञान नंतिक और भावनात्मक दुष्टियों से निरपेक्ष है । प्रयोगशाला में 
हम जिस वि ये का अनुसंधान करते हैँ, उनके प्रति कोई भावनात्मक आकर्यण हममें 
नहीं रहता है । अनुप्रंवान के फलस्वछय जो निप्कर्त और नियम निकलते हे, उनसे 
हमारा कोई रागात्मक तादात्म्य नहीं होता हैँ । यदि कोई गणितशास्त्री अबने अनु- 
संत्रान से यह प्रमाणित कर दे कि सम्िबाहुनिमुज' के धरावल पर के कोण बराबर 
नहीं होते हैं तो हमें इससे कोई राग या देष नहीं होगा; किलु सामाजिक शास्त्रों में 
हम इस प्रकार को निरपेक्षता का अवुवर्नत नहीं कर सकते । पानीपत की तीसरी 
लड़ाई, पलापी का युद्ध, गांधी जी की दण्डोयातवा, इन सब घटनाओं का हमारी 
रागात्मिका वत्तिपोों से गहरा सम्बन्ध हैं। यदि हम हिन्दू है और कोई इतिहासवेत्ता 
यह॒पिद्ध करता है क्रि पाणिनि की अष्दाध्यायी यथा प्रंत्री में गगांत्र को 
उल्ने् ह तब हम प्रसन्न हो जाते हैं । मौर्षकालीन भारत के सर्वविध उत्कर्य पर हमे 
प्रपनत/ओर १८५७ के पराजव पर हनें विवाद होता है। लियाहोी विद्रोह को यदि 
कोई 7तिद विक स्वतंजता का प्रथम व्यापक आन्दोलन सिद्ध कर दे तो हम आह्वाद 
होता है। कितु यदि टोनेमी के भुकेखप्रतिपादक सिद्धांत के बदले कोप्रनिकस का 
सूर्य केन्द्रगतियादक उपस्थित सिद्धांत किया जाता है तब हमारी भावना में कोई उत्तेजना नहीं 
होता हूं। विज्ञान विशुद्धुद्धि के विलास का परिणाम हैँ किन्तु सामाजिकशास्त्रों में 
भावनासमन्वित बद्धि को कार्य करता पड़ता है। सामाजिक जगत में मतष्पों से हमारा 
कार्य पड़ता है । प्रागिशञास्त्र को छोड़षर यः अन्य समस्त वैज्ञानिक शास्त्रों में हम 
ति्जीबियदायों से व्यवहार करते हैं। भाववातत्रान मनुष्य, राजतों तक जगत का केद्- 
विन्दु ह, इसलिए राजनीतिक व्याख्यानों में-चाहे वहु पे।रक्लिज, लिकन, गांवी या 
हिटलर का व्याख्यान हो, मानव के हृदय को स्पशें करते का प्रवान स्पष्द दिखाई 
देता हैं। जब हम भोतिकविज्ञान से सम्बद्ध शब्दों क। उच्च/रण या व्यवहार करते हूँ, 
जैसें-अण, द्रव्य, वेग, आदि, तब कोई उपादेय या अनुपादेय की भावना हमारे अन्दर 
नहीं आती है । किन्तु स्वतंत्रता, साम्यवाद, प्रजातंत्र ये सब उपरादेयतागभित शब्द 
है। यदि किप्ती ने कहा' मुझे या तो स्वतंत्रता दो या मुत्यु', यदि किप्री ने आवाज लगाई 
मातृभूमि की स्वांत्रता खतरे में हैँ, यदि किपी ने कहां कि अध्याय, तानाशाड़ी तथा 
बप्ररता से प्रजातंत्र की रक्षा के लिए यह युद्ध हो रहा है, तब ने अवस्थाओं में देश 
का युवक्ब॒ुन्द उत्साह और जोश से भर जाता है। अतरब कभी-कती कहा गया हूं 
कि राजनीतिशास्त्र के वियय भावनाकरंत हैं । इतिहास को स्मतितों और परम्पराओं 
से ही राजनीतिक जगत्‌ का निर्माग होश है। और न स्मृतियों और परम्पराओं के 
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साथ हमारा गहरा' भावनात्मक सम्बन्ध हैँ । जमंनी में कुछ ऐतिहासिकों और विधिशास्त्र- 
वेत्ताओं ने नेपोलियन के विधिशास्त्र के प्रयोग का इसी आधार पर खंडन किया कि 
विधि का सम्बन्ध ऐतिहासिक धारा से है । विधि कोई लोहे की गाड़ी नहीं है कि जब 
जहाँ चाह उसे ले जाय । भावनासन्निविष्ट, परम्पराप्राप्त बातावरण में ही विधियों 
के उत्यान और पतन होते हैं। अतर॒व' स्पष्ट है कि विज्ञान में बौद्धिकता, ताकिकता, 
वस्तुनिष्ठता' और भावनानिरपेक्षता का प्राबल्य है, दूसरी ओर राजनीतिक शास्त्र में 
भावनायुकत बौद्धिकता, परम्परास्मृतिनीत्यनुरागिता तथा व्यक्तिनिष्ठता, के दर्शन 
होते है । द द 
किन्तु यद्यपि व्यक्तिनिष्ठता के आवार के कारण राजनीतिशःस्त्र भौतिक विज्ञान 
से पृथक है, तथापि यह व्यक्तिनिष्ठता साहित्य की व्यक्तिनिष्ठता की' तुलना में सीमित 
हूं। व॒त्तु को अतरजित उपासना की प्रतिक्रिया में ही व्यक्तिनिष्ठता या आत्मनिष्ठता 
डुभाव होता हैँ। साहित्य हमारे हृदय की रागात्मक भावनाओं का बाह्य प्रकटी- 
रण हे । साहित्य में संवेग और वृत्तिप्रों का ययातथ्य अधिकतम यादच्छिकरूप से 
वर्गनव ही आदर्श माना जाता हैँ । साहित्य की आत्मनिष्ठता कल्पनाप्रसूत और भावना- 
संद्िलष्ट होती है। राजनीतिशास्त्र आत्मभावापत्न भानव के संतुष्ट और संगठित सामा- 
जिक जोवन को संजब बज।ता चाहता है । भातव की आत्मनिष्ठा का रागात्मक यादच्छय 
इप्क अवीष्ट नहीं है । इतका लक्ष्य है समाज और राष्ट्र की वेप्ी स्थिति उत्पन्त करना 
जिसमें व्यक्ति निर्भय होकर अपनी आवाज का लोककल्याण के निमित्त प्रयोग कर सके। 
समाज और राष्ट्र, मानव के अभिव्यक्ति-स्वतंत्य और आत्मश्रकाशन के अन्य साधनों पर 
नियंत्रण स्थापित न' कर सकें; किन्तु परमार्थनिमित्तक उनका प्रयोग हो सके, यही राज- 
नीतिशास्त्र का लक्ष्य हैँ। संक्षेप में कहा जा सकता ह कि यदि विज्ञान पूर्णतः वस्तुनिष्ठ है और 
साहित्य यूगेतः आत्मनिष्ठ हे तो राजनीतिशःस्त्र का मध्यमवर्ती स्थान है। | 
 वृदानिक पद्वात का, राजा वंयंयों ज्ञान प्राप्त करें के लिए, प्रयोग, 
पूरी में पुतदस्वान के बाइअ कफ विवारफ़ों ने किया है। प्राचीनकाल में इसका 
अत्यन्त सीमित उपयोग ही संभव था; क्‍योंकि विज्ञान ही अभी शैशवाक्स्था में 
था । प्लेटो अपने समय का महान्‌ गणितज्ञ था | रेखागणित के ज्ञान को दर्शन- 
शास्त्र का वह अनिवार्य संबल मानता था । अपने प्रसिद्ध ग्रंथ रिपब्लिक में यत्रतत्र 
उसने गणितशास्त्र का सहारा लिया है । उसके मतानसार ज्ञान के तीन साधन हे, 
मानव आत्मा का त्रिविव स्वरूप है, मानव समाज का त्रिवि.न आधार पर निर्माण 
हुआ है और राजवीतिक दशासव-प्रक्रिशा भी तीन प्रकार की हैं । कुओ आलोचकों 
का एसा मन्तव्य हैँ कि किस का इतना सर्वकित्र और व्यापक प्रयोग प्लेटों के 
ऊपर रेखागणित का प्रभाव ब्यक्त करता है । परम दार्शनिक तत्त्व--शिवप्रत्यय का 
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अववोब प्राप्त करने के लिए गणितश्ञास्त्र और अन्य भातिकशास्ता के ज्ञान को उसने 
अनिवार्य घोषित किया है । जिस प्रकार कुछ खत:सिद्ध प्रस्तावों को मानकर रेखा... 
'गणित के समस्त साध्य सिद्ध किये जाते है, उसी प्रकार मानव-स्वभाव का सदसद्‌- 
विवेक सम्पन्त मानकर राज्य के उद्धव और रहब का वर्णन स्लेटो ने 
किया हैँ । यदि प्लेटों गणिदशास्त्री था तो अस्स प्राणिज्ञास्तरवेत्ा | प्राणियों का 
वर्गीकरण, प्राणिशञास्त्र की मत्यप्रणाली हू । एक वज्ञानिक की अनासकित को अपनाकर 
तत्कालीन एक सौ अटठ्ठ्रावन दासन-पद्ध तिथों का पूरा विवरण प्राप्त केर इनके वर्गों 
करण के आधार पर शस्‍सन-पंत्रती अबने लिप्कर्यों को स्थापित करने #. न्‍#न्‍म 
'अरस्तू ने किया ।! 

मध्यकालीन जगत्‌ मुख्यतः ईसाई धर्म की धारा से प्रभावित था। बाद बिल प्रोग्स 
सिद्धान्तों का बौद्धिक दुष्टि से समर्थन ही उसका मूल्य कार्य था । अतगब उस 
काल में वज्ञानिक पद्धति के प्रश्गोग में कोई उन्नति न हुई । स्वयं विज्ञान भी अन्ध- 
कारयुगीन: यूरोप में कोई उन्नति न कर सका । यूरापीय पुनरत्वान के बाद, (और 
अंशत: शिशु पूजीवाद की बढ़ती हुए आवश्यकताओं की पूति के लिए) विज्ञान की 
अपरिकल्पित उन्नति हुई । स त्रहत्रीं गताब्दी तक, लियोनाडों, म॑लीलियों और न्यूटन 
उतन्न हो चुके थे ।१ उतकी पद्धति का व्यापक प्र भाव पड़ा । हाव्स तत्कालीन विज्ञान 
पे प्रभावित था और स्त्रयं एक भोतिकशास्त्रत्रेता भी था। भोतिकशास्त्र पर उसने 
लेटिन भाषा में एक पुस्तक भी लिखी है | वह सावंत्रिक गतिशीलता के घिद्धान्त 
को मानता था। इसी पदार्थशास त्रीय नियम पर उसका मनोविज्ञान आधित था ।* मानव 
मन को उसने गतिशील माना । बाहय गति का प्रभाव मनोगति पर पड़ता है और 
समस्त उद्रेकों, संवेगों और ज्ञान का यही कारण हू । पदार्थशास्त्रा नुमोदित मनों- 
विज्ञांन के आधार पर उपने अपना राजनीतिशास्त बनाया। उसके अनुस्तार मनुष्य 
की. कार्य-प्रणाली, शक्ति के सतत अनुसंधान का प्रभाव व्यवत करती हुँ । मानव 
अतिशय भयग्रस्त है । इसी विकराल प्राकृतिक अवस्था से त्राण पाने के लिए राज्य 
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राजनीतिशास्त्र.. को अध्ययन पद्धति है 


"का उद्धव - हुआ है । अठः हाव्स के राजनीतिशास्त्र काः आधार -उसका.. मनोविज्ञान 
और उसके- मनोविज्ञान काआधार उसका पदा्थशास्त्र है ।* ' ्ः 
विज्ञान की अभूतपूर्व उन्‍नतति का एक और व्यापक प्रभाव सत्र हवीं शताब्दी के राजनीतिशास्त्र 
पर पद़ा। यूरोव में स्टायकमतावलंबियों के समय में नेसगिक नियम का सिद्धांत विक- 
सित हुआ। सिसेरों आदि का मतः था कि प्रकृति में एक स्वाभावनियत व्यापक नंतिक 
(नियम हैँ। किसी भी राजकीय प्रणाली को इसका उल्लेंत्रन नहीं करना चाहिए। 
धामिक शब्दराशि से आवृत्त होकर नंसगिक लियम का यह सिद्धांत मध्यकालीन ईसाई 
लेखकों में भी पाय/ जाता है. और संत टामस अधवंवायनास तो इसका प्रबल समर्थक 
था।* जिस प्रकार ऋत के सवतोप्राही और परिव्यापक विराटरूप की कत्पनों बेद 
ओर -ेदान्त में मिलती हें, उप्ती प्रकार की कुछ भावना यरोप में नैसशिक सियम के 
संबंध में प्राप्त होती हे यद्यपि गहराई से देखने पर कुछ अन्तर भी विदित होते हें। 
सोलहवीं और सत्रहवीं शताब्दी के विज्ञान के अभूतपूर्व अभ्युदय का प्रभाव इस नैसर्शिक 
नियम के सिद्धांत पर भी पड़ा । ५ “अबतक प्रकृति की या तो नतिक कठ्पना की गई 
श्री या एसा विचार रकखा गया था कि वह ईश्वरीय शक्ति के अन्तर्भात है। अंब 
एसा विचार आया कि यह नेंसगिक नियम भी अन्य विज्ञानसमस्मत नियमों के 
समान हैं । इससे इसकी व्यापकता में कोई अन्तर नहीं आया । परन्तु जिस नियम 
की अबतक नतिक या धाभिक दृष्टिकोण से कल्पला की गई थी, उसका अब वैज्ञानिक 
निदेशत किया गया। बजालिक परिमाणात्मक आधार पर कल्पित नेसगिक नियम का 
लिद्वान्त सत्र॒हतरीं शताब्दी में और आंशिकरूप से अद्वारह्वीं शताब्दी में प्रचलित 
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दे राजनीति और दर्शन 


रहा। डवेंड हथूम, हेगेल और वेधम ते इसका खंडन किया । पर 'तु वशानिक पद्धति 
के राजनीतिशास्त्र पर प्रभाव का एक जबर्दस्त उदाहरण नैसगिक नियम के सिद्धांत 
का वह रूप है जो स्पायतोजा, ग्रोशियस, पफेस्दार्फ आदि में मिलता है ।* 





उन्‍्तीसवीं शताब्दी में भौतिकज्ास्त्र का व्यापक प्रभाव सामाजिक शास्त्रों पर पढ़ा। 
वाल्टर बेजहाट ने एक पुस्तक लिखी जिसका ताम थ--' पदार्थशास्त्र और राजनीति', 
ययपि मुख्यतः उसमें उसने प्राणियास्त्र और राजनीनिशास्त्र का सम्बन्ध बताया था।१ 
सम|जास्त्र काप्रसिद्ध आधुनिक जन्मदाता अगस्त काम्ट भी पदार्वशास्त्र की पद्धति 
से प्रभावित था। समाजशास्त्र ([सोशियोलौजी) नाम चुनने के पहले उसने सामाजिक 
पदाय॑शास्त्र (शोसल फिजिक्स) नाम चुना था।3 भौतिकशास्त्रों की पद्धति के राज- 
नीतिशास्त्रीय प्रयोग ने मानव संधार और जागतिक नियमों के बच सातस्य को दृढ़ 
किया । अर्थात्‌ भानव-जगत्‌ अतिशय विलक्षण नहीं है, ऐसा विचार माना जाने लगा । 
प्रकृति और भनुष्य में बहुत कुछ सा शय है। स॑ प्रकार के मातत्य और सादृध्य का 
विचार, भोतिकशास्त्र की देन है । हर्ज॑र्ट स्पेन्सर ने शास्त्रों का एक प्रक्रम उपस्थिन 
किया हे। इसमें समाजशास्त्र को मानवज्ञान का प्रक्ृष्टरूप मानने हुए भी अन्य 
भौतिकशास्त्रों से उसका सम्बन्ध स्पष्ट है । 

डाविन के विकासवाद की घोषणा यूरोवीय ज्ञान के इतिहास में एक अत्यन्त 
महत्वपूर्ण घटना है ।४ इपके निः्कर्यों का तत्कालीन धर पैबादियों के लिए क्रान्तिकारी 
महत्व हुआ। तिष्कर्षों से कम क्रान्तिकारी उसकी प्रणाली सिद्ध ने हुई। क्रमिक 
विकत्तनशीलता, न कि सतत ऐव्यकारिता, जगतू का नियम है, ऐसा विचार बड़ा 
प्रभावशाली सिद्ध हुआ। विकासवाद ने अन्य शास्त्रों को भी विकासबादिनी पद्धति का 
अवलम्बन करने को बाध्य किया । विकासवाद के अप्युत्क्रणवाद को अस्वीकार 
करते हुए भी बहुत से धामिक समाजवेत्ताओं नें विकास की साधारण प्रक्रिया को 
प्रहण किया । सरलता, एकरसता और अल्पवैभिन्‍्य से पेच्रीदगी, निमढ़ता, अनेकरसता 
और अतिशय वेमिन्य की ओर अग्रसर होना ही विकास है और प्राष्यत्कमण या 


१... जै्र7029, सिंप४० 07008 और ?प्रशथ॥7007र्प, 

२... थ्रो#० 890०० शभ्रंठ 7१ 7०0९5. 

२. जाजे काटलिन के भतानुसार 'पोलिटिकल सायंस' दाब्ददय का 
सर्वश्रयम प्रयोग गाडविन और मेरी बौल्स्टोनक्राफ्ट ( ज000वं॥ 70 
शिाए 'णाहतावटाशी ) ने किया था, यद्यपि हाब्स, वायकों तथा 
ह्यूम॒ में इसके बीज प्राप्त होते हैं । क्‍ 

४... ऐ47णगंग, पफ९ (07870 एण $छ6टां68, एप्घ८ एछल्‍ला) ता 


राजनीतिशास्त्र की अध्ययन-पद्धति ... ६धभ 


जात्यन्तरपरिणाम को न मानते हुए भी समाजशास्त्र और इतिहास, इस विचार को 
मान सकता था । डाविनवाद की अभूतपूर्वंसफलता ने अन्य विचारवेत्ताओं को भी 
विकासपथोन्मुख किया और फिर संशोधित या परिवर्तित रूप में ही क्‍यों न ही, वें 
विकासमार्ग के आधार पर ही अपने शास्त्रों का अध्ययन करने लगे। 

विकासवाद की पद्धति के अतिरिक्त इसके निष्कर्षों का भी राजनीतिशास. पर 
प्रभाव पड़ा । जीवन-संवर्ष हें और योग्यतम ही स॒बिराट्‌ जद्दोजहद में संघर्ष कर 
अवशिष्ट रह सकता है, इस विचार का राजनीतिक शास्त्र और राजनीतिक व्यवहार 
दोनों पर बड़ा प्रभाव पड़ा। सामाजिक डाविनवाद” को विचारधारा का जन्म हुआ 
ओर गुम्प्लोविकज ने जातिगत, वर्गंगत और देशगत संधर्षों को ही इतिहास का मूल 
_बताया।' आपेनहायमर ने संबर्ष और युद्ध को ही राज्य के उद्भव का मूल घोषित 
किया । + प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्षरूप से इतिहास की इस संधर्षवादिनी व्याख्या से साम्राज्य- 
वाद को प्रश्नय मिला ।3 प्रकृति और समाज की शक्तियों को नियोजित कर ख्वेतांग 
जातियाँ यदि संघर्ष में विजयी हें तो उन्हें ही जीने का अधिकार हे; क्योंकि वे 
योग्यतम हैं, इस प्रकार की विनाशकारिणी और दृषित विचारप्रणाली का जन्म हुआ । 
यद्यपि कुछ लोगों ने ऐसा भी विचार रक्‍्खा कि उदारवाद के विकास के साथ-साथ 
संघर्षपरम्परा कम हो जायगी और नैतिक राज्य की सृष्टि होगी, किस्तु' विकासवादी 
परम्परा ने मुस्यतः संघर्ष और जीवन में विजय प्राप्त करने को ही सृष्टि का सत्य 
बताया । लुप्त प्राणियों के अवशष के आधार पर इसने यह सिद्ध करने का प्रयास किया 
कि जो ब(छिविहीन है, वह जगत्‌ से हटा दिया जायगा। द 

यदि एक ओर प्राणिज्ञास्त्रसम्मत विकार॒वाद ने संघषंवाद और योग्यतमावशेषवाद | 
को जन्म दिया तो दूसरी ओर समाज भी अन्य प्राणियों के समान ही सावयव हे, 
ऐसा विचार भी उसने दिया । स्पेन्सर, लिलियेनफेल्ड, वर्मूस, शेफ्ल आदि ने इस 
सावयववाद का समर्थन किया । सावयव्वाद प्राणिशारत्र के समाजशास्त्रीय प्रभाव 
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हे .. रॉजनीति और दर्शन 


का उत्कूटट उदाहग्ण हे । जिस प्रकार अन्य उकद्धिजा और प्राण्यों में अवदव हे 
और उनका पारस्परिक घनिष्ठ अप्रतिहार्य सम्बन्ध है, "सी प्रवार समाज के अवबय्वों में 
भी सम्बन्ध है, एसा प्रस्ताव सावयवबाद ने रवखा । उदाहरण अथवा अलंकार के 
लिए तो यह विचार ठीक था। परत्तु यही पूरा तात्विक सन्‍य है, इस दप्टि से साथरव- 
वाद का ग्रहण भ्रामक हें । 

द्ःद्ववाद के समान ही विकासवाद सानव-इतिहास की प्रक्रिया उपस्थित करता 
है, किन्तु उसकी पूरी व्याख्या नहीं कर पाता । विवारबाद का तक अनभिमत 
तात्पर्य यह होता हे कि वर्तमान को भूत का निश्चित लद्य यह मान बैठता हु। 
यदि सतत विकास हो रहा हें तो फिर इतना हाहाकार, पहन, प्रस्याध्तन ज्गत्‌ 
में क्यों हें ? वंदिक, मौष॑कालीन, प्तकालीन भारत की दाषटि से मुस्ल्मियर्ग,न 
भारत निस्संदेह अविकसित था । रुभ्यताओं के उदय और पतन की व्याख्या दिकास- 
वाद से नहीं मिल रुकती । पुनइ्च, समग्ररूपिणी सदत प्रबहणणशीला विकार,घ.रा का 
कोई चिन्तनर्श,ल मनुष्य समर्थन नहीं कर रूकता । वर्तमान भारत, प्राचीन भाग्त 
की अपेक्ष यांत्रिक और वंज्ञानिक दृष्टि से समून्नत होते हुए भी धर्म, नीति और 
साहित्य में प्राचीन भारत से पिछड़ा है। इसलिए सर्मीचीन यही है कि हम यह 
समझ लें कि आंशिकरूप से ही किसी क्षेत्र में उन्नति या अवनति होती हैं; किर तु 
सर्वाशतः ऋणज्‌ रेबात्मक गति से सतत विकास हो रहा है, ऐसी कह्पना वर्तमान के प्रति 
निराधार मोह और आत्मप्रेम का उदाहरण है। विकास और पतन दोनों इतिहास 
में होते रहते हैं। विकास, मानव-जीवन और इतिहास का तथा जगतिक इतिहास का 
एक अंश हूं । मेरा विचार हे कि विकासवाद और पतनवाद दोनों का समब्बित दर्शन- 
शास्त्र निभित होना चाहिए । विज्ञान की अपरिकल्पित उन्नति से अथने संतुलन को खो 
बेठनेवाले वेज्ञानिकों की अनर्गलः आश्वावादिता का विकासबाद एक उदाहरण है । 
इतिहास में कभी आंशिक उन्नति और कभी आंशिक पतन होता रहता हैं 
की ऋजुरेखात्मक व्यख्या नहीं हो सकती।* 
... यद्यपि विकासवाद मानव के सामाजिक और राजनी तिके विकास का कोई संग- 
ठित और युक्तियुक्त दर्शन गहीं प्रदान कर सकता और यद्यपि संप्र्ववाद को प्रश्नय- 
देकर इसने साम्राज्यवाद के वैज्ञानिक आधार को पृष्ठ करने में मदद की है, तथापि 


ज886780048#.. ५ खण्ड; ५४००७, !?] ॥0$009॥... (९8 
8007068 . 8029]69 तीन खण्ड; 6." $लाी]60,  ठित्पप प्रात 
[,6067 त68 500ंबोणा एि0/9९७४, दो खण्ड । 

१... 088 ऊफ्रैकतए३९ए, प्रण6 आल्यताए.. ०ी [8९% ; 
.. 0छशबेत 5एदाहोक, एफ 06८ट॥76९ . ण॑ ० छा. 


राजनीतिशास्त्र की अध्ययन-पद्धति ६७ 


इसकी कुछ विशेषताएँ भी है। यद्यपि जीवन और इतिहास को प्रतियोगिता पर आश्रित 
बताकर अतिरंजित शक्तिवाद को इसने रुम्थंन दिया है, तथापि एक दूसरी दृष्टि से 
कह सकते हूँ कि जीवन में सफलता प्राप्त करने के लिए कुछ गृूण आवद्यक हें, ऐसा 
विचार भी इसने दिया हेँ। जो अवदिष्ट हैँ, वह नेतिक दृष्टि से योग्यतम भले ही 
न हो, तथापि बुद्धि के कुछ जीवनापेक्षित गुण उसमें है, ऐसी धारणा भी विकासवाद 
ने दृढ की हें। अतएवं गणों पर बल देना और ऐसा प्रस्ताव रखना कि समाज और 
राष्ट्र के साथ सामंजस्य प्राप्त करना चाहिए. विकासवांदी परम्परा के, राजनीतिक दृष्टि 
से संग्रहणीय अंश हूं । प्राचीनकाल से ही प्राणिमात्र की एकता का सिद्धांत धर्मग्रन्थों 
में पाया जाता है । बौद्धवर्म में तथा भगवद्‌गीता में मानववाद से भी परम उत्कृष्ट 
स्वंभूतहितवाद का सिद्धांत आता हे।' पुतर्जन्मवाद दे सिद्धांत में, अन्य प्राणियों के 
शरीर में भी मानव-आत्मा जा सकती हे और अन्य प्राणियों का जीवन व्यतीत 
करने के अनन्तर ही मानवतन उसे मिला हूं, ऐसा विचार हम पाते हेँ। जातकों में 
भी ऐसी कराएं आती हेँ। वेदान्त के अनुसार परमचेतन्य ही अनेक भूतों में व्यक्त 
हो रहा है और स्वंमूत स्थित एकत्वमूलक सत्ता का स्वभूतात्मम््‌तभाव के द्वारा 
दशन करना ही पुरुषार्थ है ।& कुछ अंश में कह सकते हें कि विकासवाद इस धा्भिक 


१. अक्‍क्कोघनं वतवन्त॑ सीलवंत अतुस्सुत्त । 
दन्तं अन्तिमतारीरं तमहं ब्रूम ब्राह्म्ग ।। 
निधाय दण्ड भूतेसु तप्तेसु थावरेसु च । 
यो न हन्ति न घातेति तमड ब्रूमि ब्राह्मगं ॥ 
अविरुद्ध॑ं विरुद्धेसु अत्तदण्डेसु निब्ब॒ुत । 
सादानेसु अनादानं तमहँब्रूमि ब्राह्मगं ॥ घम्मपद २६॥१८, २३-३४ 
लभच्ते ब्रइमतिर्वाणमृबयः क्षीणकल्मत्राः । 
छिल्तद्वेधा यतात्मानः सर्वभूतहितेरता: ।| गीता ५॥२५ 
संनियम्पेन्द्रियश्रामं सर्वत्र समबुद्धयः । 
ते ण्तवन्तिमामेव सत्र भूतहितेरता: ।। गीता १२।४ 
२. तदेजति तब्तेजति तददूरे तदन्तिके । 
तदन्तरस्य सर्वस्य तदु सर्अस्यास्य बाह्यत: ॥ 
यस्तु' सर्वाणि भूतानयात्मन्येवान्‌ पश्यति । 
सवंभूतेयु चात्मानं ततो न विजिशुप्सते ॥ 
यस्मिन्सवाणि भतान्यात्मवाभ्द्विजानत: । 
 तत्र को मोह: कः शोक: एकत्वमनुपद्यत: ॥ 
(ईश।वास्योपनिषद्‌ ५-७) । 


2 राजनीति और दर्शन 


दृष्टिकोण का समर्थन करता हूँ । विकासवाद, परीक्षणात्मक और विरक्षणा: सतः दष्टियों 
से, अन्य प्राणियों के ताथ मानव लादासय को, कमन्मेन्म एुसिासिक इब्टि भे 
स्वीकृत करता हैं, और इस प्रकार जगतू में वर्तमान और विन प्राणियों से 
हमारी एकता उद्धोषित करता हैँ । समस्त प्राणियों मे नितानत पायंव्य नहीं है, 
अपितु उसलें परिव्याप्त संबंध और अस्योस्याश्यिता ह । मे नव वार्था के अस्यभवत 
अरस्तू ने कहा कि अन्य जन्तुओं की सृष्टि मनुष्य के भोग के लिए हुई हूँ । कितु 
विकासवादी धारा का दार्शनिक अनुशीलन जीवनतत््व की अधिक नेता, भहला और 
अक्ृष्टत्व का ही श्रेय बताया है। यह ठीक हैं कि स्वभूतात्मवाद के दाभंनिक आधार 
के रूप म' विक्नासवाद को देखने का यापक प्रयास अभी यूरोपवासियों ने नहीं 
किया है। पतंजलिप्रोक्त “जातन्यतर्परिणाम: अ्रकृत्यापुरात्‌ / सूत्र में, सम्स्त जातियों 
के साथ अस्तरपरिणाम गुणनिरोध के द्वारा संभव ह, ऐसी ध्वनि हम पते ॥ हम 
अंग्रेज दाशंविक वोसांक्वेट में इस विचार की कु ध्वनि मिलती हं।* कुछ समाज- 
शास्त्रियों ते प्रागिशास्त्र के आधारपर पा रसारिक सहयोग का विचार भी आधारित 
किया हू । मधुमकितियों और चौंडियों के भीवर हम सहयोग का उदाहरण पाते है [3 
शेक्‍्सपियर ने कहा है कि मनुष्य चींटियों से परिश्रमशीलतवा सीख सकता हैं । 
रामायण के अतुपार रामबद्ध ने बन्दरों और भालूओं की सेना अनाकर अपने श्र को 
पराजित किया । पत्रवहन में, पहले युयों में, कु | और कबूवरां का प्रयोग होता 
आ। अताएवं आवश्यक्रता हु कि विकासवाद के सिद्धान्त का उपयोग कलह, युद्ध, घृणा 
ओर होड़ को समथित्र करने के बदले मानव-एकता और प्राणिदकता के लिए किया 
जाय । £ 

विज्ञान के विकास ने विश्येजत्राद के दशनक ओर सम जशास्त्रीय सिद्धान्त को 
जन्म दिया। विवेयवाद या विधेयत्मकताबाद को अंगरेजी में पोजिटीविज्म कहते हू । 
2 मय लव पल पक कि अर लक लक. 
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रांजवीतिशास्थ को अध्ययन-पद्धेति ६6 


अगस्ट कोस्ट इस सिद्वान्त का जन्मदाता माना जाता है। सत्रहवीं शताब्दी के इटा- 
लियन लेब्क वायकीो ने इतिहास को तीन युगों में जिभक्‍त किया था।* (क) देवताओं 
कायुग (ख ) महापुरुषों या वीरों का युग ( ग) मानव-युग । इस विभाग-प्रणाली 
के त्रिविश्र॒त्व से प्रभावित हो, विचार-दिकास को कोम्ट ने तीन युगों में विभवत 
किया ।? (के ) धर्मशास्त्रीय या देववादात्मक युग-इस युग में समरत घटनाओं की 
व्याख्या मानवीत्तर किसी दंवी शक्ति के संकल्प के द्वारा की जाती है । (ख ) 
तत्यज्ञानात्मक युग-इस युग में दव्री ईक्षण के बदले चेतन अद्वत शक्ति के आधार 
पर समस्त परिणामों और घटनाओं की व्याख्या की जाती है । (ग) वैज्ञानिक 
या विय्रेयात्मक युग-इस यग में देवी कार्यक्रारणवाद या अद्भेत चेतनशक्तित्व के 
बदले वस्तुओं के सहसम्बन्ध का विश्लेषण किया जाता है । कोम्ट ने विधेयात्मक 
युग में देव या ब्रह्म के स्थान पर मानव को प्रतिष्ठित करना चाहा । कुछ दक्षिणी 
अमरीका के देशों में विवेयात्मक युग के पुजारी भी नियवत हुए। इस प्रकार 
मानववाद को प्रतिष्ठा हुई। एक प्रकार से मानववद यूरोपीय पुनरुत्थान काल से 
ही अभिव्यक्त हो रहा था और जमंत्र लेखक हडेर तथा महाकवि गेटे में भी 
भानवत्राद प्रशस्तहप में प्रकट हुआ है, तथापि क.स्ट के विधेयात्मकतावाद ने व्यापक 
सम।जश।स्त्रीय आधार पर इस मानववाद को प्रतिष्ठित किया । 
. कोम्ट के विधेवात्मकतावद का बड़ा प्रभाव हुआ । आंशिकहूप में जान स्टुआ्ट 
मिल भी उसकी पद्धति से प्रभावित था । फ्रास्प् में ड््खाय्म के नेतृत्व में जो समाज- 
दस्त्रीथ सम्भदाय विकसित हुआ, उप्तरर भी कोस्‍्ट का स्पष्ट और विशाल प्रभाव 
परिलक्षित आ। ।३ इपी समाजशास्त्रीय सम्प्रदाय से सिद्ध विधिशास्त्ज्ञ और राज- 
नीजितास्त्रभ्गेता डु॒इृट भी प्रवावित था। इस प्रकार विश्नेयात्मकतावाद का राज- 
तीतियास्त्र में प्रवेश हुआ । कियो काह्यनिक लक्ष्य की प्र(ष्ति कर ने के बदले सामा- 
जिक ठोस ग न को ही डु[इंट आदि ने महत्त्वपूर्ण समझा। 
विधयात्मकतावाद को वैज्ञानिक दर्शन कहा जाता है। आत्मविश्लेषण या आत्मातृ- 
संत्रान के मार्ग को त्याग कर विशुद्ध वेज्ञानिक पद्धतियों को अपनाने का मार्ग 
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जे राजनीति और दशन 
विनेय/त्मकताव।द विज्ञान से प्राप्त करता है। इस मत का औआरि या के भोतिक शास्त्र 
नताओं पर भी प्रभाव था । माल, आववेस्यिस, पेटजौहट आदि ने विज्ञान भे मलकारण- 
वाद के सिदुधांत को, जो स्यूटन के समय से ही चला आ रहा था, इसी वियेयात्मवत|बाद 
से प्रभावित होकर ही, हटाने का प्रयान किया ।' मात और आवते रियस ने प्रतीय- 
मानात्मक पदार्यश्ञास्त्र का अनुमोदन किया । उनके वैजानिक और दा ये निक विचारों का कूप 
के समाजशास्त्रियों पर भी प्रभाव पड़ा ।बोगढ़ानोंब, वोजारोंभ, शकमिच आदि तेरे 
माख के इसी विश्रेयात्मकताबाद से प्रभावित होकर माब यबाद और प्रस्यववाद का सम- 
न्वय करने का प्रयास किया जिसके खंडन में लेनिन ने अआवता ग्रंथ ' भौतिकवाद और 
अनु भवात्मक परीक्षणवाद' लिखा।* 

विवेबात्मकतावाद का मूल लक्ष्य है-वेश्ञानिक पद्धतियों का, दर्शनश्ास्त्र और समाज- 
शास्त्र में प्रवेश। इसे प्रचुर निरीक्षण और घटनावंतरात के हकब्रीकरण पर बल 
दिया । ये पद्धतियाँ अवश्य संग्रहगीय है । किसतु विश्ेयास्मकलाबाद ने विज्ञन की णँनी 
से अतिशय प्रभावित होते के कारण, अतिरंजित रूप से गणिशा-मक, मापासमक, मंस्या- 
त्मक पद्धति का समर्थन आरम्भ किया । जितनी दूर हक विज्ञान अधिवतम संम्या 
में बाह्य घटनाओं और वस्तुओं के सम्बन्ध में निरीक्षण के आधार पर शान दर 
करता हैं/ वहाँ तक उसकी पद्धति का सामाजिक शास्त्रों मे अवध्य उपयोग होता. 
चाहिए । किन्तु विज्ञान की पद्धति का अतिरंजित रूप सामाजिकशास्त्रों मे उपस्थित 
करना मुझे अभीष्ट नहीं है । कुछ समाजशास्त्रियों ने गणित की पद्धति के आधार पर 
समाजशास्त्र को निर्मित करने का प्रयास किया हैं।* किन्तु यद्यपि इससे ज्ञानशीलता 
गा आभास मालूम पड़ता हूँ, तथापि बौद्धिक खिलवाइपफ्न का भो रूग्त नृत्य मिलता. 
हैं । कुछ विवयात्मकताबादियों ने मनुष्य के वेवाहिक सुख को नापने के लिए एक 
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मापदण्ड बनाया । मापशीलता बाह्य वस्तुओं का गुण हे । एकरस, ठोस, बाह्य 
वस्तुएं ही नाती ज। सकती हैं, किस्तु मनुष्य के उद्रेकों, भावनाओं और अनुभूतियों को 
मापने का प्रयास हास्यास्पद ही हो सकता है! । विज्ञान के द्वारा ज्ञातव्य बस्तुएं, 
तत्त्वतः, सामाजिकशास्त्रों के ज्ञतव्य वरतु, अर्थात्‌ मानव का सामाजिक और समष्टिगत 
स्वरूप, से नितानत भिन्न हें। इसलिए एक सीमित रूप में ही वेज्ञानिक पद्धति का 
राजनोतिकशास्त्र में प्रयोग हो सकता हे । कि द 
विश्रेयात्मकतावाद एक अनिदिष्ट सिद्धान्त है। या यों कहूँ कि एक स्पष्ट सिद्धान्त 
होने के रथान पर यह एक दृष्टिकोण हे। इसका मूल लक्ष्य हे शास्त्र, धमंवाद और 
लोकोत्त रवाद का पल्‍ला छोड़कर निरोक्षण, परीक्षण, मापकरण आदि की पद्धति को 
अपनाना । बड़ुत ऐसे सामाजिकशास्त्री हे जिन्हें स्पष्टतः विधेयात्मवतावादी नहीं कह 
सकते । किन्तु जो अधिक-से-अधिक रूप में विज्ञान की पद्धति को अपनाना चाहते 
एंगल्व ने भी कहा था कि जब भोौ।कशास्त्रों का पूरापूरा विकास होगा तब परम्परा- 
प्राप्त दर्शनशास्त्र लुप्त हो जायग। और विज्ञान का सबविध साम्राज्य रहेगा । 
प्रस्तुत पुस्तक में मं दाशनिक पद्धति का सामाजिक शास्त्रों के लिए और विशेषत: 
राजनीतिशास्त्र के लिए समर्थन कर रहा हँ। दाशंनिकता का अथ हे--क्ृत्स्नज्ञान 
प्राप्ति तत्रा मानव के नतिक और आध्यात्मिक स्वरूप का बोध । मानव के नीतिमान्‌ 
चेतन स्वरूप को लक्ष्यभूत कर वस्तुओं का समग्रात्मक ज्ञान प्राप्त करता हीं दर्शन 
का असली लक्ष्य हे। जहाँ तक विभिन्नशास्त्रों से राजकीय जगत्‌ का स्वरूपत्रोध हो 
सकता है, वहाँ तक उनसे ज्ञान प्राप्त करना और फिर सम्प्राप्त ज्ञान का तात्त्विक 
समन्वय दाशेनिक पद्धति का मूल है । इप्ती अर्थ में ऐतिहासिक और समाजशास्त्रीय 
पद्धतियों का मैने समर्थन किया है । जहाँ तक विज्ञान की पद्धति से हम राजकीय जगत्‌ 
के विषय में अपने ज्ञात का विशदीकरण कर सबते हें, वह तक वह उपादिय है और 
वहाँ तक दाशनिक पद्धति का अंश ही हैँ, कित्तु केवलभात्र वेज्ञानिक पद्धति का सर्वतों 
भावेन उपयोग, राजकीय विषय्रों के लिए मुझे अभीष्ट नहीं हे। दस्तुवादी विज्ञान 
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की पद्धतियों का आत्मवादी सामाजिकणास्त्रों में स्बंधा उपयोग अनवस्था दोप 
उत्पन्न कर देगा । 

जर्मन विधिश्ञास्त्रवेत्ता फ्रेडरिक जलियस स्टाल्ह ने हंगेल के द्ंद्ववदाद को निषधा- 
त्मक घोषित कर राजनीतिशास्त्र मे विध्याप्मव तवाद का प्रवेश कराया । स्टात्ह 
का कहना था कि हेगेल का दन्द्ववाद म्‌ स्यतः खण्डनात्मक हूं । अतएब उसने विधेया- 
त्मक पद्धति से काननी राज्य (जिसे जमंन भाषा में स्ख्स्टट बह्ते हे) का स्मर्थन 
किया । कानूनी राज्य की कल्पना जमन राजर्न,त्विशरत्र की एक देन है । बिध्तु 
जितना प्रभाव इस विचारधारा का होना चाहिए उ्तना नहीं हो सका; व्योकि कानून 
के रूप का ही इसने अधिक विश्लेषण किया, सके अन्‍्तगंत विषयों का कम, तथापि 
विवेयात्मकतावादी धारा के अनुवर्तंन में रटात्ह का भी रथान हे । विप्त विधयापम्व ता- 
वाद की धारा पर आधारित कानूनी राज्य या विषिराज्य की कत्पन्ता की प्रभाव- 
.तता से, मेरे इस विचार को कि सीमित रूप में ही विज्ञान की अनुर्ण,लन पद्धति 
का समाजशास्त्रीय उपयोग हो सकता हैं, समथन प्राप्त होता हे । 

सामाजिक और राजनीतिक जगत्‌ अनेकविध और नान|मुखास्मक हैं । रपट तथा 
निर्दिष्ट रूप में एक घटना, दूसरे का कारण हैं, ऐसा बताना मदिकिल हैं । अताब 
अरस्तू के द्वारा प्रवत्ति कार्यकारणसिद्घाग्त का आंशिक उप्योग ही राज्नीहिशारत्र 
में हो सकता हूं । राजनीतिद्यसत्र को रुमरत राजकीय ज्ग्त की एयत्बमस्क व्याग्या 
का मार्ग छोड़कर एसा विचार रखना चाहिए कि एक सामाजिक राशि था कारक 
का, एक प्रकार से, घटनाओं पर प्रभाव पड़ता हे । यदि अन्‍य किसी प्रकार की 
विष्नवाधा न हो तो एक प्रकार की सामाजिक राशि वा एक प्रवार से ही प्रभाव 
होता है, यह विचार समीचीन है। 


सामाजिक और राजकीय जगत्‌ के सम्बन्ध में, अनेक क्रियात्मकः राशियों के 
अन्योन्याश्रयी सम्बन्ध का स्वीकरण माक्सवंबर, विलफ्रंडो परेटों और सोरोकिन ने 
किया हैं ।! किसी राजकीय घटना , जसे युद्ध, को लें | इसकी ईइवर की इच्छा से 
व्याख्या करना जंसा भगवदगीता में कहा है, देववादात्मक यूग के विचार का उदाहरण 
होगा। युद्ध का केवलमात्र एक कारण बताना शास्त्रात्मक युग के विचार का उदाहरण 
होगा। मिस्र, असीरिया, यनान के समरत यद्धों का तथा धृनिक दो जगद्व्यापी 
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महासमरा का एकमात्र आविक कारण खीजबा शास्त्रात्मक पद्धति का. उदाहरण हे। 
किन्तु युद्ध की व्याख्या में किसी एक राक्षि का मूलभूत कारणवाद न स्वीकार कर 
आश्िक, सामाजिक, राजनीतिक, सांस्कृतिक राशियों का क्रियात्मक अन्योन्याश्रय प्रदशित 
करना विधेयात्मकतावाद की पद्धति हेँ। इतने अंश में राजनीतिश्ञास्त्र विधेयात्मक्तावाद 
की पद्धति से प्रभावित हो सकता हे। इस प्रकार हमें मन के अतिरंजित देववाद, समस्त 
राजनीतिक व्यवहारों को ब्रह्मा या विष्ण से उत्पन्न मानने की महाभारत की 
प्रगाली तथा अगस्तीन के स्थीष्टीय, राजनीतिशास्त्र से त्राण मिल सकता है ।' 
राजनीतिक जगत्‌ में वर्तमान वस्तुओं का शास्त्रीय ढंगः से अध्ययंत्त और अन- 
शीलन हो तथा अनावश्यक रूप में बाह्य कारणभत तत्वों का अनप्रवेश न हो 
इतनी दूर तक हमें वेज्ञानिक और विधेयात्मक: पद्धति स्त्रीकृत हैँ । किस्तु कुछ 
विधेयात्मकतावादी अहम्मन्यों की यह घोषणा हे कि अबतक जो कुछ राजनीतिशास्त्र 
के नाम पर हमें, प्लेटों, अरस्तृ, मंकियावेली, स्पेन्सर आदि से मिला वह प्राय: 
अवज्ञानिक (ष्टिपर आधारित हे, और नूतव दृष्टि से अब सामाजिक शास्त्रों का 
निर्माण होना चाहिए। परन्तु इस प्रकार का संशयवाद निराधार है । जब कोई नया भजहब 
या पंगम्बर आता हैं तब समस्त पृव॑व्ती विचारों का क्षण्डन कर वह अपना नया 
ईश्वरीय संदेश सुनाता हू। ईसाईयत, इसलाम , आदि में ऐसी ध्वनि है। आज के 
विज्ञान .के ये नये पुजारी भी एसा ही प्रलाप' कर रह हेँ। कुछ दिन में इन अतिरंजित 
मापवादियों, संख्यावादियों या परेढटी के ताकिक-परीक्षणात्मकवाद* के अनयात्ियों वां 
बोद्धिक संतुलन प्राप्त ही ज/यगा । है ला 
विधेयांत्मकतावाद, विज्ञान की पद्धति का, प्रकृष्ट रूप से समाजशञास्त्रीय और 
दाश्निक शास्त्रों में प्रयोग करने का पक्षपाती है। सीमित और आंशिक रूप में विज्ञान 
की पद्धति को सामाजिक शास्त्रों में अपनाने का उद्योग पुराना है और यनानी 
न॑तिशास्त्र में भी एसे परिदृष्टः उद्योगों की हम चर्चा कर चुंके हैं। विधेयात्मकतावाद की 
तुलना में अधिक नम्र एक सम्प्रदयय उन विचारवेत्ताओं का है जो शक्ति या बल को 
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७४ .  राजंतीति और दर्शन 


मख्य केद्ध मानकर राजतीतिशास्त्र की कल्पना कर रहे हें। इस सम्प्रदाय की ऐसी 
मान्यता हैँ कि अबतक राजनीतिशास्त्र आदर्शवाद, धर्मवाद, अध्यात्मवाद और जन्य 
शास्त्रों से प्रभावित होकर अनेक विययों की चर्चा करता रहा हे । इसकी अविकसित अवस्था 
का प्रधान कारण यह हैँ कि इसका आधारभूत तात्विक शब्द क्‍या है, इसकी स्थापना 
अबतक नहीं हुई। बद्रेण्ड रसल का एसा प्रस्ताव हे कि नियंत्रणतत्त्व या शक्ति या बल 
की मीमांसा ही राजनीतिशास्त्र का मूल' हे ।' मानवसमूह में जहाँ-जहाँ दक्ति या बल 
का प्रकटीकरण है, वहाँ राजनीतिशास्त्र का मीमांसनीय विषय उपस्थित है ।* यह 
सम्प्रदाय इतने अर्थ में विज्ञान से प्रभावित हे कि पदाथंशास्त्र की प्रणाली के आधार पर 
राजनीतिशञास्त्र के आधारभूत मूल शब्द का यह तात्विक अनुशीलन करता है। 
जब इस मूल शब्द का ज्ञान हो जाय, तब उसकी समुचित भावनानिरपेक्ष व्याख्या 
करना ही वंज्ञानिक पद्धति हैं । प्राचीनकाल में तथा अर्वाचीन जगत्‌ में भी शक्ति 
या बल की भीमांसा का प्रंकृष्ट महत्व था । संस्कृत-भाषा के नीतिशास्त्र में और 
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राजनीति शास्त्र की अध्ययन-पद्धति ७४ 


महाभारत में, जिसे हमलोग राजनीति कहते हैँ, उसे दण्डनीति कहा है । मनु ने 
दण्ड की देवी उत्पत्ति का उल्लेख किया है । कैलिक्लस, मेकियावेली, हाबूस, बिसमां्के, 
बनंहा्डी आदि भी शक्ति या दण्ड के सम्बन्ध में अपने विचारों को व्यक्त करते हहें। 
किन्तु उनकी अभिव्यविति समथनात्मिका हे। मेकियावेली, बिसमार्क, हिटलर आदि बल- 
प्रयोग का स्वविध अनुमोदन करते हें । किन्तु विज्ञान-प्रभावित आधुनिक शक्तिवाद 
उनसे इस अथ में पृथक हँ कि यह एसा नहीं कहता कि शक्ति की प्राप्ति ही 
राजनीतिक जीवन का चरम उद्येश्य ह, अपितु इसका कहना हे कि जहाँ-जहाँ 
शक्ति का वातावरण उपस्थित हो, उस' वातावरण की मीमांसा करना ही, पूर्णत 
निरपेक्ष होकर, राजनीतिशास्त्र का मुख्य कार्य हे। शिकागो विश्वविद्यालय के कुछ 
राजतीतिशार के अध्यापकों का भी एसा मत था ।* 

. राजनीतिशास्त्र का एक मुख्य विषय शक्तिवाद या बलवाद को मीमांसा है, ऐसा 
विचार आंशिकहूप में ठीक हैँ । कौटिल्य के अथंशास्त्र में तीन प्रकार की शक्तियों 
का उल्लेख आता हे ।* क्षात्रबत और ब्रह्मनल के परस्पर सम्बन्ध का विवेचन यजवंद के 
समय से हो भारतोय दशनशास्त्र और वीतिग्रन्थों में मिलता है।3 परन्तु शक्ति. या 
बन या नियंत्रण राजनीतिक जीवन का एक अंश है । यह. म्‌ख्य अंश. हुँ या नहीं, 
इसका निविवाद उत्तर नहीं दिया जा सकता । राजनीतिशास्त्र का मुख्य विषय हे 
मानव के सामूहिक जीवन का अध्ययन । इस सामूहिक जीवन में अबतक नियंत्रण 
का आधिक्य ही रहा है । किन्तु नियंत्रण का- भी आधार मानव और समाज की 
इच्छा है । नियंत्रण, शारीरिक या सेनिक शक्ति का प्राफलन नहीं है, अपितु 
व्यवस्था, संगठत और चातुर्थ क। फल हे । सभ्यता और संस्कृति के विकास के 
कारण नियंत्रण का आधिपत्य कम होता जा रहा हे। * जहाँ पहले केवल नियंत्रण 
से कार्य चलता था, वहाँ अब विधि और व्यवस्था का भाव व्यक्त होता हे 
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२ बल॑ शक्तिः । सुखंसिद्धिः। शक्तिस्त्रिविधा । ज्ञानबलं मन्त्रशक्ति:ः । कोशंदण्डब्ं 
प्रभुशक्ति: । विक्रबलमुत्साहशक्तिः। एवं सिद्धिस्त्रिविधेव । मन्त्रशक्तिसाध्या मन्त्रसिद्धि: । 
: प्रभुशक्तिसाध्या प्रभसिद्धिः । उत्साहशक्तिसाध्या उत्साहुसिद्धिरिति । ताभिरन्युच्चितों . 
ज्यायान्भवति । अपचितो हीतः तुल्यशक्तिः सम: । तस्माच्छक्तिं सिद्धि च घटतात्म- 
न्यावेशयितुम्‌ । अयंशास्त्र, २१६१३ २ 


३ ३दं में ब्रह्म ,च॒ क्षत्र चोगे श्रियमहनुतामू । मयि देवा दधतु श्षियमुत्तमां 
. तस्य ते स्वाहा ॥ यजूबंद, ३२।१६ । 
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७ई राजनीति और दर्शन / 


संस्कृति के विकास का तात्पयं है सामूहिक जीवन में नीति, तकंणा औरं सम्ष्टिगत 
भावताओं का अनुप्रवेश। राज्य का आधार दाक्ति है, इस अपूर्ण विचारधारा का खण्डन 
करते हुए ग्रीन ने बताया हे राज्य का आधार शक्ति नहीं, अपितु जनसमूह की इच्छा 
हैं । गांवी का रामराज्य, मार्क्स का वर्गहीन साम्यवाद तथा अराजकतावादियों का 
राज्यहीवता का आदशें, ये एक एसी दुनिया का चिंत्र हमारे सामने रखते हें जब 
नियंत्रण. या बल का सम्पूर्ण तिरोभाव हो जायगा और पूर्ण रूप से आहिसा या सांस्य, 
अतृत्व, संयमशीलता तथा सहयोग का साम्राज्य होगा। यदि हम आदशवाद को 
काल्पनिक कहें तो भी इतना स्पष्ट है कि भयंकर महासमर और तानाशाही के 
प्रभाव के बाबजूद यदि जगत्‌ के इतिहास पर हम दृष्टि डालते है तो ऐसा प्रतीत 
होता हूँ कि शक्तिवाद का स्थान सामूहिक जीवन में विधि, व्यवस्था, इच्छा आदि को 
मिल रहा हैं। अजातंत्रवाद का विकास इस रूपान्तकारिणी प्रणाली को और वेग से बढ़ा 
रहा हैं । अतर॒व में इस प्रस्ताव का समर्थन नहीं करता कि शक्ति या बल यथा नियंत्रण 
को भावनानिरपेक्ष सम्यक मीमांसा ही राजनीतिशात्र का लक्ष्य है। मनुष्य के 
सामूहिक जीवन में संबर्ध और सहपोग, शक्ति और अहिंसा, नियंत्रण और परस्परा- 
श्रेग्रिता का दच्द् कित प्रकार व्यक्त हो रहा हूँ इस प्रकार का विवेचन, केवल शक्ति- 
वाद के अध्ययच' से अधिक उपादेय है । केवल शक्ति की मीमांसा कभी राजनीतिशास्त्र 
का विषय नहीं हो सकती । सामूहिक जीवन में लोककल्याण या सर्व भूतहितसिद्धि के 
मार्ग को व्यवस्थित करने में यदि राजनीतिशास्त्र सहायक न हुआ तो वह जीवनहीन और 
मतवत्‌ रहंगा। शक्ति का विवरण भ्रस्तुत करता नहीं अपितु मानव जीवन को स्वस्थ, 
सबल, सन्‍्तुष्ट, श्वयोडचरेषी और पंरमकल्याणं की भावता पर आधारित बनाना ट्री 
राजवीतिशास्त्र का उद्देश्य हैें। अतएुव यथासंभव विज्ञान की पद्धति से सहायता लेते हुए, 
राजनीतिशास्त्र को नीतिमात्‌ चेतन मानव को ही इष्ट भानकर कृत्स्नज्ञानप्राप्तिमुलक 
दाशतिक पद्धति का अवलम्बन करना चाहिए ।* हो 
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तृतीय अध्याय 
मानव का राजनीतिक स्वभाव ओर आचरण 
सामाजिक शास्त्रों का मलाधार मानव हैं । कितु यह परम नीोरवता का प्रमी, 
एकान्तवासी, केंबलमात्र प्रत्यागात्मदर्शी या स्वक्रीडानिरत मनुष्य नहीं हूं । निसर्गतः ही 
मन्‌ष्य सामाजिक और राजनीतिक प्रव॒ृत्तियों से यकत हे। सामहिक और राजनीतिक 
संस्थाओं के द्वाराही वह अपने स्वभाव के राजनीतिक अंग का विकास कर सकता 
हैँ | किसी भी प्रकार का राजनीतिक दर्शन “क्यों न हो, वह कुछे स्थापना, मानव- 
स्वभाव के विषय में, अवश्य अन्य विययों का विवेचन करता हे । विभिन्न 
कालों में, मनष्य स्वधमंप्रमी हे, या स्वभावतः ही वह एक राजनीतिक प्राणी है, या 
उसके डरपोकपन के कारण ही राजकीय' शक्ति की आवश्यकता हे, या स्वभावतः वह 
सुखानशयी और दुखदूरापसारी प्राणी ह, या वह परम स्वार्थ-साधक ह--इस प्रकार 
की अनेक स्थापनाएं मानक-स्वभाव के विषय में की गंई हँ और इन्हीं के आधार 
पर राजकीय व्यवस्थाओं क स्वरूप और लक्ष्य भी कल्पित हुए हैं| शास्त्रों के 
विश्लेषण और सीमाकरण के कारण अब मानव-स्वभाव के विषये में ज्ञान, मनो- 
विज्ञान के द्वारा ही मिल सकता हैँ । यह ठीक हूँ कि अभी परद्िचिमी मनोविज्ञान 
बाल्यावस्था में ह. और पशुओं पर अपने परीक्षणों के आधार पर ही मानव-स्वभाव 
के विषय में वह स्थापनाएं करता हू । तथापि पाइ्चात्य मनीविज्ञान की हमें उपेक्षा 
कृदापि नहीं करनी है। सामाजिक मनोविज्ञान के विकास से, बहुत-से सामाजिक 
राजनीतिक विषयों पर ठोस निरीक्षण पर आधारित बातें हमें जानते को भिली हैँ और 
जनमत, नेतृत्व, क्रांति के मनोवेज्ञानिक आधार आदि विययों को अंशत: हम जानने लग 
हैं। भानव-उत्पत्तिशास्त्र के विकास के कारण मानव स्वभाव सम्बन्धी अपनी स्थापताओं 
की हम प्राचीन आदिम जातियों के सम्बन में प्राप्त निष्कर्षों से तुलता कर सकते हैं । 
नष्य के स्वरूप का विश्लेषण एक महान प्रश्न हे ।*. ब्रह्मात्मंक्यवादी वेदान्त 


१. तुलवीय, 9200, 00०8798, “7०ए७ 66 ३8 70. 70727 
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और अनात्मनिर्वागवादी बौद्धदर्शन में संस्कार के द्वारा मानववेभिन्य का स्पष्टीकरण 
किया जाता था। पुनर्जेन्मवाद, संस्कारवाद के आधार पर टिका था । गुण और कर्म 
के द्वारा ही आशय और संस्कार निर्मित होते हैं। एसा प्राचीन भारतीय दर्शन का मत 
था । द्वाइशनिदानात्मक प्रतीत्यसमृत्पाद में जागतिक अविद्या से प्रजनित संस्कारों के 
आधार पर ही मानव की व्याख्या की गई हें ।* पैतुक आनृवंशिक्ता के सहारे और 
नेसगिक तथा सामाजिक वातावरण के आधार पर आधूनिक प्राशिशास्त्र मनृष्य के 
स्वहूप की व्याख्या करता है । मनःसमीक्षणश्ञास्त्र में पिछली पोढ़ी के पृव॑जों के 
दरार समागत संस्मतियों से मतृष्य के बाह्य क्रियाकलापों को व्याख्येयः किया जाता 
है । मनुष्य के व्यक्तित्व का केन्रबिन्दु कया हे, इसकी अभी मीमांसा मानवोत्पत्ति- 
शास्त्र प्रभावित मनोविज्ञान में हो रही हैं । इन मीमाँसाओं के आधार पर प्राचीन- 
दर्शनशास्त्रों में उठाये गये मानव-स्वभाव की परिवतंनशीलता के प्रश्न पर फिर से 
विचार. हो रहा है। सचमुच में मानव-स्वभाव के परिवर्तत' करने की समस्या 
दर्शन ओर धमंशास्त्र के लिए ही नहीं अपितु प्रजातन्‍्त्र, साम्यवाद या सर्वोदय के 
व्यावहारिक रूप को क्रियान्वित करने के लिए भी जिज्ञासनीय है । भनष्य स्वभ्ावतः 
भला हैं या बूरा, या स्वभावत्‌ः विवेकपर्ण हे या बहुत शिक्षज्दीक्षा के बाद भी 
मूलतः: वह अविवेकी ही रहेगा, इस प्रकार के प्रश्नों का सामाजिक शास्त्रों में महान 
महत्व हू ! 

मनुष्य एक गूढस्वभावथधुक्त प्राणी है ।१* किती भी एक मूल आवार की कल्पना 
कर समस्त म।नतव के आचरणों की उससे ही व्याख्या करता अदाशंनिक दृष्टि 
दर्शन पूर्गता का अच्चेषी हे, इसलिए राजनीतिशास्त्र संबंधी ज्ञान प्राप्त करने के लिए 
भी हम इृःस्तदृष्टि का समर्थक होना चाहिए । राजनीतिशास्त्र में कुछ विचारकों ने 

१. मज्मिम निकाय महापदानसुत्तत्न के अनुसार द्वादशनिदान 
निम्नलिखित हैँ :-- 
(के) अविद्या (ख) संस्कार (ग) विज्ञान (घ) नामरूप 
(छ ) स्पर्श (ज) वेदना (झ) तृष्णा (८) उपादान (5) भव 
(ड) जाति (ढ) जरामरण द 
० 4069४69, सिफाना। | िव्वाप्राः.ह गत <णावपल, फडा[2९- 
प्रंछा८९ था फिद्याप्रा6ढ; (006०, मिंपरशशा पिश्ापरारढ बात 
ज6 5७6०8 (कल; वगारण्गतासट, फिवपटव70फ0४य 8ए- 
6॥0089ए, ( अध्याय 4॥6 ()पशञगाव पिद्वयपार त्ी सादा ) ३ 
एकड़ 3028, 376 शाहत शिपर्मापएट जिंक, या 
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राजनीतिशास्त्र की अध्ययन-पद्धति ७९ 


अंशग्राही प्रस्ताव उपस्थित किये हें । एक आलोचक कहता है कि माक्स के जीवन 
को व्यक्तिगत असफलताएं, उदाहरणार्थ यहदी होने के कारण जरमंव विश्वविद्यालय में 
माक्स का प्रोफेसरी न प्राप्त करना, ही सास्यवाद के जन्म का कारण है ।' दसरा 
कहता हें कि १८४८ की राज्यक्रांति इसीलिए असफल रही कि लोग आल अधिक 
खाते, अत: उनके शरीर में प्रोटीन की कमी थी ।* तीसरा कहता है कि 
नेपोलियतद राजनीतिक शक्ति का अतिरंजित इच्छुक इसीलिए था कि बह छोटे 
आकार का था और अपनी शारीरिक “कमी” की अन्यमार्ग से पृत्ति चाहताथा । इन 
सब ब[ 7 का आंशिक महत्त्त ही स्वीकार करना चाहिए | इतिहास की पेचीदगी को 
इस प्रकार साधारण बनाने का प्रयत्न हास्यास्पद ही हो सकता है। सामाजिक और 
राजनीतिक शवितयों की पेचीदगी की इतती साधारण व्याख्या करना बौद्धिक 
दिवालियापन का सूचक 

मानव-स्वभाव और आत्मा के ज्ञान के सम्बन्ध में भारतीय दर्शन की अपनी देन 
है। मन या बृद्धि या शरीर को ही मातव का पृर्णरूप समझता भूल है । इस प्रकार 
की विचारवारा छान्दोग्य उपनिय्रद्‌ में प्रजापति और इन्द्र के संवाद में मिलती हे।३ 


_ #0एगेंग्हए बण्त. ०तंलाओफ. वह 3... 4... कक्षणक्रात 
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धिष्ठानमात्तोी वे सशरीर: प्रियात्रियाभूयां न वे सशर रस्य सतः 
प्रियात्रिययोरपहतिरस्त्यशरीरं वावसन्तं न प्रियाप्रिये स्पृशत:। अशरीरो 
 वाय्रश्र विद्युत्ततनयिज्रशरीराष्येतानि तथथतान्यमृष्मादाकाशात्समुत्थाय 
प्रं॑ ज्योतिष्पसंपद्य स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यन्ते । एवमेवेंष संप्रसादो५२मा- 
उछरीरात्समृत्थाय. पर॑ ज्योतिरुपसंपद्य स्वेंन रूपेणाभिनिष्पद्यते स॒ 
उत्तमपुरुषपः ।” छार दोय उपनिषद्‌ ८१२ ' 
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वेदाल्त के अवुसार मानव-आत्मा विश्वात्मा या ब्रह्म से पूर्णत; तादात्म्यप्राप्त हर 

उपनिषद्‌ और बादर।|यण के आधार पर शंकर ने इसी विचार का प्रतिपादन किया. 
है । रामावुज मानव-आत्मा को ब्रहम का अंश मानते हैं । शंकर के अनुसार आत्मा. 
विभू हूँ, मंध्व और दयानन्द के अनुसार वह अण्‌ है। बेदान्त के आधार पर मनुष्य के 
आध्यात्मिक रूप का उदात्त वर्णन विवेकानन्द, रवीद्धनाथ, अरविन्द आदि के ग्रंथों में मिलता 
है।* अद्गत वेदान्त अर्थात्‌ 'अयमात्मा ब्रह्म के आधार पर ही नीतिशास्त्र, सर्वंधर्म- 
समभाव, तथा विश्वबंधुत्व का क्रियान्यवीकरण संभव हँ, ऐसा विवेकानन्द ने बताया 
हैं। परमतत्व के मानवहूप का विशाल प्रकटीकरण रीद्धनाथ के प्रंथों में मिलता हे 

अनन्ततत््व की आत्मिक अनुभूति से जानना, निश्चय ही सेवा, प्रेम 'और आत्मप्रसारण 
की प्रेरणा देता है ऐसा रवीदनाथ का कथन हू। मानव-सभ्यता को; भप्रंकर खतरे 
से बचाने का एक ही सत्य और अहिंसामय मार्ग गांधी के अतुसार हें। गांधी के 
मत में सत्य ही परमात्मा हे और अनन्त प्रेम और अहिंसा की साधना ही भनृष्य 
का पुष्यायें हैं ।? अरविन्द आत्मसमर्थणथरोग के द्वारा मनुष्य का दिव्यीकरण और (एक 
नूतन आतिमानव की सृष्टि संभव बताते हैं ४ यद्यपि शाब्दिक अभिव्यक्ति में अन्तर 
हूं, तथापि मानव का परमस्वहूप दिव्य है, ऐसी मूलकल्पना प्राय: समस्त वेदान्त- 
प्रभावित तथा वेष्णवभक्तिप्रभावित आधुनिक भारतीय विचारकों की रही हूँ और इसी 
मूल तत्व को केद्वविन्दु मानकर उन्होंने अलते राजवीतिक और सामाजिक विचारों का 
निर्माण किया है। जो परमार्थवाद, अभोगवाद, आवश्यकताओं को सीमित करने का 
उपदेश तथा देशभक्ति का सन्देश तिलक और गांवी या लाजपतराय,  श्रद्धानन्द आदि 
के ग्रंथों में प्राप्त होता हैं, उसका दाशंनिक आधार यही है कि सब मनुष्य मूलत: एक परम 
आध्यागीमक तत्त्व के ही विभिन्नह्प हैं। इस प्रकार. “ईश्वर: सर्वेभुतानां हृद्देशे०ज न 
तिष्ठति” या “स्तु सर्वाणि भूतानि आत्मेवाभूत” के आधार पर ही भानव के प्रक्ृष्ट 
स्वहत का वर्णन आधुनिक भारतीय विचारकों के द्वारा किया गया हैं। गरीबी एक 
सामाजिक अभिशाप है; परन्तु दरिद्रतारायण की. सेवा का. सन्देश. वेदान्त का एक 
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मानव का राजनीतिक स्वभाव और आचरण दर 


महान्‌ मंत्र है ।' समतध्त मानवजाति को समष्टिनारायण समझना, ऐसा दिव्य सन्देश 
भारतीय वेदान्त के अतिरिक्त अन्यत्र कहीं नहीं प्राप्त हो सकता । 


. केवज भौतिक व्याख्य/ करते से मानव-आत्मा का पुरा विवेचन नहीं हो पाता । 
समान व/तावरण में, एक ही माता-पिता की सन्‍्तान, अपने स्वभाव और आचरण में 
तना महान्‌ वेशभ्िन्य क्‍यों कटित करती हे? जिन स्वार्थोत्क्रमण का संदेश कला 
साहित्य, विज्ञान, धन, द्शंत आदि में मिलता है, उसे यदि निरी कल्पना मान ली 
जाय तो व्य। हमारी संस्कृति का स्तर नीचे नहीं गिरेगा ? क्‍या भयंकर यद्धों के 
कारण समत्यित मानव एकता और विश्वशांति का सन्देश मलतः मनष्य आध्यात्मिक 
है, इसकी और संकेत नहीं करता ? किन्तु जब में मतुृष्य को आध्यात्मिक कहता 
हूँ तो अनावश्यक रहस्यवाद को प्रश्नय देना मेरा लक्ष्य नहीं है । आध्या- 
त्मिक शब्द से मेरा तात्पर्य मानव की समग्रता से है । केवल भौतिक 
सुखों का अखेबग या. अपनी मानसिक विचक्षाता से सनन्‍्तोष ही 
मामव का पुृरुसा्थ नहीं है। क्षुद्र अहँ से ऊपर उठकर जब हम मानवमात्र के सुख- 
दुःख में अपना सुखदु:ख समझते हें तब हम इसे आध्यात्मिक अनुभव कहते हैं। कला 
साहित्य और विज्ञान में भी हम जब निरत हो! जाते हैँ तब हमारे भौतिक व्यक्तित्व 
का आंशिक तिरोभाव हो जाता हूँ । परन्तु मानवसेवा, अनासक्तिपृ्वंक-विहित, जो 
आत्मप्रसारण कर सकती है, वेसा अन्य सम्भव नहीं हु । किसी देवी दाक्ति या ब्रह्म 
या कैवल्य का, योग द्वारा अच्चेषण और तादात्म्यप्राप्ति ही अध्यात्म नहीं है। योगमार्गः 
से ऊँचे दर्ज का अतश्ववात, आत्मतत््व का, मानवसेवा से हो सकता है। भौतिकशक्ति 
की कामना से नहीं, पर अपना परम कत्तंव्य समंझ कर जो पीड़ित, शोषित, 
अनाथ और दीन के साथ करुणा दिखाता है और उन्हीं की सेवा में अपना जींवन होम 
करता. हैं, में उत् पुर को किसी भी प्राणायामसाधक, महायोगी और वेदभाष्यकर्ता 
से महात्‌ मानता हूँ । ऐसा मानव-जाति का निष्काम सेवक ही मेरी दृष्टिमें में 
मानव या दिव्य पुरुष या शास्ता या पमंप्रवतेक हें। भारतवर्ष में एकान्त साधना' 
प्रत्यागात्मानूसंधान और योग को ही अध्यात्म समझा जाता हे। किन्तु हमारे विचार 
में, जबतक हम कला, साहित्य, विज्ञान का शाब्दिक या प्राथमिक अध्ययन करते हैं 
तबतक वह केवल बौद्धिक रहता है, किन्तु शर्ने: शनेः उसमें निरत होने पर वह नी 
अध्यात्म का रूप धारण कर लेता है क्योंकि जितनी दूर तक हम प्रक्ृष्ट रूप से 
तन्निरत होंगे उतनी दूर तक हमारे वेयक्तिक क्षद्र भौतिक स्वार्थों का हननः होता है। 
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घड़े राजनीतिक और दर्शन 


या किचित दासप्र था पर आधारित व्यवस्था अपने निवासी नागरिकों को यदि 
साम्राज्यवादी और शोषक बनने की शिक्षा देती है तब नागरिक का 3वश्यमेव यह 
कर्तव्य ह. कि आदर्श मत्‌ष्य की कल्पना को ध्यान में रखते हुए वह उस व्यवस्था के 
अतृशासन का उल्लंवन करे। कोई भी नगर या राज्य मानव के कतच्यशास्त्र की 
समग्रता नहीं प्रस्तुत करता । अतणुव कर्मयोंग और निष्कामज्ञानचितत का समन्वय करना 
| परम कतंव्य है ।* 

किन्तु आदश्श मानव का यह कभी भी उद्ृश्य नहीं होना चाहिए कि वह राजकीय 
कार्यों की उपेक्षा करे । प्रतीयमान सामाजिक और राजनीतिक जगत्‌ 
माया या मिययश्रम नहीं हे । राज्य मनुष्य के पतन का सूचक हे ऐसा सन्त 
अगस्तीन ने कहा था किल्तु में राज्य को मानव की स्वाभाविक वृत्तियों के स्फुटीकरण में ए 
अनिवार्य संस्था मानता हूँ । यदि राज्य को मानवजीवन का सर्वेस्व मानना भल हे 
तो दूसरी चरम सीमा की भूल हू राज्य को मानव के आनन्दमय अवस्थान से पतन 
का सूचक मानता । आदश मानव के अनेकद्विध कत्तंव्यों में से राज्कीय जीवन का 
यापत एक परम आवश्यक, किन्तु केवल नहीं, कत्तंव्य है । 
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मानव का रांजनीतिक स्वभाव और आचरण हि 


हाब्स ने अपने राजनीतिशास को मनोविज्ञान पर आधारित करना चाहा हेै। 
उत्के अनुतार मानवत्र वृत्तियों के दो भाग हँ--कुछ भावनाप्रधान तथा कुछ 
तकणात्मक | भावनाश्रवान, प्रवृत्तियों का बल्य प्राक्सामाजिक अवस्था में था । 
मतृष्य आत्मरक्षा के लिए सव्वंदा भयात्त रहता है और इसीलिए शक्ति चाहता हैं ।* 
राजनीतिक और सामाजिक जगत्‌ में इस शवितवाद का प्राधान्य है । कितु शवितमान्‌ 
के प्रति आज्ञाकारिता का बीज मानव की सतत वर्तमान भयशीलता है ।3 राजकीय 
दण्ड का बीज इसी भय में खोजा जा सकता हूँ । कितु मानव एकान्ततः भावना- 
प्रधात नहीं है । प्राक्सामाजीय और प्राक्राजनीतिक अवस्था से मिकलने का उपक्रम 
मानव सीलिए करता हूँ क्योंकि उसमें विवेकब॒द्धि है। हाब्स की मनोवैज्ञानिक प्रक्रिया 
जिसमें यंत्रवादिता का प्राबल्य है, यद्यपि हमें ग्राह्य नहीं हे तथापि मानव-हृदय 
और मस्तिष्क में विवेकपूर्ण और भावनापूर्ण प्रवृत्ति | का इन्द्र देखना, केदल' भावना- 
वाद या केवल तकवाद से अधिक समीर्चान हें । 

राजवीतिश्ञासत्र और सदाचारश्ासत्र को एक प्रकृष्टहूप देने का यान 
महादाशंतिक काण्ट ने किया हं। उसके अनुसार नानावस्तुप्राही अतृभवाधारित संकल्प 
स्वतंत्र नहीं ह. क्योंकि आकस्मिक परिवतंनों के द्वारा वह सीमित है । नैतिक 
स्वातंत््य के लिए आवश्यक हे कि विशुद्ध ध्यापक बुद्धित् त्व से समत्यित नीतितत्त्व का अवगमन 
हो । निश्चयात्‌्मक अवश्यम्कतंव्य नंतिक नियम का परमलक्ष्य है मानव १ साथन 
नहीं अपितु साध्य समझना । भूतिवादात्मक अतृवपंश्चवित व्यावहारिक नियम सापेक्ष 
साध्यों की सिद्धि करते हें | अतएुव इनका पान्तर होना चाहिए । कत्याणपूर्ण ऋतु 


निकलना »। 
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८ राजनीतिक और दर्शन 


ही मानव का नितान्त अवश्यम्‌ प्तव्य है। काण्ट के अनुसार सदिच्छा या शिवभ। वा- 
नुमोदित संकल्प से अधिक उत्कृष्ट जगत्‌ में कोई वस्तु नहीं हे । राज्य बाह्य 
उपकरणों और कतंव्यों से सम्बंध रखता हे । व्यवस्था और बाह्य नियम तथा 
न्याय इसके अन्तर्गत हैं।! परन्तु भनुष्य की अन्तस्चेतता पर आधारित सत्संकल्प- 
मूलक नीति-तियम का पालन परम कतेव्य है । काण्ट का यह महान्‌ संदेश है और 
इसी को ध्यात में रखकर कि इस तत्त्वचितक के अनुसार मानव लक्ष्य है, उपकरण 
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. मानव का राजनीतिक स्वभाव और आचरण पछ 


नहीं, बर्गसाँ ने काण्ट को प्रजात॑ बाद का महान्‌ पैगम्बर माना है।* यद्यपि काण्ट ने 
इस महान्‌ नियम के रूप का ही दिदर्शत कराया हे और व्यक्तिगत जीवन में मनष्य 
के स्पष्ट विनिर्गीति क्‍या कतव्य हूँ, -उनको कोई सूची नहीं बनाई और न उनका 
वर्गीकरण ही' किया, जिसके कारण हगेल ने उसके नीतिशास्त्र को रूपात्मक तथा 
ब्रडले ने व्यक्तिनिष्ठ, भावात्मक तथा शब्यवादी ब्ताया हे, तथापि मानव-आत्मा के 
सम्बन्ध मे एक उच्च संदेश का सुनानवाला में काष्ट को समझता हूँ।* 


हंगेल के देश न में भनृष्य का एक नेतिक और आध्यात्मिक स्वरूप है। मानव- 
विकास के साथ-साथ स्वचेतन्य का भी विकास होता है और मानवता का अभिनज्ञान 
आधुनिक राज्य में आवश्यक हे । इस अर्थ में समष्ट की प्रधानता पर 
आशध्िित प्राचीन और मध्यकालीन राजकीय व्यवस्था से आधुनिक उग्त्‌ प़िन्न है । 
हंगल का कहना था कि मानव स्वतंत्र चेतन्य और राज्य तथा समष्टि की सामान्यता 
का समन्वय ही आधुत्तिक जगत्‌ की देत हूँ । अपने सामाजिक स्थान (पद) के निमित्त 
आवश्यक कतैव्यों की पूर्ति मनुष्य का पुरुष हें। जहाँ तक आत्मनिष्ठ ध्यवितवाद, 
_ अंतर्चेतनावाद तथा स्वकत्तं व्यवाद की घोषणा हेगेल में हे, व्ह तक उसके विचारों 
से में सहमत हू, कितु यूनानी समष्टिवाद के अतिरंजित प्रभाव को जभनी की राज्य- 
वादिनी धारा से समन्वित करने के कारण हंगेल का यह कहना कि राज्य के द्वारा 
प्रदत्त या व्यवस्थित अधिकार ही स्वतंत्रता है मुझे कदापि अभीष्ट नहीं । भनष्य के समचित 
विकास के लिए समष्टि और राज्य के अनुशासन को अपेक्षित मानते हुए भी, किसी 
ज्य को स्वतंत्रता का मूल बताना कल्पतामात्र हुं। अपने तकविज्ञान' नामक ग्रंथ 


१. रि. कहा8800, वह वछ्० छठप्राट्ट ० काबाएए गाते रेलाएंत, . 
२, (87--- छशोी। इछ 04 06 ऋ्ाल्या०त छए एछगंली छ० फ्रपह 
उक्‍ प्रवए प्रक्ा--ा 70 6ए५व१7 ॥96 ए7"एछ70९8 078 0 ७गांटः 
मा$. बट्टाविलाओंं ए/टप्रागशबा॥८658 73876 7760प्रव्टत |, 7 ४॥8 
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भर 


में हेगेल की मान्यता है कि व्यक्तित्व सावयब पूर्णता हूँ जो सामान्य की तरह 
समस्त विशषों और पृथकमत वस्तुओं में व्याप्त हे। फिक्ट ने आत्मतन्व को सर्वा- 
न्तरभावकारी बताया गेलिंग के अनुसार स्व मे आत्मतत्तव का अच्तर्भाव हो जाता 
है । सावथव पूर्ण सामान्य की उद्घों णा से हेगेल की यह मान्यता थी कि उसमें 
आत्त्मतत्व और सर्व का सभन्‍वय उपस्थित होता हे। प्रकृति, हक और अध्यात्म के 
समन्वय का प्रयास वछिरीय है, कितु राज्यवाद की अतिरंजित कल्पना करने के कारण 
हंगल द्वारा प्रस्तुत सावयव पृ्ण सामान्य का सिद्धान्त आज की प्रजातंत्रात्मक दृनिया 
| व्यावहारिक महत्त्व का नहीं है । 

सावयव पूर्ण सामान्य के नाम पर जो काण्टप्रोक्त नि३चयात्मक अवध्यम्‌कतंव्य 
नेतिक नियम के खण्डन की धारा हेगेल ने चलाई, ब्रेडले और बोसांववेट में उसकी 
चरम परिणति हुई । ब्रेडले अपने सामाजिक पद के कत्तंव्यों की पूर्ति का जबर्दरत समर्थक 
था। आंशिक रूप में मतृष्य अपने पद का चुनाव कर सकता हे, किन्तु तत्पदसम्बन्धी 
कतेव्यों का कदापि नहीं। जन्म के समय मनुष्य अत्यन्त अनाथ रहता है। 'समष्थि के 
द्वारा ही वह अपनी मानवता की चेतना का भी ज्ञान करता हैं। वह पृर्णतः दसरे 
का आश्रय ग्रहण कर जीनवाला प्राणी हैं। समाज और समष्टि के द्वारा वह सामाजि- 
कीकृत और नीतिनिष्ठ बनता हं। यों कहा जा सकता हूँ कि उसके व्यक्तित्व के 
समस्त अंश सामाजिक प्रभावों और सम्बन्धों के द्वारा प्रजनित हें। अपनी समाज 
शीलता के कारण ही मानव सत्य है। समाजरहित केवलमात्र व्यक्ति एक विचारात्मक 
आकाशएुष्प हैं । व्यक्ति का व्यक्तित्व समाज' के कारण हूं। ब्रेडले के अनुसार प्रत्यक 
. व्यक्ति के दो रूप हैं। (क) उत्तका आंशिक या मिथ्या व्यक्तित्व:--जिसमें वह अपनी 
अहंनिष्ठता की सिद्धि करना चाहता है। (ख) सामान्य संकल्प के द्वारा अवेष्टित 
रूप:--जब वह कल्याणपृर्ण आदर्शभय आत्मिक तत्व का अनूसंधान करता हैँ । इस 
प्रकार क्षुद्र अहंता के ऊपर सत्संकल्प की प्राप्ति का सन्देश ब्रेंडले में मिलता हैं। 
समष्टि सावयव और नीतिशील ह ओर इसकी गतिशील प्रक्रिया इसका और 
व्यक्ति का साथ आत्माभिव्यंजन होता हँ। इस प्रकार की समष्टिगत और आप्मगत 
या व्यक्तिगत संसिद्धि इसीलिए संभव हैँ कि त्त्वतत: मानव आत्मा, साभान्य या सं 
व्यापक आत्मा से एकाकार हे। इस सामान्य आत्मिक चेतन्य से विरोध का मतलब 
है अपने ही व्यवितित्व को पीसने और तोड़ने का प्रयत्त । इस सामान्य आत्मिक चैतन्य 
का वयक्तिकरीकरण पृथक्‌ पृथक मनष्यों में परिदृष्ट हो रहा हैं। और इस प्रकार क्षषद्र 
स्वाथपूर्ण सीमित व्यक्तित्व से ऊपर उठकर समष्ष्ट को प्रांप्त करना ही भानव का 
क॒तेग्य हे । द 

जिस सावयव्‌ आध्यात्मिक समष्टिवाद का वर्णन बेडल ने किया उसको और भी 


में 
में 


मानव का राजनीतिक स्वभाव और आचरण हु 


शक्तिशाली बनाने का यत्न बोसविवेट में मिलता है। श्रेष्तम जीवन की प्राप्ति 
ही मानव का पृष्ठपा्थ हें। किन्तु समष्टिव्यद्ितरिवत ज॑,वन से इस प्रकार की परु ।र्थ- 
सिद्धि नहीं हो सकती | पृण निरपेक्ष प्रकृष्ट रुत्य सावयव ष्यष्टि है और जितनी अधिक 
सावयवता और (थक्‌ वरतुआं को अन्भू त करने की क्षमता किसी रुत्ता में हे, उतनी 
ही दूर तक बह पृणतात्राप्त है | व्यष्टि, वातावरण या ज्गत्‌ की वरतुओं का एक केन्द्री- 
. कृत अनुपम रूप हैं। किन्तु इस अनुपमता की परिणति' रूवशतः निरपेक्ष सत्ता में 
होती हें जो पृर्णतः अनुपम हैं। अनिर्ण.त मन रक्त नहीं हो सक्‍ता। छितनी दूर से 
इस पूर्णता की ओर मानवभन अग्रसर हा हैं, ब्तती दूर तक वह स्वतंत्रता को प्र््त 
करता है। समष्टि मानव की अपेक्षा अधिक सावय्व है और उसकी धारा और भावों 
से निर्गीत होने पर व्यवितत्व का अधिकतर्माकरण हं,ता है । मनृप्य केवला/वयी होकर 
अहंसंत्रथ को उपासना करता हुआ आत्मलाभ नहीं कर सकता। समाज में. कुछ 
विशिष्ट कार्य करके ही वह महत्त्व प्राप्ति कर सकता हू। आत्मप्रकाशव के लिए पृथक्‌ 
' व्यक्तित्व आवश्यक नहीं है क्योंकि मछत्तर रावयव के साथ तादात्म्य ही. व्यक्तित्व- 
प्रकाशन का सच्चा माय है। मनुष्य अपने सामयिक, आकस्मिक, स्वाथंग्रस्त, एषणाओं 
से ऊपर उठकर ही अपने कव्याणान्वेषी सत्संकल्प को प्राप्त कर सकता है । ब्रेंडले के 
समान बोसॉवक्वेट भी मारुव के अन्दर दो प्रकार के संकल्प की कल्पना करता है। 
(क) असत्संकल्व (ख) तात्त्विक क्रतु। मानव- हृदय में वर्तम/न इस तात्तिक ऋतु की 
पूण एकाकारता सामाजिक ऋतु ओर राजूयक्रतु से उसने बंताई हु । प्रथम, समान्तव 
भौतिक सुख का अनुसंधान करता है। उसके बाद वह समाज और राज्य में स्याय की 
व्यवस्था चाहता है । और फिर वह समाजगत और राज्यगत नेतिवता के साथ अपना 
संग्रोजन कर तात्तिविक ऋ्रतु की उपासना करता हे। अस्तब्वेतना में मानव को आत्त्मप्रा- 
'प्ति या अत्मसिद्धि हो सकती है, इसका बोसांववेट ने उपह्ास विया हें। यदित्त्व का 
मल, पार्यक्य या अन्तश्जगदनुप घित्सा नहीं अपितु सावयवपुर्ण का एक अविभाज्य सत्य 
अंग बनना है। मनृष्य और पूर्ण की ओर जानवाल समाज मे कोई कड़ी दीवार नहीं 
है । मनुष्य सामाजिक वातावरण का एकीइत इब्दपरिवहनर्शील रूप है । जितनी दूर 
तक अपने मन की परस्पर विरोधिनी वृत्तियों का मारव रुमाह.र करता हे, उतनी 
दूर तक सामाजिक मत के साथ वह एकाकारता प्राप्त करता है । विचारशक्ति, शब्द- 
शवित और सामान्यहित की उपासना कर मन्‌ृष्य समाज के साथ शने: झने: अभिन्नता 
प्राप्त करता हे। सर्वत्राधारणहित की साधना मनृष्य को अपने सत्रवभाव का निदशेन 
कराती हैं । मनृष्य जब किसी सामाजिक पद या स्थान की पूर्ति करता है तब वह 
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सम्यकरूप से अपने कर्तव्यों और अधिकारों का ज्ञान प्राप्त करता है । किन्तु पूर्ण सत्य 
का बोध तब होता हे जब मनुष्य अधिकार और कत्तंव्य या सामाजिक नियम और 
व्याय के ऊपर उठ जाता हैं और सावयवधूर्ण निरपेक्ष के साथ एकाकारता अनुभव 
करता है । इस परिपूर्णता का वोच सामाजिक और राष्ट्रीय जगत्‌ के परे, कला, 
धर्म और दक्षन में होता है । इस प्रकार वेयक्तिक अहमात्रोतक्र मण ही मानव का 
चरम लक्ष्य हे। किच्तु यह अहंमावोत्कमण वेदान्तप्रोक्त मायावाद और ब्रहमवाद के 
दर्शन से नितान्त भिन्न हैं क्योंकि बोधांक्वेट के अतुसार शारीरिक स्वास्थ्य, सुखद 
गृह और आराम देनेवली आमदनों भी आध्ध्यात्मिकता के पाइवंवर्ती हें । 


ब्रडले और बोसांक्बेट ने व्यक्ति के नैतिक और आध्यात्मिक रूप की कल्पना 
की हू । किन्तु समष्टि को सावयवध्र्णता का रूप देकर उन्होंने सामाजिक और 
राजकीय शक्तिवाद की भी घोषणा की हे । यह ठीक है कि मानव-विकास के 
नि्मित्त समाज और राज्य को जतईस्तर आवश्यकता है । भनुष्य कौ सामूहिक 
वत्तियों का अकटोकरग ओर स्पष्दोकरण अक्रेत्े रहते से नहीं हो सकता, किन्तु समाज' 
और राज्य की अतिरंजित अधध्यकता व्यक्त करना ब्रेडले और बोसांकवेट की गहरी 
भूल है । ठीक हे कि समाज अधिक समृद्धिशाली, व्यक्ति की अपेक्षा हे, किन्तु 
समाज में वर्तमान वृत्तिया संकल्प को ही व्यक्ति का सच्चा संकल्प मानना निरा- 
धार कल्पना है । हिन्दू-समाज में अछूत प्रथा वर्तमान है तो क्‍या इसी को सत्य 
मानकर चलते में दयानंद, श्रद्धानन्द या गांधी अपने सत्स्वरूप को पहचान सकते थे ? 
मानव विवेकपूर्ण हू और अपनी व्यवसायाप्मिका बद्धि से बढ़कर स्दसद्विवेचत का अन्य 
सावन मानव के पास नहीं हे । यह ठीक हे कि हजारों वर्षों से जो धामिक, नेतिक या 
_ सांस्कृतिक परम्परा चली आ रही हूँ, उत्केअधाव और अशश्रय 4 ही दयानंद, श्रद्धानन्द 
और गांधी को अपने व्यक्तित्व के विकास का अवसर भिला और संनन्‍्यासी तथा कर्म- 
योगी के पद के ब्रत्याशित. क्ेव्यों को पूरा कर ही ये लोग महत्ता प्राप्त कर सके 
तत्रपि यह कहता कि सामाजिक एकाकारता प्राप्त करना व्यक्तित्व प्राप्ति का परभ 
साधन है, यह नितान्त गलत और अतंगत है। ठीक विचार यही ह कि व्यक्ति और 
समाज में परस्पराश्रयिता का सम्बन्ध है। अपने-अपने उचित कतंव्य का पालन कर 
मनुष्य विकास को प्राप्त करता है, किन्तु बुद्ध, शंकर, चैतन्य, राममोहनराय जैसे 
पूरुषों की शिक्षाओं के आवार पर समाज में प्रचलित प्रथाओं और पद्चतियों में पुरा 
सुधार भी होता है। सामाजिक और राजकीय व्यवस्था ही यदि मनृष्य के नेतिक 
. कततेंव्यों की एकमात्र सांचका और निर्देशिका रहती तो भारतीय समाज से छआछत 
: सतीत्रथा, जातपात आदि कुंरीतियाँ कभी दूर नहीं हो सकती थीं। सभाज और व्यक्ति 

भिन्न हूं, एकाकार नहीं । अन्योन्याश्रयी होकर ही चलना उनके लिए कल्याणकर है । 
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सामाजिक कतंव्यों का पालन मानव का महान्‌ कतंव्य है और केवल सामाजिक दृष्टि 
से ही नहीं अपितु नेतिक दृष्टि से भी, परन्तु साभाजिक और राज्यनिदिष्ट कर्मों क 
करना मानव कर्मयोग की इयत्ता कदापि नहीं प्रस्तुत करता। जगत्‌ में महान धर्म- 
सुध।रक ओर समाज-तता हुए हैं जिन्‍्होंने सनन्‍्मागंगामी बृद्धि का आश्रय लेकर सामा- 
जिक क्रांति की है और यद्यवि प्रतिगामी रूड़िवादी समाज ने सुकरात, ईसा, तेग॑- 
बहादुर और दयातंद का घोर अपमान किया हैँ तयापि अनेक वर्षों के बाद उन्हीं के 
प्ररशित मार्ग पर चलने में समाज ने अपना श्रेय समझा है। सामाजिक विश्वंखलता 
या कभृप्ंकर का में समर्थन नहीं कर रहा हूँ, कितु में समाज और राज्य 'की उस 
अनावश्यक, अतिरंजित और अनगल उपासना का विरोधी हूँ जो ब्रडले और बोसां- 
क्वेट के दर्शन में पाई जाती है । 

.. भनुष्य नीतिमान्‌ अध्यात्ममावापन्न प्राणी है । उसको समग्ररूप से अपनी शक्तियों 
का विकास कर आत्ममंसिद्धि प्राप्त करती हे । समाज से वह अन्न, वस्त्र, आश्रय, 
परिवार, सुल्ष या यश प्राप्त करता हे । बाल्यावस्था में परिवार और समाज की छाया 
में ही उसकी परिवृद्धि हुई । जन्म से लेकर मरणपर्यन्त समाज के सहारे ही उसका 
जीवन-यापन होता है। किन्तु मानव-स्वभाव की पूर्ण व्याख्या इतने से ही नहीं हो 
जाती । निस्सन्देह मतृष्य सौंदयं, सामाजिक कल्याण और. क्षद्रस्वार्थोक्तमण के सहारे 
आत्त्माभिव्यक्ति करता है, किन्तु किप्ती भी प्रकार के समाज और राज्य के प्रति चाहे 
वह कितना भी विकसित क्यों न हो, पूर्ण आत्मसमर्यग को दोक्षा देता गलत हे। 
क्षुर स्‍्वायवृण एबगाओं का त्याग अवश्य करना चाहिए। आकस्मिक, सद्यःसमत्थित 
या अतकपृंगत वासनाओं का परिहार अवश्यम्कतंब्य है, किन्तु मनष्य का पुर्ण सदव्यक्तित्व 
जामाजिक प्रवृत्तियों के साथ एकाकारता में कदापि नहीं है। मनृष्य अवश्य ही एक 
सामाजिक और राजनोतिक प्राणी हे, किन्तु उसका निजी एक अनृपम अनोखा व्यक्तित्व 
हूँ । प्रत्यंक मतृष्य अबने देशकाल-कार्यकारणोपाधिसभन्वित वतंमान रूप में जगत में 
एक ही बार आता हैँ। उत्तकी अन्तश्चेतना का पुरा महत्त्व है। जगत को समझने- 
बूज की उत्तको एक आती निराली पद्धति हे। इस अनोखेपन, निरालेपन का एक 
जबइस्त महत्व ह। यदि हम एसा कहें कि समाज' और राज्य को समर्पण कर देना 
परम पुढषाथ हूं ता फिर छ्यक्ति के वलक्षण्य का नितान्त नाश हो जायगा । किस 
अकार पुगासुग तर सामवय वृत्तां के साथ एकाकारता प्राप्त होगी, इसकी प्रक्रिया की 
कल्पना कठिन और संजटिल मालूम पड़ती है। मानव साध्य ह, समाज और राज्य के 
साथ एकाकारता का कल्पना उसे साधव-और उपकरण के रूप में गृहीत करती हूं। 
मातव को उतादान छपमें प्रहण करना व्यक्तित्व का चरम तिरोभाव करना ह । यह मानते 
छु भो कि सावरग मृम्य को कोन कहें महामानव भी अपनी विचारवारा में 
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वर्तमान समाज की प्रतृत्तियों का प्रकटीकरण करता है, में समझता हूँ कि यह 
प्रकटीकरण माध्यम-बेलक्षण्य को सर्वदी प्रकाशित करता हूँ। एक ही समाज की 
प्रवत्तियों और चेववाओं का ब्लिक्षण प्रस्फुर्टाकरण, बुद्ध, महा ।र, वे.हकरब्ल, 
कात्यायन, काइयप, मवखली गंशाल ने किया हैं, किप्तु वितता विशाल पार्थ्वय 
उनमें है। यह पार्थक्य ही उनके व्यव्त्तिव्व को ओज, शवित और भहृच्व प्रदान करता हे । 
एक ही प्रकार की सामाजिक धारा का प्रस्फुटीकरण फवारबाख, प्रूदों, ओवेन, संत्सायभन, 
फरिये, माक्स, मिल, जेवास्स, आदि में हुआ हैँ और विदवा निरालाप्न इनमें है ? एक 
ही समाज में एक ही मातापिता के दा पुत्रों में एक लोकसेवक और दूसरा देदद्रही हो 
जाता हैं । अतएव मानववचित््यवाद बड़ा विलक्षण और आकर्षक हें । किसी भी प्रकार 
की सामाजिक और राज्कीय व्यवस्था से भादवश्रवृत्तियों का सामास्यीक्रण और साधार- 
णीकुरण एक गलत दिशा में प्रयास हू । जंगल में अनेक पशु हे,क्प्तु जन पशुओं के 
महत्त्व का द्योतव इतने से गहीं हो जाता कि वे एक ही पशुप्रवृत्ति के प्रवर्ट/व.एण हें। 
वेलक्षण्य को दबाना मासनवंसभाज को कुठित, प्रतिक्रियावादी और दिथिल दताना है। 
सब मनुष्य समान हैं, सब में चेतवा और नीतिर्शालता है, किपतु रुमाज' की उच्नति में 
अपन शिक्षित, नीतिसंग्रहित और चेतन वलक्षण्य का प्रदान करके ही सामाजिक श्रेय और 
आत्मिक मंगल को सम्पन्त किया जा सकता हू । अतएवं आवबद्यक है कि सामाएिक आर 
'जकीय कमयोग के साथ आत्मान्वेषी, विलक्षण, पार्थवयाश्रयी व्यवितवाद का समब्वय 
स्थापित किया जाय। समाज और राज्य के साथ सहयोग अवश्य हो, परन्तु आवध्यकता 
पड़व पर, सदसद्विवेचनशक्ति से संबोधन प्राप्त: करने पर, सानव को समभाऊ' और राप्य 
की. अवहेलना और अवमानना करने के लिए भी तेयार रहना चाहिए | बद्ध और गांधी _ 
के जीवन में-इस प्रकार का आदश क्रियान्वित हुआ है । परमकोटि के नीटिमान हते 
हुए भी इन्होंने समाज और राज्य के तत्कालीन संगठन का विरोध किया। 
« 5 मानव के राजनीतिक स्वरूप का विवेचन भावसंबाद में भी पाया जाता ह। मानव 
स्वभाव को माक्स ने अपरिवर्तनशील नहीं कह्पित क्या हैँ | मावस न कहा हूं कि 


एतिहासिकविकास-प्रक्रिया में बाह्य प्रकृति के स्वरूप का परिवर्तन करते हए भास्व रवय॑ 


अपना स्वभाव परिवर्तित करता है ।' सभ्यता का दिकास, रेल, ₹ हर, इहर आदि का 


बनना, जगजे। को साफ करना, नदी -की धारा को दूसरी दिशा में बदलने का उद्योग 
आदि प्रकृति के स्वरूप-परिवत्तंवन के उ दाहरण हें । ए 

ओर एक मिल में कार्य करनेवाला दूसरी तरह । जिस 
परिवतव होता हूं, उसी प्रकार सामाजि 
के स्वरूप में परिवर्तेत का मतलब 


ग्रामाण दूसरा तरह सोचता ह 
प्रकार प्राकृतिक वातावरण में 
के वातावरण मे भी परिवतन होता हे । प्रह्ृति 
हैं उत्पादनशवितयों में परिवर्तन। और उत्पादन शवितयों 
१. ऑरक्ाए, (2जवां खण्ड १, पष्ठ हदें 
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के आधार पर ही उत्पादन सम्बन्ध अयात्‌ समाज का निर्माण होता हे । जब वाय द्वारा 
चालित यंत्र का प्रयोग होता था तब सामन्तवादी समाज था । यांत्रिक्त शवितयों में, वाष्प 


के अभ तपुर्व प्रयोग के कारण पूंजीवादी समाज का जन्म होता हू ।* जिस प्रकार का कार्य 
मनष्य अपने जीवन की आवश्यकताओं की पूर्ति करने के लिए करता हे, उसी प्रकार उस्वा 
स्वभाव बन जाता हैँ । कृषकों की रूढ़िप्रियता, प्रकृत्यकाकारता तथा सादगी प्रसिद्ध हे 
कमंकरों का वर्ग अधिक परिवतंनप्रिय दथा रूप्यता की बरतुओं के साथ एकाकारता का 
अनुभव करनंवाला सिद्ध हुआ हैं । 
किन्तु - प्राकृतिक परिक्‍वत्तेनों या उत्पादन-शवितियों का सीधा प्रभाव मानव के 
स्वभाव पर नहीं पड़ता । वर्ग-संघर्ष का सिद्धान्त प्रकृष्टरूप में माक्सवाद में गहीत है । 
(संगठन का व्यक्धान मासब्-दभाव और उत्पादत-शक्तियों में है । जिस प्रकार आड्म 
स्मिथ तथा रिकार्डों आदि अयंशास्त्रियों ने मानव को आर्थिक स्वार्थ-साधक घोषित किया 
था, भावसंबाद भी वैसे ही मानव को अर्थ-अनुसंघान्वर्ता मानता है । किस्तु अंग्रेजी अर्थ 
वस्त्र में यह कल्पना थी कि अनेक भनुष्यों का रवार्थंशाधन सामाजिक सर्वेसाधारण 
स्वार्थंशाधन का माध्यम या तो विधाता की अज्ञेय रचनाशक्ति और संकल्प के कारण या 
पण्य की प्रक्रियात्मिका. विधि के कारण, बन जाता हे । माकक्‍्स ने सामान्य हित के 
विचार को काल्पनिक बताया । समाज में सामान्य कल्याण की साधना नहीं की जाती, 
अपितु वर्गस्वार्थ की साधना होती हूं । जिस वर्ग का जो भानव होता हें, उसी वर्ग द्वारा 
निर्दिष्ट शब्दराशि और पद्धति के सहारे वह सोचता हैं । इस बात का विवेचन करते हुए 
लुकाक्स ने बताया हैँ कि एतिहासिक विकासक्रम में क्षमविभाजनाधारित सामाजिक संबंधों 
के स्वतंत्र छा धरग करते के कारण, प्रत्येक मनृष्य के व्यकित्तित्व में एक द्विधापन का 
दशन होता हूँ।' प्रथम, मानव का एक निजी व्यक्तित्व हे, दूसरा , वर्भरवार्थ से अन 
प्रेरित उसका एक सामाजिक व्यवितत्व । वर्ग की स्वार्थंशाधना के जो नियम हें वे अज्ञात, 
ओर अजत्यक्षरूप में मानवमस्तिष्क में अन्तश्चेतनीकृत हो जाते हें। वस्तुनिष्ठ बाह्य नियम, 
इस प्रकार वेयर्क्तिक जीवन और मानव॑-कार्यकलाप के नियामक आत्मनिष्ठ मन प्रसूत संकल्प 
का रूपए धारण कर लेते हें।३ यदि पूंजीवदी अर्थव्यवस्था का यह निश्चित नियम है कि. 
इसकी सतत परिवद्धि होनी चाहिए तो पूंजीपति निरन्तर मुनाफा को प्राप्त करना ही अपने 
लिए बायबल का धामिक नियम मानता हूं । सामाजिक प्रवृत्तियों और आवश्यकताओं का 
वेयक्तिक मन में अन्तरवेतनीकरण का सिद्धाग्त बड़ा आकर्षक भालूम पड़ता है । इसी 
पर आधारित हे माक्संवादी आयडिऔलोजी अथात्‌ मतवाद या विकल्पवाद या अपसिद्धान्त 
१, 'वाए, पतठ ?20ए८/५ ० ?9॥6080797ए 
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का विचार ।* मानव, जागतिक और सामाजिक वस्तुस्थिति से संघर्ष करता हे, किन्तु इस 
संबर्धप्रक्रिया में वह वस्तु का यथातथ्य निरूपण नहीं कर पाता । स्वार्थ-भावना से प्रेरित होने के 
कारण वह वस्तु को झूठे चेतन्य से ग्रस्त कर लेता हैँ । जो कुछ वर्गरवार्थ वा हृरुन 
करनेवाला हो सकता हे, उसकी ओर उसकी दृष्टि आवृत हो जाती है । भतवाद, विशेषत: 
स।माजिक शास्त्रों का रोग हे । इसके प्रभाव के कारण ज्ञानप्रसाधक कव्या णनिमित्तक 
अनुसंधान के बदल आवृत्त दृष्टि से विचारप्रणयन होता है । 

माक्स और एंगल्स, समूहवादी थे। यद्यपि 'कैपिटल' में और अन्यास्य ग्रंथों में मानव- 
स्वातंत््य, समानता आदि की चर्चा आती हूँ तथापि म्‌रुयतः वे व्यवित की अपेक्षा समूह 
की प्रकृष्टता स्वीकार करते हें। रूसो के समय से यूरोप में जो यूनानी समूहवाद का 
पुनरुद्वार हुआ उसका व्यापक श्रभाव जमन विज्ञानवादी विचारशास्त्रियों पर पड़ा। मास 
भी इसी धारा का अनुगमन करता था। समाज और व्यवित के बीच यदि संघर्ष हो तो 
वह समाज की प्रधानता स्वीकार करता था। उसकी सभस्त विचारधारा इसी महान्‌ 
आदर्श से अनृप्राणित ह्‌ कि सामाजिक परिवततन के विना वैयक्तिक सुधार कदापि संभव 
नहीं है । अतएवं समस्त इतिहास को मानव के स्वभाव-परिवतंन का इतिहास मानते हुए 
भी माक्स इस परिवतेन का माध्यम उत्पादन-शक्तियों और उत्पादन-सम्बन्धों को मानता था। 
भोतिकवादी होने के कारण वह व्यवित का कोई स्वतंत्र विलक्षण महत्त्व नहीं स्वीकार 
करता था। जिस दाशनिक आधार का राजनीति के लिए में समर्थन कर रहा हूँ वह, 
समूह को उचित महत्त्व देते हुए भी व्यक्ति को नैतिक, विज्ञानाध्षक और आह यात्मिक 
चेतन्य का वाहक स्वीकार करता है। व्यवित ओर समूह के बीच संघर्ष होने पर किसका 
पक्ष-सभर्यन कत्तेव्य है, इसका निर्णय अवसरानुसार उस विशेष अवस्था की जाँच के बाद 
किया जायगा । जहाँ सत्य होगा उसका समर्थन किया जायगा । मानव का स्वयं एक 
प्रकृष्ट महत्त्व हें, इस विचार की घोषणा संतपाल, सिसेरो, लूथर, काण्ट, लास्की आदि ने 
यूरीयोय संस्‍्कृति में और्‌ वेदान्त, रत्रीन नाथ, गांधी आदि ने भारतीय संस्कृति में 
की है। मानव, आत्मकल्याण के लिए पृथ्वी का भी त्याग कर सकता हें; ऐसा महान्‌ मंत्र, 
प्रदान करनंवाली भारतीय संस्कृति की आध्याध्मिक धारा ही है ।* वेयदितक मानव के 
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बदले समाजीकृत मानव का स्थापन, मावसंवाद ने विया हे ।' य्रेपय एन्रुस्थान के 
बाद से जिस मानववाद की सुष्टि हुई थी जिसमें मास्व की नेत्कि और वलाएिवा 
संसर्जनात्मिका शवित की अतिरंजित झ्द्घोषणा थी, उरुका यंत्रवाद के कारण अम्त हो 
रहा था । मानव अब ' बड़ा-बड़ा कार्य करनेवाला प्रोमिथियस या ह॒वर्यूलस के रूप में र हीं 
कल्पित किया जाता था, वहु अब समाज की एक इकाइमात्र था। यांत्रिक सभ्यता के 
घोर विकास के कारण जो दृश्य पश्चिमी सभ्यता में उपस्थित हो रहा था, उसको सैद्धा- 
न्तिक रूप से माक्सवाद ने स्वीकार कर लिया। लेनिन भी मानव में विश्वास नहीं 
करता था, उसके कार्यक्रम का मुख्य लक्ष्य था, एक एसे समाज' का निर्माण जिसमें अम्याय 
और अत्याचार का खात्मा हो जाय। किप्तु एसे रुमाज के निर्माण करने में यदि कुछ 
व्यक्ति अबरोधक हों तो उन्हें मौत क॑ घाट उतारने में मावसंबादी कोई गलती नहीं देखते । 
यदि एक हजार को मारकर, दस हजार का रुख रि्द्ध हता हो तो एक हृज्वर को मारने 
में उन्हें कोई नेतिक एतराज नहीं हे । किप्तु नीलिशास्त्र में इस प्रकार की गण्टदिए्म्क्ता 
मुझे अभीष्ट नहीं हे । नीठिभान चेतग्य युवत मानव स्वयं ही श्रेय का वाहक है । केदल 
सुखशास्त्र का त्राराशिक लगाकर राजकीय व्यवह्यर करना में अयुवितसंग्त समझता हे । 
इस विषय में सोदियट रूस के बदले प्रजातंत्रय ब्रिटेन के सिद्धात और व्यव्हार से रिक्षा 
ली जा सकती हे । मावसंबाद अपनी दिक्षओओं को रिरप्ेक्ष रुय मारता ह। इस रिस्पेक्ष 
सत्य से जो कुछ अलग हैं, वह इसकी दृष्टि में गलत है । किन्तु माक्संवादी यह भूल जाते 
हैं कि यदि निरपेक्ष सत्य कोई सिद्धात्त हे तौभी उसकी अभिव्यवित सीमित मानव की 
शक्तियों के द्वारा होती हें; अतएव जो हमसे भिन्न है, वह गलत है ऐसा विचार रखन। 
बिलकुल असंगत है । माना कि सामाजिक हित की साधना होनी चाहिए किर तु क्या 
सामाजिक हित है, इस पर सभाज के प्रत्येक व्यवित को विचार प्रकट करने का अवसर 
. मिलना चाहिए। यदि कोई स्वतः निर्वाचित सत्ताधारी श्रेणी यह घोषणा करती है कि 
सामाजिक कल्याण या मत को व्यवत करने का उसे एकाधिकार हे दब अनर्थ हो जाता 
है । इस प्रकार व्यक्तिवाद के बदल समष्टिवाद नहीं, रथाप्ति होता अपि तु एक निग्न 
कोटि का, कुछ मनुष्यों का, घोर एकाधिप्यवाद। तव.णाडित' प्रजातंत्रदाद वे 3३ध्विटम 
प्रयोग से ही सामूहिक हिंत की प्रवृत्ति का पता चल रुकता है, एक निगृढ़ 
स्वतःनिर्मित .रहस्यभयी प्रक्रिया से नहीं। ज्ब्तक हमें सामाज्कि मत का वारतदिक ज्ञन 
ही नहीं तो उसके स्वकल्पित निर्देश से व्यक्तिवाद की हृत्या करना एक राज्जीटिक 
चालबाजी है । कस 
माक्सवादभिप्रेत वर्गस्वाथ।नतश्चेतर्नकरण और मठवादव के रिद्धाग्त पर दिचार व.र्ते 
हुए काल मानहायम ने बताया हूँ कि केवल पूजीवादी विचारधारा को मंतकाद कहना ठीक 
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नहीं है । तस्तुस्थिति के समर्थकों की दृष्टि में मावसंवाद भी सरिद्धाग्त न हो बर म्तवाद 

ही है । वर्भस्वार्थों के द्वारा आवृत्त होकर वरतु का दर्शन करना ही रत्वाद वा जनक है। 

अतएव मानहायम ने यह सुझाव पेश किया हैँ कि बुढ्धिर्जवी वर्ग, जो विसी आर्थिक 

वाविशेव से संलग्न नहीं हे, एक वेज्ञानिक राजनीतिशास्त्र का निर्माण करे।* वर्ग द्वारा. 

प्रजनित स्वार्थ, अभिरुचि, श्रेयभादना आदि के विषय में अधिकतम चेतन्य रहने से 

मतवाद की भयंकरता नष्ट की जा सकती हूँ ।* सामाजिक रुत्ता की अनेवद्धता को 

स्वीकार कर विविधवादों के द्वारा उसकी अभिष्यव्तति हो रूवती हंएसा विचार मा न्हाय्म 

का है। इस प्रकार यदि रूढ़िवादी, उदारवादी, फार्सप्ट्वदी, रम5व दी म्तों का विश्ले- 

षण हो तो मतमतान्तर के परे, एक राजनीतिक सिद्धाग्त्सार का रिमिण विया ज्व 

सकता हे । मेरे विचार में अधिकतम मतों, विचारों, पद्धतियों का, नीतिमान 

मानव को ध्यान में रखते हुए, समन्वय ही दाशंनिक पद्धति हे । इतनी दूर तक 

मानहायम का, इत्स्ता की ओर बढ़नेवाला रुमप्दय्मार्गं, दाइस्कि पद्धति को ए्ष्ट 

करता हूँ । कस | द 

एक नूतन मानव की सृष्टि अभिवांदछित है, एसा विचार प्रार्चनकाल से ही व्यदत 

ही रहा ह्‌। ऋग्वेद के दव्यजन” के आधार पर, व्व्यिदृष्तिप्रेष्ति ३ट्मा*वों के रभाज 
का स्वप्न श्री अरविंद देखते थे |? काण्ट ने देवी मानदता का दिचार रपरिथित विया हैं। 

राबद अओवेन और महात्मा गांधी मानव रवभाव में परिदत्तंन वा रुदेश देते हे। शिक्षा और 
: संयम के द्वारा भनुष्य के स्वभाव में परिवत्तन हो, ऐसा प्लेटो और अररतू का भी विचार 
था। मनःसमीक्षणशास्त्री भी इस प्रकार का विचार रख्ते है। समस्त योगभार्ग भी सी 

पद्रात का समयेक था। इतना निस्सन्देह है कि प्राचीन बर्बरता की तुलना में बाह्य सृष्टि 
से जीवन के संगठन में जरूर सभ्यता का आजकल ८ यदहार विया जता है | प्रार्च,न 

| धर्मों ने, विशेषत: बोद्धवर्म ओर ईसाइयत ने मानव को. चेतन्ययुवत्‌ और नीतिभान बनाने 
मे सहायता दी है । किन्तु मन्‌ प्य के बाह्यप्यबहार में, और ए्ों वे! हुप्ने पाररप्रिक 
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व्यवहार में, ऊपर की दृष्टि से देखते हुए यद्यपि भत्रे के लिए परिदत्तंन हुआ है, तथापि 
मानव की मूलभत भावनाओं में परिदत्तंत हुआ है, ऐस दिरदास सइसा 
नहीं होता । अभी द्वितीय भहासमभर में असीरियन सम्राटों, नीरो, चंगेज, 
आदि के हृदय को भी दहंलानेबाले कुढृत्यों को देखकर इतिहारुकार द्िग्म्ति हैं । 
शक्ति प्राप्त करने के लिए चण्डाशोक और अत्लाइईन और औरंगजेब के तरीकों से 
तानाशाही देशों के तरीके भिन्न नहीं हें। इसलिए मेरा एसाम्त है कि वम-से-बम ग्क्टि 
भविष्य में मानव-स्वभाव में परिवत्तेन की कोई आशा नहीं दीखती । बर्गहीन, शोषणहीन, 
राज्यहीन, नियंत्रणहीन, समाज में एक नत्न माच्व की सृष्टि हंगी, एसे दिच;र को में 
माक्संवाद के काल्पनिक अंश का एक रूप मानता हूं। यह एक श्षुत्रिप्रिय दिच्चार है । में 
स्वयं चाहूँगा कि ऐसे नूतन मानव इस धराधाम पर आवें, कित्तु मेरा निश्चित दिचार है 
कि यदि नतन माचव इस प्‌ृथ्वी पर आवेंगे तो वह बृद्ध-गांधी द्वारा प्रदर्शित मार्ग से ही। 
में यह नहीं कहता कि कई सौ वर्षों में भानव-रवभाव में परिवत्तन होगाही। इतिह्ट 
की धारा विपरीत मालूम पड़ती है । किन्तु इतना में निश्चित सत्य मारता हूँ कि.ददि 
परिचत्तन' होनां है तो उसका एकमात्र मार्ग बुद्ध-गांधी का ही पथ हेँ। घणा, द्वेष, मसझर, 
हाहाकार का नंगा नाच कर उसके भस्म पर नतन मानव की सृष्टि का रद्न आशादद 
और स्वाथवाद, कल्पनावाद और बलवाद का एक अनोखा सम्मिश्रण हे । 'घरमपदः में 

कि वर से वर शांत नहीं होता । सनातन धर्म यही है कि अक्र, अक्तेध से ह्दी 
वर और क्रोध का दमन होता हे 


607, बाद डा करीड >लाला5, 46. काश 26 एक्‍३90076व 
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0 जगत, द्ात तविावेत्द कांड 7,.0त 5060 एज ऊर्त॑ंव6 ० धल्था+, 
96 खांडुगा 96 ट्बर्श क्रा0 तेंदगाए कि 3 थक, बाते मिजंगर् 
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[१ थी काल गला कथ्थाप्ाठ, पीता ग90 70 इपढी इ0प्री.? 
१. अक्‍्कोच्छि म॑ं अवधि मं अजिनि म॑ अहासि में । 

से त॑ न उपनयहन्ति वेरं॑ तेसूपसम्मति ॥ 

ने हि वेरेन वरानि सम्मन्तीध कुदाचर्न | 


वेरेल चा सम्मन्ति एस धम्मों सनन्‍तनों ॥। 
““पधम्मपद १४-४५ । 


| # 





श्ष .- राजनीति और दर्शन . 


... मनुष्य अपनी स्वाभाविक शवितयों के! पूरा विंकास सभाज में ही कर सकता है । 
उसके हूपान्तरित स्वभाव की भी आवश्यकता समाज के कल्याण के लिए हैं। उसकी 
प्रवत्तियों और उसके कार्यो का समाज पर शीज्ल प्रभाव पड़ता है और फिर समाज के 
अन्य भनुष्यों के द्वारा उनकी प्रतिक्रिया होती है । यदि कुछ नीतिमान चंतन्ययुदत पुरुष 
अपन स्वभाव में परिवत्तन कर दें तो कमभ-से-कम उनके निकट सामीप्य में रहनेवाले पुरुषों 
पर इसका हिततकर प्रभाव होगा ही। जान स्टुअर्ट मिल! ने जो आत्मापेक्षी और परापेक्षी 
कर्मों का विभाग किया है, वह बिल्कुल अमननीय नहीं है । हमारी समस्त वृत्तियों और 
क्रियाओं का दूसरे पर प्रभाव पड़ता हें । तथापि इतना ठीक है कि जो हमारी क्रियाएँ 
नितात्त आत्मापेक्षी हे, उदाहरणार्थ नित्यकमं, कला, साहित्य आदि का अनुशीलन , उसमें 
समाज और राज्य. को सलाह देने का अधिकार हे, परन्तु नियन्त्रणाए्मक निर्देश का 
अधिकार नहीं रह सकता । किर तु आत्मापेक्षी कार्यो में आत्मघात या आत्महनन को नहीं 
रख सकते। जहाँ निश्चित रूप से आत्मप्रकाश' करने का स्द्योग होगा, वहाँ समाज और 
राज्य अवश्य उपस्थित हो जायगा। आत्मपेक्षी कार्यों में हम उन्हीं को रथान देंगे जिनसे 
हमारी: मोलिकता की घृद्धि होती है । यादृच्छिकता का अतिरेक उम्मत्तता में न हो, इसके 
लिए सामूहिक निर्देश और नियंत्रण उचित मात्रा में अपेक्षित हैं। द 

_ मनुष्य राजकीय और सामाजिक स्यापारों में अपनी हितप्रतिपादिनी कत्याणकामिनी 
संदसद्विवेचनसंभर्था व्यवसायात्मिका बृद्धि से कार्य कर सकता है। हमने मनुष्य को चेतन्य- 
आर इन जल पक मिड मल क मल पड मलिक सकल लक लि किक मर 
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. अवृत्त॑ कर्म संसेव्य देवानामेति साप्टिताम्‌ 
लिवृत्त सेवमानस्तु भूतांन्ययेति' पञु्च वे । : 
सर्वभूतेषु चात्मानं सर्वभूतानि चात्मनि... 
सर्म पश्यन्‍्तात्मयाजी स्वाराज्यमधिगच्छीति ।। 
हु “मनुस्मृति, १२६०-६१) 


कल. 


मौनंवे का राजनीतिक स्वभाव और आचरंण ड़ : है 


युक्त नीतिमान और अध्यात्मभावापन्न माना हे। व्थवसाथात्मिका बद्धि की भपेक्षा मानव 
के पास कर्माकमंविकर्मनिर्णय का अन्य उत्कृष्ट साधन नहीं है। उपयोग्तावादियों का ऐसा ह 
मत था कि प्रकृति ने मनुष्य के अन्दर दो हावितसम्पन्न प्रभुओं को स्थापित क्या है-- 
सुख और दुःख । अधिकतम लोगों कां अधिकतम सुख किस प्रकार सम्पन्न हो सकता हे, 
इसी विचार से मनुष्य को कर्म में प्रवृत्त होना चाहिए। विघानशास्त्री को भी विधिनिर्माण में ऐसे 
ही मार्य को खोजना चाहिए*। किन्तु अधिकतस लोगों का अधिकतम सुख, यह नीतिमार्ग 
स्पष्ट नहीं हूं । यदि भौतिकपदार्थंजञनित और बंद्धिजनित सुख में आठतर भी मान लें: तथापि 
इससे व्यक्तिगत सदाचार की समस्या हल नहीं होती । इस प्रकार का भराशिक देखने में 
आसान होते हुए भी मानव जीवन में निर्णय करने के सम्पन्न तत्त्व को नहीं प्रदान करता। 
अधिकतम लोगों का अधिकतम सुख, इसके निर्णय करने में इसकी मर्यादा कहाँ रखी 
जाय? क्‍या अधिकतभ की गणना, जातिविशेष या वेशविदाष या ज्गत के समस्त मानवों 
को दृष्टि म॑ रखकर की जायगी 2 पुनश्च, अन्य मनृष्य किस चीज सें सुख सभझते हैं, 
इसका स्पष्ट निदंश हमारे पास नहीं हूं.) व्यवहार में, इस नियम से अपने जीदन को 
संचालित करने का. परिणाम यही होगा कि एक अव्यवस्थित परिवत्तनशील जनमत से 
अपना जीवन निर्दिष्ट करना होगा। नीतिमत्ता का उद्देष्य हें स्थिरता और इसी स्थिरता 
की चरम पराकाष्ठा को गीता मे स्थितप्रज्ञता का नाम दिया गया है।* स्थिरता का तात्पयं 
कुड्ढ स्पष्ट निर्गोत महान्‌ आदर्शों के सतत क्रियान्वयन का प्रयत्न और उनकी अभि- 
प्र/प्ति3] विपरीत परिस्थितियों में भी आदशों का सेवन ही नीतिमान चेतन्ययदत भमानघ 
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२. प्रजहाति यदा कामान्‌ सर्वानि पाथ सतोगतान ॥ 
आत्मन्यंवात्मता तुष्ट : स्थितप्रशस्तदोच्यते ॥। 
दुःखेष्वनुद्विग्तमनाः  सुखेषु विगतस्पृह : । 
बीतरागंभयक्रोध : स्थित॒वीम्‌ निरुच्यते ।। 
यः सर्वत्रानभिस्नेहस्तत्तत्‌ प्राप्य शुभाशुभम्‌ | . 
. नाभिनन्दति न द्वेष्टि तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठिता ॥। 
द संहरते चायं कर्मोपज्चातनीव सर्वशः। - 
'इच्दरियाणीच्धियार्थेस्यस्तस्यज्नञा प्रतिष्ठिता | --(गीता-२।५५-४८) 
“[प6एछटॉ658, शढ डी छक्का जाती का व्युपकों गगांगत 
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को लक्षण है । अतएव स्पष्ट हे कि अधिकतम लोगों का अधिक्तम सुख, इससे नंतिक 
जीवन यापन का कोई विनिश्चित सिद्धान्त नहीं प्राप्त होता और इसीलिए ब्रिध्शि आध्या- 
_त्मिक विचारकों--प्रीन ब्रैडले आदि ने इसका खंडन विया हे '। दर्शनसम्मत राजनीति- 
शास्त्र एसा मानता हैँ कि साध्यभूत नीतिभार्गनुसंधनकर्ता मानव उचित और आवश्यक 
सामाजिक और राजकीय कर्योग का पालन अवध्य करेगा, किन्तु न तो सामाजिक या 
राजकीय अनुशासन और न तो अधिकतम लोगों का अधिकतम सुख जंसे बाह्य निर्देश, 
मानव के समस्त कर्तव्यों की इयत्ता प्रस्तुत कर सकते हें। यह ठीक हैँ कि सामाजिक और 
राजकीय अनुशासनों का पालन या अधिकतम लोगों का अधिकतम सुख का नियम, थे दोनों 
हमें क्षुद्र स्वार्थी भोगवांदी जीवन से ऊपर जाने में सहायता देते हैं, किग्तु मानव-जीदन का 
असली तात्पय व्यवसायात्मिका बुद्धि और तत्मदशित कर्मों के करने में ही है । इस प्रकार 
की व्यवसायात्मिका बुद्धि भौतिक या पाशविक सुख की साधना से परे, सत्य और कव्याण 
का बोध कराती हूं । कक 
मानव का लक्ष्य हँ--स्वार्थ और प्रमार्थ का सामंजरय । निरे स्वार्थ की साधना करने 
का भतलव' होगा किसामाजिक और राजनीतिक व्यवस्था का ही अन्त हो जायगा । परिवार 
और सभाज इसी स्वार्थ के दमन पुर आश्षित हैं। किन्तु प्रमार्थ के नाभ पर अपने पृथक 
व्यक्तित्व का अवतान या तिरोभाव मुझे कदापि अपेक्षित नहीं है । रवीद्धनाथ, भरधिन्द 
आदि व्यक्तित्व को शून्यवत्‌ करने का सन्देश देते हें। जहाँ तक अनर्गल, अनावश्यक 
ओर परवापरी स्व॒र्थ के दमन का वे उपदेश देते हें, वहाँ तक उनकी बात समझ में आती है 
पर जम रह लए कक पक मम ले मर ति असली कह की 7 कफ टी ड + 
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और ग्राह्म है, किन्तु आत्मा और परमात्मा का पराभवित और समाधि के द्वारा तादात्म्य, 
व्यक्तित्व का जागतिकता में रूपान्तर, आदि संब्श, सामाजिक शास्त्रों की दष्टि से 
और संसारव्यापी जीवन संघष को देखते हुए मझे कमजोर मालम पड़ते हैँ *। इस सन्देश 
का एक अतिरंजित प स्वामी रामतीथ में व्यवत हुआ था जब' वे वेदान्त की मरती में, 
मरवे जवानी, अर्थात्‌ अकालमृत्यु का आलिगन करने को तेयार थे*। कुछ भवतों का . 
हना है कि विवेकानन्द की आत्मिक संज्ञा इतनी दिस्तीर्ण हो गई थी कि वे देहबद्धि 
के पाश में नहीं बंधता चाहते थे और इसीलिए उन्होंने महारुमाधि में प्रदेश विया३। 
रामतीथ के विषय में कहा गया हें कि ब्रह्म के साथ नितास्त पृर्णत: एक हो जाने के 
लिए ही उन्होंने गंगा मे अपना शरीर बहा डाला। यदि उनचालीस दर्ष की अद्स्था' में 
विवेकानन्द और तंतीस वर्ष की अवस्था में रामतीथथ ब्रह्मतादातय को प्राप्त करने के लिए 
इतने बेचेन थे कि उन्होंने स्वेच्छया मृत्यु का आलिगन किया तो में इसे जीवन से धवन 
नराश्य और कमजोरी का लक्षण समझता हूँ न कि निर्मल आदश। श्रीकृष्ण ने वहा हैं 
कि साधारण जन महापुरुषों का अनगमन करते हूं और इसलिए भानव के रबरूप का हमें 
यवायजीब होता चाहिए और उत्ती के आधार पर राज्नीतिशास्त्र के स्ट्वान्तों का निर्माण 
होगा । द 
जागतिक तादात्म्य के संदेश के आधार पर मानव व्यवितत्व-पार्थदय के प्रकाश का 
कदापि समर्थन नहीं कर सकता । समाज और जगगत्‌ में अनेक कार्य कर तथा उनके 
प्रतिकारस्वरूप अन्य पुरुषों के क्रियाकलापों से प्रभावित होकर ही, एक विशिष्ट-देशकाल 
में स्पष्ट ज्ञातव्य मातापिता से उत्पन्न मानव अपने व्यदितत्व का बोध करता हें । 
इस प्रकार के व्यक्तित्व का निर्माण और इसका विचारात्मक आत्मबोध ही 
मानव का परम कत्तंव्य हे। में अन्य लोगों के दुःख से वेदनाग्रस्त हो सकता हूँ, 
उनके साथ सहानूभूति प्रदर्शित कर सकता हूँ, किन्तु स्वयं ही उस दुःख का अनुभव नहीं 
क्र सकता । मेरा एक पृथक्‌ और विलक्षण व्यवितत्व हे जैसे संसार के प्रत्येक भानव का 
है । दूसरे के अनूभवों का वर्णन सुनकर मुझमें भावना उत्पन्न होती है, किन्तु में स्वयं 
दूसरे के अनुभव को ही अनूभव नहीं कर सकता । मानवर्जाति और समाज या किसी 
राष्ट्रविशेष का इसी में कल्याण हे कि इस वेलक्षण्य की रक्षा करते हुए, इसके द्वारा जो 
अनुभव और ज्ञान हमें हुआ हैँ, उसे हम परदुःख निवारणार्थ अपंण करें। न तो सामाजिफ 
मन अथवा, राष्ट्रिय आत्मा के साथ तात्विक एकॉकारता में ही और न विषष्ण होकर 
१, ए, ?. एक्काए8. /8ांताप्श।. कीलटवणाएं, शबहाछबकओगकाबाएं 
.. (प्रथांणाोए, श्रावण 4953 द हे 
२. स्वामी नारायण प्रणीत स्वामी रामतीर्थ का जीवन-चरित्र । 
३ जिज्रद्ययां 0ए८:2०79709 का अंगरेजी जीवन-चरित्र, दो खण्ड | 
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जगत के कार्यों से उपराग करने में ही मानव का पुरुषा्थ हैं । इस दृष्टि से, साभाजिक 
वृत्त या राष्ट्रिय आत्मा के साथ तादात्य को ही परम लक्ष्यमाननेवाले जमंन और ब्रिटिश 
विज्ञानवाद को, तथा ब्रह्मतादात्यवादी अद्वैतवेदान्त और उसके आधुनिक समर्थकों 
,की शिक्षाओं को, में कई अंश में असंगत और अ्राबक मानता हूँ । एक समाज' और राष्ट्र 
के साथ तादात्य की घोषणा करता है, दूसरा जागदिक और अदिजागहिक सत्य के साथ 
तादात्म्य का अभिलाबी हे । चिन्तनशील, विवेकपुर्ण, श्रेयोन्वेषी मानव के आदर्श का हम 
समथन करते हैं और स प्रकार के मानव का व्यवितत्व और उसका अधिरक्षण स्वथा 
कल्याणकारी है । 
आज' मानव के राजनीतिक स्वरूप के विवेचन में अधिवेकवाद या अबृद्धिवाद का 
समन कुछ आस्दोलनों में हुआ है'। जतनी और इटली के तानाशाही आन्दोलन ने 
मानव को भावनाप्रधान यथा संकल्पप्रधान घोषित कर, प्रचारपद्धति के समस्त साधनों का 
उपयोग कर, जनता की, अतिरंजित वेग से उत्तेजित भावना को तान शाहों की शवित के 
समयन मे लगाया । हेंगेल के बौद्धिकवादी दर्शन के विपरीत अबृद्धिवाद की आवाज 
उठाई गईं । संकल्पवाद या ईक्षणवाद की जो अभिव्यवित शापनहावर, हा मान, बर्गंसां, 
डीवी, स्पेंगलर आदि में हुई थी, उसको विकृत रूप देकर अपने राजनीतिक स्वार्थों की 
सिद्धि का साधन अधिनायकों तथा उनके दल ने बनाया*। ताकिक विवेचन के बदले 
राजवीतिक अन्धविश्वास (जिसे अंग्रेजी में मिथ कह हे) की सृष्टि रोजेनबर्ग, सोरेल 
आदि ने की.। अविवेकवाद या अबौद्धिकवाद - का यह आन 'ेलनात्मक रूप है । इसके 
सद्धान्तिक स्वहय विवेचन में, ग्राहमवालासं, मैकडूगल, आदि प्रमुख हैं जिन्होंने व्य वह रिक 
मानव के राजतीतिक जीवन के निरीक्षण के आधार पर कहा कि मानव मूलतः भावना- 
अवान हू । अद्वारहवीं शताब्दी का फ्रांत्रीसी दशेन, इंगलेंड का अर्थशास्त्र, 'माक्सवाद, 
आदि मनुष्य के बुद्धिउंगेत रूप को स्वीकार करते हैं४। किन्तु नूतन मनोवेज्ञानिक और 
मतःसमीक्षगात्मक पद्धति से प्रभावित आलोचकों का कहना मल मत अप आलम जा कहता है। कि मानव का' राजनीतिक 
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व्यवहार तकसंगत नहीं है । 'वालास' ने बताया कि राजकीय कार्य बहुत कम अंझों में 
चेतन बुद्धि से प्रभावित ह, अपितु मुख्यतः इसमें पूर्वाभ्यास, प्रवृत्ति, अन॒करणवत्ति आदि का 
प्रावल्य है!। अतएव उसने प्लेठों के प्रत्ययवाद, रूसों के नेसगिक अधिकारवाद, बेंथम 
के. उपयोगितावाद का, अतिशय बौद्धिक कहकर, खंडन किया। हाबूस की भयाश्रयिणी 
राजकीय प्रक्रिया और टार्ड के अनुकृतिनियमों* का भी विरोध उसने किया। अपनी 
“महान समाज” पुस्तक में उसने संख्याशास्त्रात्मक और परिगणनात्मक पद्धति का सभथन 
कियां औरं कहा कि सुखी समाज के निर्माण के लिए मानव की दबी हुईं प्रवत्तियों 
का ज्ञान तथा विचार का सम्यक्‌ संगठन अपेक्षित है। लासवेल ने मन:समी क्षण्शास्त्र की 
पद्धतियों के राजनीतिक उपयोग का निदंश किया हे । परेटों ने भी समाज की व्यास्या 
करने में छः मलप्रवत्ति (जिसे रेजिड्य कहते हू ) और तार बौद्धिक, करण की रा (जिसे डेरि- 
बेशेव कहते ह) का सहारा लिया है । कुछ अन्य समाजशास्त्रियों ने अभिरुद्धचिवाद वा 
जसे रात्सेनहाफर और स्माल, तथा कुछ ने इच्छावाद, जेसे टामस, का समर्थन किया है * । 
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इसमें सन्देह नहीं है कि मवृष्य में भावना, क्रतु, ईक्षण, संक्हंप, अभिरुचि, इंप 
आदि की प्रवत्तियाँ गहरे रूप में वत्तमान है। अधुदिक सामाजिक शास्त्रों की उन्नति से 

_त अवश्य ध्यान में आई है कि मनुष्य को केवल बौद्धिक प्राणी व त्पिति कर चल 
वाले अर्थशास्त्र और राजनीतिशास्त्र अधूरे हें। राजवीति और सामाडिक आन्‍्दलन के 
मर्वोपैज्ञानिक अध्ययन ने इस बात को व्यवत किया है । वर्योकि बौद्धिक-प्रक्रियर्श,ल भाव 
अन्यविध्वास से ग्रस्त हो तानाशाहों की अवैज्ञानिक शद्िदि-विलरुस्श,लता का कठपुत्ला 
बन जाता है ? इसीलिए उपनिषद्‌ में कहा गया हैं कि मन प्य क्रय हैं । निरसन्देह मादव 
को सम्पूणहूय से तकत्रवान भाननों उद्ाज्वादों परम्परा की सूझ ये )१। विज्ञान के दिकास 
के साथ उदारवाद ने यह विचार प्ररटृत विया कि भाव वेड्धिक प्र णीह और यदि 
तकतः उसे कोई बीत बताई जाय तो वह उसे सम्झ जाता हू तथा बौद्धिक उन्नयन 
और संगठन से द्लिया में संघर्ष और यूद्ध के बदले नतिक यूग की सृष्टि हो सबती हें, 
जिससे विश्वसमर की विभीषिकाओं और आशिक, सामाज्कि संघर्षों के फलरदरूप प्रोप्पन्न 
संकट और क्रान्ति के कारण मनृष्य के आशावाद और संमन्वयवादी कत्पनावाद पर 
ठेस लगी है । सध्य है कि मानव उभयविध हे--उसमें बौद्धिक और भावनात्मक दंलों 
प्रकार की प्रवृत्तियाँ हें । शास्त्र की आवश्यकता इसीलिए होती हू कि मनुष्य सत्य को 
जानकर तदन्‌कल व्यवहार करे। केवल अतकंणावाद की घोषणा से काम नहीं चलगा । 
मानव का पुरुवार्थ इसी में हैं कि बह अपनी अभिरुचियों और इच्छाओं का संग्यक्‌ ज्ञान 
प्राप्त कर बौद्धिक रूप से विचार कर उनका उपयोग करें। जो एसा नहीं करता, उसके 
लिए समाज ने और राष्ट्र ने दण्ड की व्यवस्था की हे । काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद, मत्सर, घृणा 
भय आदि मानव प्रवृत्तियों को सम्यक्‌ रूप से व्यवस्थित क्र, इन्के अन्प्टिकारी रवंरूप 
का दण्ड द्वारा दमन कर ही समाज और राज्य टिक सकते हैँ । यदि मानव भोगवादी 
ओर प्रवत्तिप्रधान है तो उसमें ताकिक बौद्धिकता भी हे। अपनी प्रवृत्तियों की उ्हामता 
का नियंत्रण ही मानव की श्रष्ठता प्रतिपादित करती हैँ । इरुके लिए आवश्यक हैं कि 
त॒क, बृद्धि, चेतना आदि के द्वारा प्रवृत्तियों का निरोध और न्ग्रिह होना चाहिएरे। 

प्रारम्भिक अबस्था में यह निग्रह बाह्य शवितयों के द्वारा क्या जाता हैं। ब।लक 
की अकल्याणकारी इच्छाओं का निरोध माता-पिता या पच्चिर के अप्य लग करते हैं। 
फिर उसके बाद धाभिक, सामाजिक और राजकीय निरोध और नियंत्रण का रुूभ्य आता 
[00#0086, /5ल'ाड7; पिा5$ ० एलआएत97, 0०८ट्शायीिट शिया 
बात॑ र0छलकः 20068 
२. अनूयवादों अनूृपषधातों पातिमोक्खे च संवरो। 

 भकत्तज्ञ्य ता ता च भत्तस्मिं पन्‍त॑ च सयनासनं । 
अधिचित्त च आयोगो एतंबुद्धान सासनं। . --धम्मपद हृडी७) 


५ 


भानव के राजनीतिक स्वभाव और आचरण १०४ 


हैँ । किन्तु मानव की आदर्श-अवस्था यह होगी कि आत्मनिरोध को ही वह साध्य माने । 
जब मनृष्य यह समझ ले कि संभस्त मानव साध्य है, सबके जीवन का एक निर्दिष्ट 
लक्ष्य हूं, प्रत्येक का एक गन्तव्य स्थान हे और सामूहिक हित की रक्षा और अभिवृद्धि 
के लिए प्रत्येक की आवश्यकता हे तब एसी अवस्था में आत्मनियंत्रण ही महान्‌ सूत्र हो 
जाता है । परमार्थंसाधन के अनेक आवश्यक नियम जो प्रारम्भ में वियवत्‌ मालूम पड़ते हें 
और ऐसा प्रतीत होता है कि उनके बोझ से व्यक्तित्व टूट गया, वे ही अधिक ज्ञान के 
द आवश्यक मालूम होते हैं। इसलिए कर्मयोग का मार्ग यह बताता हे कि धर्म, समाज 
और राज्यव्यवस्था के निरदिष्ठ कर्मों को अवश्य करना चाहिए ।* इस प्रकार यदि प्रत्येक 
मानव अयना-अपना कम करेगा तो निस्सन्देह श्रेय और अभ्यदय की सिद्धि होगी । 
कित्तु यदि मनृष्य व्यव्तायात्मिका बृद्धि से यह निगय करे कि कुछ व्यवहार अतकसंगत 
है, या सवहितताधक ने होकर, किसी शोषक वर्ग के समथक हूँ तो एसी अवस्था में समाज 
आर राज्य का विदोव करता भी उप्तका परम कत्तेव्य हे। स्वतन्त्रता की अभिलाषए और 
उत्को विद्धि का अनुववात ही मानव को छृताथता प्राप्त कराते हँ। यह तभी संभव हू 
जब अनतिहृत अत्रतिरुद्ध गति से मावव अपने व्यक्तित्व का विकास करता हुआ, अविवेकपूर्ण 
इच्छाओं, वासनाओं और अभिरुचियों का सम्यक्‌ निरोध करता हुआ, अपनी व्यवसाया- 
त्मिका बुद्धि से परमार्थ का साधन करे। जहाँ तक. सामाजिक और राजनीतिक करमंयोग इस 
परतावे सावन में सहायक हो, वहाँ तक उसे अवश्य स्वीकार करे, किन्तु आत्मा के साथ 
विश होते पर यवा इच्ड्ासि तवा कु के महान्‌ मंत्र के अनुसार अपना कर्तव्य 
नगय करे | 
कृत्स्तं हि ज्ञास्त्रभिदं इन्द्रियजय : । 
द द्वत॒त्ति रवस्ये न्द्रियशचातुरन्तो+पि राजा सद्यो विनश्यति | 

एते चानन्‍्ये च बहवः शत्रुषड्वगमाश्निता : 

सबस्धुराष्ट्रा राजानों वितेशुरजितेन्द्रिया : ॥। 

शत्रुषडवर  मुत्युज्य जामदरन्यों जितेन्द्रिय :। 


अम्बरीवश्च नामभागों बुमुजाते चिरं महीम्‌ ।।  (अथ॑ंशास्त्र १६) 

१. विश्वानि देव सविनेदुरितानि परासुव न 
यद्भद्र॑ तन्‍न आसुब । (यजूबंद, ३०।३) 

२. कुतलवेह कर्ताणि जिजीविषेच्छाी समा क्‍ द 
एवं त्वयिं नान्‍्यवेतो$स्ति न कर्म लिख्यने नरे॥ (यजुबंद, ४०१२) 


३. विमृष्येतशेबेण यथेच्छसि तथा कुरु । (गीता, १८।६३) 


चतुर्थ अध्याय 


समाज द 

मानिव-जाति का क्रमबद्ध इतिहास मानव-समाज के विकास का इतिहास हैँ । 
प्राथमिक मालवों की कंसे उत्पत्ति हुई और किस श्रकोर उनका विकास हुआ, यह विषय 
प्राणिशास्त्र और प्राचीन मानवशास्त्र में वण्ति होता हैं। महाभारत मे तथा दीवनिकाय 
के अगज्य सुत्तं “मे राजकीय व्यवस्था के पूव मनृष्यों की पीड़ा और कष्ट, उल्रात आदि 
का उल्तेख आता हो भारतीय साहित्य में मत्स्यस्याय और यूरोपीय साहित्य में 
प्रकरसामाजिक प्राकृतिक अवस्था का वर्णन आता हैँ । किप्तु वह अवस्था भी अकेले 
रहनेवाले मनष्य का वर्णन नहीं हे । जब मानव शिकार या अत्य आकस्मिक उपायों 
से जीवन-यापत करता थां, उस समय भी वह झुड या श्रेणी या समूह में रहता था। 
अवतक दुनियां में प्राचीन भानवों के जो अवशेष मिले हैं, उनसे भपुष्य को सामूहिकता 
ही प्रमाणित होती है। झरने: शर्नें: बर्षरता और असभ्यता की अवस्था को छोड़कर 
कृषिकर्त और ग्रामनिर्माग के सहारे मानव-सभ्यता का विकास हुआ। शारीरिक बल 
और जआधुध-क्ौशन के प्राबल्य के बदले सामाजिक तियंत्रण और राजकीय दण्डविधान 
की व्यवस्था हुई । शर्तेंः-श्वे: मिसू , बाबुल, भारत, चीन' आदि में बड़ी-बड़ी सम्यताओं 
का सूवाव ओर विक्रात हुआ । सभाज का विकास मनृष्य की समूहशीलता का यादू- 
चित्त परिगाम था। मानव-सम्बन्यों और अच्तःक्तियाओं के स्वाभाविक विकस 
ओर वनोमाव का यह प्रतिकृन्न था । भनुष्य की आवश्यकताओं की पूति ही समाज के 
न ञ् ः २ बे ेृ * 
तिर्माग का मूल हें, यदि उत्तरोत्तर श्रय की प्राप्ति ही इसका लक्ष्य होना चाहिए! । मानव 
के, अन्य मानवों के साथ अत्यन्त स्वाभाविक पारस्परिक जो सम्बन्ध हें और उत्तके कारण 
जो अन्तः क्रिप्राएँ होती हैं, उनके समन्वित एकत्रीकरण का ही नाम समाज है । जिस 
१, तुलनीय, 5676, एणाएं055 है, ६: 6, .. . शाधा 8 09 
048 9 9069 बाणाशदाों, #यप परीकर्टाता2, . शाला, 2ए९ए शाला 
776ए 60 96 #दृप्ाए/ड काल. ब्ाणादा$3 गले, वै्शा/ट ॥40. ॥ए८ 
026 ; गण जिया पीढा 67 2876 380 0975प8॥/ 68८८7 
छए धीला। ए०ग्रागका वंधाहादछ8 कत] 97090007 38 एं69 5९एटा शाप 
गफकी। ६0 थाए ग्रा्छठपा6 छत उछरली-9ठंाए, गांड. व8 एलावधांप्रौए 
(6. €गआ् लाते, छठ ० शावाशतिप्रद्दाड बणर्व 0 डंगार5, अत 
50 67 6 इब8 छत ग्रालर गी6दि 7ब्गरपर्त फ्रल्ठा 0067०: ०णव 
प्रद्ाताओंएओ 6 छएणामटओं एग्रगप्रगा, गते छह था इ८6 परीधा 
॥60 टएए 0-ग्रि €एडाए #& पी 608 ० लआतपफयााए शाध्यां 
ए780076, इच्टाग्राएए [0 गाते ए सह 8 गरद्यापा'क उज6९०ॉ765३ शर्त 

97700।20/ ४: क्‍ 


समाज... ््््ि १०७ 
अं में एक पहाड़ या एक गृह या एक पत्थर-निदे व्य, स्पष्ट, तत्त्वतःपरिग्रहणीय 
सत्ता ह । उस अर्थ में समाज एक तात्त्विक एकरसात्मक सत्ता नहीं है । मानव, एकरस 
सत्ता है और उसका तात्त्विक निर्देश किया' जा सकता है। यदि कोई पूछे कि अमुकः 
नाम का मनष्य कौन है टब उसकी ओर अंगली-निर्देश कर सकते हैं । इस प्रकार 
की आंगली-निर्देशनीयता तथा तात्तविक सत्ता के रूप में इन्द्रियग्राह्मता समाज के लिए 
संभव नहीं हैें। अब अनेक मानव एक साथ रहते हें, तब उनके पारस्परिक संम्बन्धों 
से ही समाज बनता हें। मानव समाज की इकाई ह और. समाज के विना वह पूरा 
विक्रसित मनष्य नहीं हो सकता । समाज का विकास मूलतः परिवार पर आश्रित हूँ 
और परिवार रक़्तसम्बन्ध पर आधारित हे*। समाज के विकास के साथ-साथ रक्‍्त- 
वि न'ः सम्बन्ध भी काफी स्थापित हो जाते हें; किन्तु वेदकालीन गोत्र और जन या 
प्राचीन अमरीकानिवासियों के गन्‍्स' रक्‍त पर आश्रित थे*। उस समय एक समूहें 
में रहनवाजों कः विश्वास था कि किसी मूल मनुष्य के वे वंशज हें । ्््ि 

मानव के विकास में निस्सन्‍्देह समाज वा बड़ा स्थान है । समाज, मानव की 
. अपेक्षा बृहदाकार तथा अधिक्कालब्यापी हैँ। इतिहास, धर्मं और संस्कृति का परि- 
रक्षण और परिवहन भी समाज के द्वारा ही हो सकता है न कि एक व्यक्ति कें 
द्रारा चाहे वह स्वग' कितना भी महान्‌ क्‍यों न हो। इसी भाव को व्यक्त करने के 
लिए गीता में कहा हैं कि प्रजापति ने यज्ञ के साथ हीं प्रजाओं की सृष्टि की3 । 
ज्ञोक की कल्पना इसी विराट भावना की सूचिका हें । 

किस्तु समाज की कोई स्वतंत्र सत्ता हे अथवा वह भानव संघात के लिए एक 
प्रयोगमात्र या नाममात्र है, इस विषय पर बड़ा विवाद चलता रहा हैं । समाज- 
-सत्तावादी और सावयववादी सामाजिक प्रक्रियाओं पर बल देते हैं । अगस्त कोस्ट 
३. #फपन्नापड प०जांट०७४ आदि समाज की रकताश्रवितता के स मर्थक हैं। 
२. है. कराहट5, वीीट एशहाः ७छी [#6 त्िाणीए, शाएक्वां४ 07707शप्र 

270 5&96.. 
२. सहयज्ञा: प्रजा सुष्ट्वा पुरोवाच प्रजापति: । 

अनेन प्रसविष्यध्वमेष वो5 सत्वष्टकामबुक ॥। 

देवातव्‌ भावयतातन ते देवा भावयस्तु व: । 

प्रस्परं भावयन्त: अय: परमवाप्स्यथ ॥। 

अन्नादूभवन्ति भूतानि पजेन्यादत्नसंभव: । 

यज्ञादभवति पर्जन्यों यज्ञ: कर्मंसमुद्भव: ।। 

कर्म ब्रह्मोदभवं विद्धि ब्रह्मक्ष रममद्भवम्‌ । 

स्मांत्सवंगत ब्रह्मानित्यं यज्ञे प्रतिष्ि तम्‌ । गीता ३। १०-१९, १४-१५ 


१०्द राजनीति और दर्शन 


ने सामाजिक एकमत्य, डुखायम ने संस्थाओं और उनकी प्रक्रियाओं की बाह्मता और 
तियंत्रणकारिता, माक्सवेवर' ने सामाजिक कर्म, तथा सिमेल ने. सामाजिक अन्‍्तरिक्रया, 
का जोरदार वर्णन किया हे! । इन प्रक्रियाओं से समाज का स्वतंत्र अस्तित्व सिद्ध 
होता हैँ ।, इसके विपरीत, समाज' एक नाममात्र या सामान्यमात्र है, एसी धारणा 
-रखनेवाले समाजशास्त्री वेयक्तिक और मानसिक प्रक्रियाओं का उल्लेख करते हें । 
गिडिग्स ने जाति-चेतन्य' तथा गेब्नियल टा्े ने अनुकरणवृत्ति के सहारे सभाज के 
परिनिर्माण का क्रम बताया है । समाज के सम्बन्ध में यथाथंसत्तावादी और नाभ 
मात्रवादी, इन दलों का संघर्ष रुमाप्त हो जाय, यदि हम समझ लें कि न तो सभाज 
का निर्माण नाना मनष्यों के विना हो सकता है और न मानव समाज के विना 
रह सकता हू । । ््ि क्‍ 
. - प्राचीनकाल में सामाजिक भावना का प्राधान्य था । बुद्ध, सुकरात, प्रोटागोरास 
आदि व्यक्तिवादियों के बावजूद लोकनिर्वाह, लोकथात्रा, लोकसंग्रह आदि भावनाओं 
और आददर्शो का प्राधान्य था। भारतीय रुभ्यता का मूल, धर्म, आनन्द, तपस्या, ज्ञान, 
नि:श्रयप्‌, निर्वाण, करमयोग आई विराद उपादेयों की उपासना में था.। यूनान में ससन्‍्वय और 
कतात्मक सौन्दर्य की अनुभूति पर बल था। आधुनिक वज्ञानिक और यांत्रिक युग में आथिक 
व्यापारिक, अधिकारवादी आदर्शों का प्राधान्य है । आज की सस्यता में वस्तुनिष्ठता 
और आत्मनिष्ठता में गहरा संघर्ष हे४ं। एक ओर तो मादुव-जीवन को सुखमय 
बतानेवाले साधनों का अपरिकल्पित एकर्त्रकरण हे और दसरी ओर हूँ मानंव का 
अतृप्त आशाताद । प्राचीन काल में जातिधम, कुलधम, जनपदवर्म और स्वधर्म की 
महतो परम्परा थी । आज विज्ञान और प्रजातंत्र के युग में वंयव्तिक अधिकारवाद 
का. प्रावल्य हू; परन्तु दूसरी ओर इनकी प्रतिक्रिया में अधिनायकवादी देशों में सम्‌ ह 
प्रकष्टता का अभूतपूर्व अतिरेकपूर्ण विद्ददीकरण भी प्राप्त होता ६५ । अतएवं बुछ 
अंश में हम ।वीन और आधुनिक समाज में एक महान्‌ अन्तर पाते हे। प्रार्च न 
भारत के वर्गाश्रम म॑म॒ ने और यूतान की नगर-व्यवस्था ने भी, रुमाज को रूव॑मान्‍्य _ 
१. 9. 0४. ऊकपाए65 १ ठ्लबाला १०7०१४ ३४ ००८008ए7,';गांटम 
(+€7परा'ए 502८068फ9 पृष्ठ २०-२१। 
२: 4. ५ फ्रैपाइ७5, वही, दणाइटांण्प्वा558 0 [दं70, जाति का चैतन्य । 
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नतिक, भावनात्मक- और संकव्पात्मक वृत्तियों से संब्लिप्ठ भाना था। आधुनिक 
पश्चिमी सभ्यता से प्रभावित समाजों में विधिविहित अनुबंधवाद तथा व्यक्तितिरोभा- 
वकारी, तकसम्मत सम्बन्धवाद का प्राबत्य हे! । संक्षेप में, प्राचीन समाज एक 
संभष्टि था जिसके भीतर कुछ जबरदस्त आपसी मेलजोल के चिह्न थे । आधुनिक 
समाज' तक और बुद्धि के आधार पर सब चीज को नियंत्रित करता हैं* । जो 
अन्तर मं बता' रहा हू, उरका स्पष्ट दर्शन करने के लिए एक भारतीय ग्राम 
की व्यवस्था तथा कलकत्ता अथवा किसी अन्य बड़े निगम की व्यवस्था का समाज- 
शास्त्रीय अन्तर ध्यान में रखना चाहिए। इसी अन्तर को बताने के लिए जम॑न- 
भाषा में भावनात्मक आधार पर निर्मित संघ के लिए गेमाइनशाफ्ट” और विधि- 
आश्रित समाज' के लिए गेजलशाफ्ट छब्द का प्रयोग किया जाता हे । इस अन्तर 
को व्यक्त करने के लिए लुडविंग स्टायन ने - 'कम्यनिष्टि! और 'सोशायटी” में पार्थक्य 
बताया हे। श्री अरविन्द ने सावयव समाज तकंणाश्रित समाज और ड्रवायम ने 
भोतिक घतीभाव और सावयव घ्रीभाव का पार्थक्‍्य व्यक्त किया हे" । 

समाज .एक समग्रता हु और विशिष्ट उपादानों के द्वारा इसकी अभिव्यक्ति होती 
हे । सभाज का भौतिक रूप सम्बन्धप्राही भावतोपेत मनुष्यों के ढ/रा निर्मित होता है| 
इसका आध्यात्मिक रूप विज्ञान, कला, धर्न, दर्शन आदि के द्वारा व्यक्त होता है। 
समाज एक क्रियाशील समग्रता है और इस क्रियाशीलता के पीछे वत्मान आध्यात्मिक 
आधार की स्वीकृति, दाशनिक राजनीतिशास्त्र की विशेयता हैँ। अन्य भौतिक वस्तुओं 
के समान समाज का भी देशकालबव्यापी एक स्वरूप हे; किन्तु एक केन्द्रीय एकता भी 
सभाज' में सष्द वतमान हैँ और विधि, राजतीति, संस्कृति सें इसका प्रकाशन होता है। 
कालिदास, शंकर, चंतन्य, संप्राम सिह के पोछे भारतीय समाज की एकता व्यक्त रही 
है, जैसे शेक्सपियर, मिल्टन, पिट, ग्लेडस्टोन के पीछे इंगलेण्ड के समाऊ की और 
एक्वायनास, डांट, मेजिवी के पीछे इटली के समाज की चेतना व्यक्त हो रही है। 
इस प्रकार की केद्रीय एकता के द्वारा अभिव्यक्त महान आदर्शवाद, कोई रहस्यमयी 
९, 39. 3)प्राएछहाए, ॥6 ])ए907 6 ॥.9090परा' 
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सत्ता नहीं है, अपितु इतिहास के सम्मिलित विकास के द्वारा संच्ित अनुभवों की राशि 
ह। दाशनिक राजनीतिशास्त्र के द्वारा उद्घोषित यह केन्द्रीय है कोई प्रहलिका या 
जगदात्मा का घनीभाव नहीं है, अपितु ऐतिहासिक अनुभवों और संधर्षों से उत्पन्न एक 
अभौतिक ज्ञान-पंघात है--अमौतिक से तात्पयं अतीन्द्रिय संसारातीत सत्य से नहीं हे, 
अपितु यह बताना हे कि यह ज्ञानसंघात समाज के निवासी मनुष्यों के मन में रहता 
है और उसी के सहारे व्यक्त होता हें। क्‍ 

यद्यवि पुर॒ुबसूक्त और उपनिषदों में मानव और वर्णादि की देवी उत्पत्ति का 
सिद्धांत आता है और यद्यपि गीता में कहा हे कि चारों वर्गों की गुणकरमस्वभावत: 
सष्टि ईइवर के द्वारा हुई हे, तथापि ऐतिहासिक दृष्टि में देखते पर मालूम होता हे 
कि वेदकाल में ग्रामों के आवार पर ही विशः की रचना हुई थी। उस समय की 
जनता पाँच जनों में विभाजित थी, ऐसा भी उल्लेख आता हैँ। 'मोहन्जोदारों' और 
हरप्पा' की सभ्यता ता।रिक थी, किस्तु वेदिक सभ्यता के आधार पर बनी 
थी । ग्राभ से विशः और विश्व: से राष्ट्र बनते थे । यद्यपि इतिहास की दृष्टि से 
इस प्रकार का विकास-क्रम सूचित होता है, तथापि भारतीय आदर्शवादीः परम्परा में 
समाज व्यवस्था भी ईइवर निमित है, ऐसा विचार काफी प्रचलित रहा । आज का 
भारतीय समाज अतेक प्रकार के बाह्य प्रभात्रों से प्रभावित हो रहा है। प्राचीन हिन्दू 
सभ्यता के अवशेष और संस्कृतिक परम्परा के अतिरिक्त अन्य विचारधाराएं भी 
आज' वतामन हैं। आशा दिखती हे कि अब भारत में एक नया समाज' बनेगा जो 
प्रजातंत्र, गांधीवाद, साम्यवाद, अधिकारवाद की विचारधारा से अधिक प्रभावित रहेगा । 

यूनावी सम्यता नगरों के आधार पर बनी थी। व्यवहार और सिद्धान्त में यूनानी 
नगर, सदेव धामिक, राजनीतिक, न॑तिक, सामाजिक समप्ति था । जीवन के विभिन्न 
विभागों का पूरा वर्गीकरण--कि यह राजनीतिक है और यह आथिक,--अभी यूतान 
में नहीं हुआ था| यों कह सकते हैं कि यूनान में समाज और व्वक्ति में उस पार्थ- 
क़्य की भावना नहीं थी जिसका उल्लेख स्पन्सर तथा अराजकतावादियों में पाया जाता 
है । यूनानियों के लिए समाज केवल एकत्रीकरण की एक संस्था नथी; किन्तु एक 
समष्टि था । इसलिए अरस्तू' ने कहा है कि 'पोलिस' एक कोयनौनिया 
हैं । कोयतोनिया का अयथ॑ हे--समानभावानुमोदित सभ्ष्टि। नगर, सर्वसमस्वयकारी, 
. सर् क्षेष्ठ “कोयनोनिया” था। समाज और राज्य का भेद जो प्रजातंत्रवादी राजनीति- 
शास्त्र का मुख्य शिक्षण हैं, वह भी यूनानी विचारधारा में नहीं पाया जाता । प्लेटो 
ओर अरस्तू के अनुसार नागरिकों के मतों की समष्टि में ही मोनव-जीवन की पूर्णता 
. अप्त हो सकती हैं। जब अनेक मनुष्यों का सन्त पारस्परिक सन्निधि और सहसम्बन्ध 
३. ऊैठअब्मपुप० ५ शगञ00०0॥00| 476०ए ० (6 8६46, पुष्ठ--६ 
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में रहता है, तभी मानव-चेतना का सम्यक्‌ उ बोध हो सकता अम्योन्याश्रयी 
सम्बन्ध ही समाज का आधार हूँ । समाज के प्रकृप्ट महत्त्व को स्वीकार क्र ही. 
प्लेटो ने बताया कि किम्ती मनृष्य को श्रेणी को अपना निजी स्वार्थ सिद्ध न कर 
समष्टिगत्‌ कल्याण की कामता और उपासना करनी चाहिए।' जिस प्रकार- किसी 
कनात्मिका. कृति की सौन्दर्यातुभूत्ति का आधार उसकी पूर्णता का दर्शन हैं, अर्थात्‌ 
पूरी कृति से क्या भावना व्यक्त होती हे, ऐसा देखा जाता हैँ न कि अंग विशेष कंसा हैं, 
उसी प्रकार समग्र नगर के सुत्च और हित का ध्यान रखना ही मंगलकारी 
उछ्पाथ हूं ।* अनेक भनुष्यों की मानसिक अन्योन्याश्रयिता का संदेश देते हुए भी 
प्लटो या अरस्तू, कोई स्वतंत्र सामाजिक अत्या या मत है और उसकी स्व्राश्नयी 
तात्विक सत्ता है, ऐसा विचार नहीं रखतेडँ । विल्तु .प्लेटो और अ तू .के विचारों 
से इतना स्पष्ट हे कि वेयक्तिक स्वार्थों का अतिक्रमण किये घिता पूरा समाज .ए 
/ ऐसी भावना उत्पन्न नहीं हो -सकती ।. वैथत्रितक हितों का गणित . की . प्रक्रिया. से. 
यागकरण कर सामाजिक हित नहीं प्राप्त हो! सकता, अपितु संमष्टिगत कल्याण काः 
एक उदात्त आदर्श रखकर निज-निंज के कतंव्य सारे -मनष्प करते जाये, तभी साम- 
षिटिक' हित सिद्ध होगा, ऐसी मान्यता यवानी राजनीतिशासंत्र की देंने है । दाशंनिक 
राजनीतिशास्त्र मत पर बल देता हैं । मानक-ज्ञान' और क्रिया, बन्धच और मोक्ष का 
कारण मन हैं। अतरव भन को समाजीकृत करना और उतमें अच्तनिहित शक्तियों 
का परमायत्रिमित्तक विकासकरण, ये आवश्यक कर्तव्य हैं । यूनानी राजनीतिशास्त्र 
जो दर्शक पर आधारित था, शिक्षा पर पूरा ध्यान देता है क्योंकि शिक्षा से ही 
मन का विकास और खझूपान्तर होता हे। द क्‍ 
अजातत्रवादां समाज व्यवस्था को अधिकतम अंश में स्वभतात्ममृतत्व का आदेश 
रखता पड़ंगा। काण्ट के महांत्‌ मंत्र-मानव लक्ष्य हे, उपकरण नहीं--की सिद्धि, प्रजा- 
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. विचारधारा के अनुसार भ्रामक विवेचन करते ह । द 
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की यह बड़ी देन- है कि समष्टिगत कल्याण की जबरदस्त चेतनाप्राप्ति का बड़ा जोरदार 
समर्थन इसमें हुआ हू, किन्तु इसकी कमियाँ भी स्पष्ट हैं । भानववाद की पूरी अभिव्यंजना यूनानी 
राजनीति में नहीं है। प्रत्येक मानव आत्मा है, मानव मानवत्व के कारण ही आत्मिक 
स्वातंत्य का वाहक हूँ, ऐसा उपदेश वहाँ नहीं मिलता। अररतू ने कहा है कि कुछ 
मानव स्वभावत: शासकवृत्तिसम्पन्न हें और उन्हें शासनाधिकार है, किः तु कुछ स्वभावतः 
दासप्राण हैं और उन्हें अपने कल्याण की प्राप्ति दास रहने में ही है । प्रजातंत्रवाद के, 
सब मनुष्य समात हें। न बातों को सुनते के अभ्यस्त हमलोंगों को कभी-कभी अ्रस्तृ 
पर बड़ा क्रोध भी आ जाता हे । दाशनिक वह हैँ जो विचारात्मक चैतन्य से युक्त 
हो। स्वार्थ से प्रभावित हो, दास-प्रथा का समर्थन मतवादियों के लिए समीचीन हें, 
दर्शनिक के लिए नहीं । मावव का भतोतवैजञानिक आधार पर शासक और दास में 
वर्गोकरण, दाशेनिक राजनीतिशास्त्र की दृष्टि से हेय विचार हे । यूनानी नगर सवबे- 
ग्राही था और इप्तीलिए वह धामिक, राजवीतिक, नैतिक समष्टि था। आज की दुनिया 
में सामाजिक और राष्ट्रिय अधिकार में उन्हीं वस्तुओं का परिगणन करना अभीष्ट हें 
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सभाज॑ ११३ 


जा अन्य व्यक्तियों को प्रभावित करती हैँ। विश्वास और धर्म व्यक्ति की निजी चीज 
हैं। यदि कोई समाज या राज्य यह तियंत्रित करने का प्रयत्त करे कि किस देवता की 
में उपासना कहूँ या किस धर्मग्रंथ को पढ़ या किसको न पढ़ँ तो में अवश्य उसका 
विरोध करहूगा । आज की दुनिया में धर्म और राज्य का एकीकरण प्रतिक्रियावादी 
विचार माना जाता हूँ। किस्तु यूनान की विचारधारा में धर्म और समाज या धर्म 
बोर राज्य का स्पष्ट पृथककरण नहीं हुआ था। अतएव यूनानी राजनीतिशास्त्र की 
मुख्य देन-सामाजिक हिंत ओर चैतन्य पर बल देवा-को स्वीकार करते हुए भी उसकी 
जबर्दस्त कमिप्रों को देखते हुए, उसके गुणदोष का सम्यक्‌ विवेचन होता चाहिए । 
..यूवाती समाजपंबंधिनी बिचारधारा से रूसी और जर्मन विज्ञानवादी बहुत प्रभावित 
थे। फिख्ट ने तो कहा कि सामष्टिक जीवन के अभाव और शासकों की स्वार्थपरता 
से ही जमेनी राष्ट्र का रूप नहीं धारण कर सकी । यूनानी विचारधारा में जो 
सम्ष्टि की अभिव्यंजना हुई थी और जिसका पुनस्समर्थन रूसो ने किया था, उस 
समष्टिव:द का, फिड्ट ने फिर से प्रतिपादन किया। किन्तु समष्टि को देवी शक्ति से 
उद्॒भूत बताकर, व्यक्ति का एकमात्र कर्तव्य समष्टि को आत्म-समर्पण है, ऐसा भी 
उसने कहा। उसको शिक्षाओ्ं का प्रभाव जमेनी में उम्र राष्ट्रवाद के प्रचार पर पड़ा, 
परन्तु समाज को रचना का कोई इतिहाससम्भत युकतिपुर्ण विचार वह नहीं प्रस्तुत कर 
सका । हेगेल के मतानुसार मानक की स्वतंत्रता की अभिव्यक्ति सामाजिक ब्त्तों से 
एकाकारता में होती है। परिवार में मानव अपनी उद्दाम स्वार्थेषणा का परित्याग कर, 
कुछ लोगों से अपना तादात्म्य स्थापित करता है । नागरिक समाज में अर्थ की 
प्राप्ति के लिए पूण, श्रेणी आदि का निर्माण होता है और इनसे एकाकारता कर ही 
मानव के व्यक्तित्व का विकास होता है । नागरिक समाज का विकास यूरोपीय पुन- 
रुत्थान के बाद हुआ । पुलिस, विधि, न्याय की व्यवस्था हेगेल के मत में नागरिक 
समाज के अन्तर्गत हे । कृषिकर्म, व्यापार और वैश्यवृत्ति तथा राजकीय नौकरों का 
समाज ही नागरिक समाज का निर्माता अंग हे। अतएव विभिन्‍न सामाजिक व्यापारों 
के द्वारा आवश्यकतापूर्ति, न्यायालयों के द्वारा अधिकार और कानून की व्यवस्था और 
पुलिस के द्वारा सुरक्षा स्थापित करना नागरिक समाज के मुख्य कार्य हें । समाज 
के लिए उपयोगी कर्मों के पालन के द्वारा ही मानव अपनी प्राकृतिक सीमाओं और 
प्रतिबंधों का अतिक्रमण करवा है, यह ठीक है । अतिरेकपूर्ण, भावनात्मक, आकस्मिक- 
वृत्तयों के संलाभ पर बल देनेवाले व्यक्तिवाद के विपरीत परिवार और नागरिक 
समाज को आवश्यकता पर बल देना, हेगेल की एक देन है । किन्तु नागरिक समाज 
के हाथ में पुलिस और न्याय को सौंपना ठीक नहीं, क्योंकि इन कामों को राज्य ही 
समृचित प्रकार से कर सकता हे द 
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समष्टि की तेतिक चेतना की विचारधारा का जो सूत्रपात यूनान में हुआ था 
और जम॑नी के राष्ट्रवाद के पोषण में जिसका उपयोग फिर्ट और हंगेल ने किया, 
उसे अंगरेजी प्रजातंत्रवाद और मूख्यतः उदारता से मिलाने का यत्न ग्रीन, ब्रेंडले, 
बोसांक्वेट आदि ने किया । यूरोपीय इतिहास के आधार पर ग्रीन ने यह बताया कि 
धार्मिक शिक्षा और सामाजिक संस्थाओं के सहारे मानव की नेतिक और ताकिक 
चेतना का विकास हुआ है। मानव का आत्मचैतन्य शाइवत परम चैतन्य का ही प्रकाश 
है और राजनीतिक समाज में मनव चैतन्य का विकास होता है'। समाज द्वारा 
प्रतिपादित कतंव्यों का पालन कर ही मानव नेतिक संज्ञा का अभिज्ञान कर सकता 
हैं । मानव के अन्दर निहित संकल्प और तक की शक्तियों का पुर्ण प्रस्फुटीकरण 
सामाजिक संस्थाओं के सहारे ही हो सकता है। अतएवं समाज की अत्यन्त आवश्यकता 
हैं । वस्तुत: मानव और समाज में गहरा सम्बन्ध हे । समाज के द्वारा ही वे लक्ष्य 
ओर कर्मातृप्रेरण प्राप्त होते हे जिन्हें सम्पन्न कर मानव को अपने स्वतंत्र व्यक्तित्व 
का भान होता हे और स्वतंत्र मानवों का स्वेच्छापूर्ण प्रतिपन्‍न लक्ष्य ही, समाज के विराट. 
आदर्शवाद के स्वरूप को स्पष्ट करता है। ब्रेडले ने भी समष्टि को नैतिक सावयव तथा 
वास्तविक नेतिक प्रत्यय कह कर इस विचार का समर्थन किया कि मनुष्य अपने 
पद | या आश्रम ) के उचित कतंव्यों को पूराकर ही कृताथता प्राप्त कर 
सकता हे । ः 
समाज केवल' आथिक भावना और प्रेरणा पर आधारित एक विनिमयस्ंयोजक 
समूह नहीं है, अपितु एक नेतिक सभष्टि है।इस विचार को पुष्ट करना ग्रीन और ब्रेडले 
को एक देव है। उनको विचारवारा को चरम परिणति “बोपांक्वेट' में हुई जिसने हेगे लवाद 
का उच्चतम अंग्रेजों रूप प्रस्तुत किया । मिल और स्पेन्च्र के व्यक्तिवाद का खंडन कर 
बोजांक्वेट ने समाज के मानसिक ओर नैतिक स्वहय का वर्णत किया। यह ठीक हैं कि 
किसी भी समाज, या संस्य। या परिषद्‌ के लिए देशकाल व्यापी कोई अस्तित्व अवश्य 
होना चाहिए। समाज, आकाश में या सतत या पाताल में नहीं बन सकता। पृथ्वीतल 
पर एक सनुदाय विशेत्र की उपस्थिति, समाज-निर्भाण के लिए बुत आवश्यक ह। 
किन्तु समाज के लिए मानव-मस्तिष्क के द्वारा उपस्थित विचारों और नेतिक आदशों की 
भो आवश्यकता हैं। जिस अक्ार उपत्यित प्रतिरोशों या कठिनाइयों के समाधान के 
लिए वज्ञानिक सिद्धान्त निर्मित होते हैं, उसी प्रकार मानव के लिए जो आवश्यकताएं 
. उलत्न होती हूँ, उनकी पूति के लिए समाज ओर राज्य का विकास तैेता. है। अधिकतम 
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तकसंगत प्रणाली से मानव आवश्यकताओं का पूतिकरण ही समाज का नियामक सूत्र है। 
अतएव कह सकते हें कि समाज चेतन मनुष्यों के सहयोग और परस्पराश्रयिता का फल 
है। मानव मन के संघात का बाह्यीकरण और शरीरधारण ही समाज है । जहाँ केवल 
अनेक मानवों का एकत्रीकरण मा हैं, वहाँ समाज का निम्ततम रूप हे। किस्तु जब 
इन मनुष्यों में चेतन्ययूर्ण मानसिक और आध्यात्मिक सबन्रिकषं का बोध हो तब कंह सकते 
हैं कि समाज के उदात्त रूप का प्रकटीकरण हुआ हे । यद्यपि समाज में अनेक श्रणियाँ रहती 
हैं जिनकी अ,न्तरिक व्यवस्था में एक प्रकार के क्रमबद्ध जीवन का यापन होता है तथापि 
समाज के लिए समग्र व्यापी एक सामान्य नियामक सिर्द्धातं की आदश्यकता होती है । 
व्यक्ति और समाज को दो-संघर्षशील इकाइयों के रूप में देखना ठीक नहीं है । गृहरई से 
देखने पर विदित होता हे कि अनुभव-संतान' एक ही हे। समग्रता के रूप में यह 
अनुभवसंतान समाज है और पाथक्‍्य या _ विभिन्नता की दृष्टि से व्यक्ति हें। नियंत्रण 
और प्रतिबंध के बदले यदि दृढ़ आत्मिक चतन्‍य को भावना विकसित हो तो व्यक्ति 
और समाज' का संघ्य कम हो जायगा और व्यापक एकता का ही भान होगा। समाज के 
अन्तगंत जो संस्थाएँ हैं, वे उस समाज में वतमान मनुष्यों की प्रवृत्तियों और इच्छाओं 
के स्पष्टीकरण हैं । अतएवं आधूनिक जगत्‌ की संस्थाओं का जो खण्डन रूसों ने किया 
है, वह बोसाववेट को मान्य नहीं है। केवल निविशेष एकता उसका आदशं नहीं 
है, नानाविध पृथक्ताओं के बीच वर्तमान एकता ही उपादेय हेँ। संस्थाएं मानववृत्तियों 
के. नानात्व को विकसित और केन्द्रित करती हें। अतएवं उनकी उपेक्षा या उनके 
प्रति औदासीन्य नहीं होना चाहिए। उनका भी अन्तर्भाव करते हुए जो नानात्वाग्राहिणी 
एकता व्यक्त होती है, वही उपादेय हें। अनेक प्रकार की संस्थाएँ--जंसे परिवार, 
सम्पत्ति, क्षेत्र, वर्ग, राष्ट्रराज्य, मानव मन के आदर्श का बाह्य स्पष्टीकरण करती हूं। 
इनमें परस्पराश्रयिता और अभिज्ञान का दर्शन होता है । बोसांक्वेट का एसा मन्‍्तब्य हें 
कि वयक्तिक मानव को भावनाओं और तकणाओं से अधिक उत्कृष्ट चेतना का दर्शन 
संस्थाओं में होता हें; क्योंकि अनेक मानवों के विशिष्ट सम्बन्ध के द्वारा ही संस्थाएं 
प्रजनित होती ह। मानव-जीवन में, संस्थाओं में और समाज में मन की प्रधानता होने 
के कारण सामाजिक प्रदनों को ज।वन और मन का सम्बन्ध समझना चाहिए। 


वैयक्तिक मन और सामाजिक मन के सातत्य का वर्णन करते हुए बोसांक्वेट ने स।माजिक 
भन को यः एक सत्तात्मक रूप दिया है। समष्टि के वततमान मनुष्य, अनेक सामाजिक 
सम्बन्धों ओर आवश्यकताओं के निमित्त, जो कार्य करते हें, उन कार्यों के पीछे उनकी 
मानसिक अन्योस्याश्रयिता क, दर्शन होता है। इस प्रकार की अच्योन्याश्रयिता से ही 
सामाजिक मन' का विकास होता हें। सामाजिक भन, वयक्तिक मन और जीवन से 
भिन्न कोई सत्ता नहीं है, अपितु उनके गहरे अन्तस्तल में वर्तमान नियामक बौद्धिक और 


| ११६ द राजनीति और दर्शन 


भावानात्मक एकता हे। जब चेतन मानव-सहयोग के द्वारा कार्य करते ह तब आपसी 
अभिन्नान' में इस सामाजिक मन या आत्मा का प्रत्यभिदर्शन होता हें । जितने भी 
प्रभावोत्पादक तत्त्व किसी देश या काल में ब्याप्त रहते हें, उनके सम्मिलित प्रतिफल से 
ही सामाजिक वृत्त की रचना होती हूँ । चेतन मानवों की इच्छा और संकल्प, और 
अब ब्रंवध और आपसी अभिज्ञान की छाप, इस सामाजिक वृत्त पर अवद्य रहती हैं। यह 
सामाजिक वृत्त नंतिक भावापन्न भी है। सर्वेसाम-न्‍्य के कल्याण की प्रेरणा इसमें अवश्य 
वर्तमान रहती हे। बोसाँववेट आदि की मान्यता हे कि इस प्रकार की कर याणकामिता, 
मानव को अपने वास्तविक उच्च स्तर का ज्ञान कराती है और इसके सहारे अन्यों के 
स्वरूप का भी उसे अच्छा और प्रतारित ज्ञान प्राप्त होता है। जबतक मानव अहंकार- 
युक्त हें तब तक वह अपनी प्राकृतिक ए णाओं से नियंत्रित हंता है और उसकी वृत्ति 
अन्य मनुष्यों से विलगाव की होती हे। परन्तु नेतिक चेतन्यसम्पन्न सावयव आत्मा 
परग्राही होता है । 

. सामाजिक मन या सामष्टिक आत्मा या सामहिक वृत्त की कल्पना वड्ी आकर्षक 
मालूम पड़तो है; परन्तु इसमें स्पष्ट दिचारशवित का अभाव मालूम पड़ता है । अनेक मानवों 
का ज्ञानात्मक ओर संकल्पात्मक घातशतिवात सतत वर्तमान रहता है, इसका खंडन कोई मनुष्य 
नहीं कर सकता । इस गतिशील मावसिक सम्बन्ध से हो हमारी मालव-वत्तियाँ प्रकृष्ट अर 
उदात्त होती हैं, ऐसा भी हम मानते हें, परन्तु जिस प्रकार का एक्त्व ओर पृथकत्व 
वेयक्तिक मन में देखा जाता है, उसी प्रकार की पृथक तात्तविक सत्ता साभाज्िक 
वृत्त की भी हे, ऐसा कहना युक्तिसंगत नहीं प्रतीत होता हैं । सामाजिक वृत्त एक 
सातःयत॒ुक्‍्त अत्त्रेकत्ववुक्त तात्त्विक सत्ता है और अनेक विभिन्नताओं में उसका 
अमिव्यवितकरण हो रहा हैँ, ऐसा कथन ठीक नहीं है ।' सामाजिक मन, वैयक्तिक 
मर्तों के सन्निकर्ष से बनता है, तना स्वीकार करना तो आसान है, किन्तु इस 
सामाजिक मन की एक पृथक्‌ सत्ता है, एसा _बीसांबवेट का कहना, दार्शनिक राज- 
नीतिशास्त्र की दृष्टि से भ्रमपृर्ण है। वेयक्तिक मन का आधार पाथिव बरीर है। 
यह एक निरिचत स्पष्ट सत्ता है । किन्तु सामाजिक मन का भौतिक आधार, अभेक 
माजवों के शरोरं के अतिरिक्त ओर कुछ नहीं हो सकता । वेयक्तति क मन की 
शानात्मक ओर रागात्मक वत्तियों के स हारे मानव अपन निभूढ़तम' हृदयप्रदेश का 


प्रयाठथ्य शीघ्र अववोब प्राप्त करता हैं. । किन्तु सामाजिक मन स्पष्ट, प्रत्यक्ष रूप से 
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अनेक मानं के हृदय-प्रवेश के सहारे कोई बोध नहीं प्राप्त कर सकता । अनेक 
हृदय के बीच अव्यवहित, प्रत्यक्ष चेतन सम्बन्ध की ज्ञाप्वि कोई तात्तिक वस्तु अब 
तक प्राप्त नहीं हुई हू । एक मानव का शरीरविक्तिष्ट भन, एक निश्चित काल तक, 
एक निर्दिष्ट स्थान में जन्म से मरण तक निवास करता है । उसमें एक तात्तदिक 
सातत्य हे । किन्तु अवेक मनुष्यों के आधारभूत मनः:स्वाधिष्ठानभूत शरीर राशियों में 
ब्यववान सवंदा उपस्थित रहता हैँ । अर्थात्‌ जहाँ एक मानव रहता है, वहाँ वह 
सम्पुणतः विद्यमान हू, किसी भी प्रकार का आवरण उसके अपने व्यव्तित्व के निर्माण- 
कारी तत्त्वों में नहीं हं । किन्तु अनेक मानवों के बीच स्थान और काल की दृष्टि से 
हजारों व्यववान उपस्थित सवंदा होते रहते हें । अध्यवहित होने के कारण, मानव 
का मन एकत्वमूलक हे | नाना व्यवथानों और आवरण पदार्थों के कारण स्पप्टवाच्य 
निर्दश्य, सामाजिक मन या सामूहिक आत्मा नामक कोई सत्ता विदित नहीं होती हैं । 
मानव का व्यक्तित्व एकता न कि समानता पर आश्रित हूँ । बाल्यावस्था से मरण 
पर्यन्‍्त, हम एक विशिष्ट मानव का जब निर्देश करते हें, तब हम कहते हैं कि मोहन 
सिंह एक व्यवित हें; हम यह नहीं कह सकते कि १६९३८ में जिस मोहन 
सिंह को हमने देखा था, १६४४ का मोहन सिंह नामबारी व्यक्ति उसके समान हें । 
किन्तु इस प्रकार का एकत्व प्रधारण सामाजिक वृत्त के सम्बन्ध में नहीं कहा जा 
सकता । देशकालादि की उपाधि से सीमित एक मानव का व्यक्तित्व पुर्णत: विनिश्चित 
हूं । अशोक एक व्यक्ति था जिसका स्पष्टवच्य सुनि इय व्यवितत्व था । लोकमान्य 
तिलक एक व्यक्ति था जिसका पृण्णतः निर्णीत एक व्यक्तित्व था । किन्तु यह कहना 
कि हिन्दु-स्माज का एक तिदिष्ट व्यक्तित्व हैं, म्रमक है । हिन्दू-स्माज में 
कतिपय समानताएं हें जो अनेक विभिन्नताओं के बीच भी इसको अन्य समाजों से 
पृथक करती हू, किन्तु हिन्दू-समाज या अन्य किसी समाज का एकत्वमलक तत्त्दत 
पृथक एक व्यक्तित्व हैं, ऐसा नहीं कहा जा सकता । व्यक्तित्व प्रकट करने का 
एक निश्चित आधार अपेक्षित हैँ | एक मानव के सम्बन्ध में यह कहा जा सकता 
हैँ कि उसका व्यक्तित्व हैँ । किन्तु एक वर्ग का व्यक्तित्व है, या एक श्रेणी का 
व्यक्तित्व हे, एसी मान्यता करने के पहले उस वर्ग या श्रेणी मे संवेोदन-प्रक्रियायंत्र 
को बताना पड़गा। संवंदनप्रक्रिया की एकता ही व्यक्तित्व का मूल है। जब हम 
अपने प्रिय मित्र की मृत्यु का समाचार सुनते हें तब स्टब्च्र और श्ोकातुर हो जाते 
हैं । एक समाज में इस प्रकार की समसंवेदनात्मकता का आभास नहीं मिलता है । 
समाज मे रहतवराल अतक व्यक्ति अनक प्रकार से एक ही घटना के सम्बन्ध में अपनी 
प्रतिक्रिया व्यक्त करते हैं । इससे मालूम पड़ता हैं कि समाज के सम्बन्ध में मन, 
हृदय या व्यक्तित्व या आत्मा की कल्पना, रूपक की या आलंकारिक दृष्टि से 


रण 


समीचीन होने पर भी दाशेन्कि दृष्टि से दीक नहीं है। समाज में गुणात्मक्‌ 
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दृष्टि से समानता होते हुए भी सातत्यप्रदायिका एकता या परिगणनात्मिका एकता 
का अभाव हें; क्‍योंकि समाज के निर्माण करनेवाले मनुष्य विभिन्‍न और अनेक हैं। 
कभी कभी एसा देखा जाता हैँ कि जिस कल्याण की प्रेरणा, बाढ़ के हाहाकार से 
पीडित लोगों की दुदंशा सुनकर एक मनुष्य में होती हे, वसी प्रेरणा . अन्य 
संवेददशील मनुष्यों में भी होती है। किन्तु कोशी के .हाहाकार से दुखित 
मनुष्यों का इससे एक स्वतंत्र व्यक्तित्व या हृदय नहीं बन सकता । समाज- 
शास्त्रीय दृष्टि से देखने पर व्यक्त होता हे कि अनेक व्यक्तियों और उनकी संस्थाओं, 
परिबदों, समितियों और वर्गों के सम्बन्धों और अन्तःक्रियाओं से ही समाज का निर्माण 
होता है और इस नानाभुखता, बहुशखिता तथा अनन्त संकल्पों के संधात से ही 
साधारण कार्य को सस्पनन करने के लिए समाज की नीति बनती है । इस नीति के 
पीछे अनेक व्यक्तियों के संकलपों के संब् का इतिहास है, अनेक दलों के विभिन्‍न 
स्वार्थों के किसी प्रकार के समीकरण या समन्वय की चेष्टा है, न कि एक तात्त्विक 
निदिष्ट सातत्ययुक्त व्यक्तित्व का प्रतिफकल ।? द द 
दाशंनिक राजनीतिशास्त्र नैतिक और आध्यात्मिक मानववाद का समर्थक है ।२ 
उच्चाशययुक्त मानव अपने आत्मिक व्यक्तित्व का विलक्षण विकास करके साभाजिक 
कल्याण और राजकीय हित को सम्पन्त करे, ऐसा इसका आदर्श है। जब हम सामाजिक 
वृत्त या ध्षामाजिक मन की एक तात्त्विक सत्ता है, ऐसा विचार रखते हें तब प्रकृष्ट 
चेतनासम्पन्न मानव का, समाज के विरोध करने का नैतिक अधिकार, कुठित हो जाता 
है, क्योंकि इस विचारधारा में मानव एक क्षु अवयवमात्र रह जाता है। जब 
रामवोहन' राय ने सतीग्रथा के विरोध में आन्दोलच किया, उस समय उनका घोर 
प्रतिवाद किया गया; किन्तु आज राममोहन समाज के महान्‌ सुधारक माने जाते हे । 
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द अतएव ऐसी परिस्थिति में सामाजिक मत किसे" कहा जाय ? इस प्रकार की मान्यता 
कि सामाजिक हृदय या व्यक्तित्व, एक मानव के हृदय या व्यक्तित्व की अपेक्षा अधिक 
ऊँचे स्तर पर रहता हे, अधिक कल्याणप्रिय है या अधिक चंतन्ययुक्त हं, इतिहास की 
दृष्टिसे असिद्ध हे। जिस समय जनक, बुद्ध और महावीर आर्यावत मे उततन्न हु 
थे, तब क्‍या उसे समय का सामाजिक चेतन्य, इन महापुरुषों की अपक्षा निम्न कोटि का 
हीं था ? भारतीय सामाजिक इतिहास बड़ स्पष्ट और अश्रान्तरूप में इस महान्‌ 
सत्य की घोषणा करता हूं कि प्रकृष्ट चेतन्‍्य्॒क्त मानव ही आत्मिक और नतिक व्यक्तित्व 
की अभिव्यक्ति कर सकता हं। जिस व्यावहारिक धर्मशोलता का उज्ज्वल प्रकटीकरण 
गाँधी या इ्वाइटजर में हुआ है, कौन-सा सामाजिक वृत्त उसको अभिव्यक्त कर सका हे या 
भविष्य में कर सकेगा ? द 
भारतीय अध्यात्म ओर वेदान्त दशन को घारा से प्रभावित हो अरविन्द ने “बग- 
आत्मा' का सिद्धान्त बताया हैँ | उनके अनुसार समष्टि की पुरानी भारतीय कल्पना 
यह थी कि यह नारायण का ही जागतिक रूप है' । जिस प्रकार व्यष्टिम ईइवर है, उसी 
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अकार समष्टि में भी। समष्टि को परम चैतन्य द्वारा निर्मित वे मानते हैँ । इसी दृष्टि 
के अनुसार राष्ट्र या समाज को सावयवजी वन बिताने बाला वर्ग-आत्मा” बे मानते है *। 
इन वर्ग-आत्माओं के सहारे परम विज्ञान की जागतिक अभिव्यक्ति होती है । यह “वर्ग-आत्मा' 
का सिद्धान्त उतना ही अप्तंगत है जितना परिचमी राजतीति-शास्त्रवेत्ताश्रों का सामाजिक 
मन का व्विद्वान्त। वस्तुतः एक वर्ग या श्रेणी में अतेक संकल्पों, वृत्तियों, कल्पनाओं, 
क्रियाओं का पारस्परिक संबर्ष होता हैँ न कि आत्मा की .क्रभिक अभिव्यक्ति । कानन की 
दृष्टि से किसी संस्था पर अभियोग की सहलियत के लिए कानूनी व्यवितत्व का हम 
आरोप करते हें और सरकारी पत्रों में ऐसा प्रयोग करते है जिससे उस संस्था का 
व्यक्तित्व-बोध होता है । जंसे किसी संस्था, उदाहरणार्थ आये समाज, के नाम कुछ 
जनीन का अंश या रुपय्रे, लिख दिये ज।ते हें। कानूनी पत्रों में, सम्पत्तिग्राहक या 
अन्य अधिकारवाहक होने के कारण आयंसमाज या . रामकृष्ण मिशन या सोशलिस्ट 
पार्टी या कोई युवकदल, दार्शनिक दृष्टि से व्यक्तित्वसम्पन्न या आत्मासम्पन्त रहीं 
कहा जा सकता। संस्था के सदस्यों का मम और हृदय पा व्यक्तित्व हो सकता हैं, 
सत्यथा या समाज या राष्ट्र का कदापि नहीं । 

यदि सामाजिक आत्मा या सामूहिक मन का घिचार अतिरेकपूर्ण है तो दूसरी ओर 
समाज में केवल वर्ग्ंबर्य या स्वार्थों का तनाव या तनातनी देखना भी अतिरेकपूर्ण 
है। माक्‍त के अनप्ार वगों के संत्रऐं का इतिहास ही, आजतक के लिखित इतिहास का 
मूल हे3। यूनतान में दासाधिपतियों और दासों का संघर्ष, रोम में पैट्रिशियन और 
प्लेबियन का संवर्य, मध्यकालीन इटली में शैष्यधीशों और कमंकरों का संघर्ष, आधुनिक 
जगत में पृ जोप तिप्रों ओर मजदूरों का घोर संवर्ष--- यही इतिहास का वास्तविक रूप हे । 
दुनिया में प्रधयमिक साम्यवादों समूह के बाद से वैयक्तिक सम्पत्ति , शोषण, सभ्यता और 
एाप्ट्र का प्रायः समसामयिक उदय हुआईं। पुरातनकाल की सहकारिता तथा शान्तिपूर्ण 
उत्तांदन और विनिमय का स्थान स्वत्वाभिमान, उतीड़न और अनुसूदन ने ले लिया। 
इप संबर्य, हाहाकार और युद्ध के पीछे विश्वचैदन्य का स्वातंत्रयाभिमुखी पर्यटन देखना 
सास के अतृततार सत्य से मुख मोड़ना हैं । निस्सन्देह यांत्रिक दृष्टि से मानव समाज को 
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अभ्युल्तत बनाने में जो काय पूजीवाद ने किथा है, उसकी तुलना में मिस्र देश के पिरा- 
मीड रोम की नहरप्रथा और मध्यकालीन जमंनी के अत्यृत्कृष्ट मन्दिर अत्यन्त ही कमजोर 
हं। किन्तु पूजीवाद के भल कारनामों को देखते हुए भी' माक्स अनेक कारणों से उसका 
महान्‌ विरोबवी हं। पुजीवबाद का जन्‍म, सोलहवीं शताब्दी के प्रॉरम्भ या पत्वहवीं 
दताब्दी के अन्त में हुआ '। विश्व-व्यापार, उपनिवेशवाद आदि से इसको बड़ी मदद 
भिती । सामस्तशाही प्रथा के अन्तिम काल में अनंक भमिविहीत कृषक संगरों में चले 
आये थे, उन लोगों ने पुजीवादी की उत्पत्ति में सहायता पहुँचाई, क्योंकि वे. लोग 
कप्कर हो गये। किसी भी सामाजिक व्यवस्था का आधार उत्पादन-प्रक्रिया हैं। जमीन 
यांत्रिक उपादान, कच्चे माल, जलवायू, वातावरण आंदि, उत्पादन के वस्तुनिष्ठ अंग 
हूँ । कमंकर वर्ग उस उत्पादन-प्रक्रिया का मानव अंग हें "। उत्पादन-प्रक्रिया में जो 
वर्ग आथिक दृष्टि से स्थान-ग्रहण करता हे, तदतुकूल ही उसका वर्ग निर्धारित 
होता है 3। इस उत्पादन-क्रिया में प्रायः निर्यात की गति से, अनिवाय रूप में, सामाजिक 
सम्बन्धी का निर्माण होता ह “। जिसे समाज कहते हैं, उसके निर्माणकारी कारकभत 
तत्व ये सामाजिक संबंध ही हें। समाज में छोटे-बड़े अनेक वर्ग रहते हें, किन्तु मख्यत 
दो ही महान्‌ वर्ग हें--एक श्ोषकों का, दूसरा झोषितों का। मर्विंस के अनुसार 
: पृजीपतियों के वेगपृर्ण विकास से, जब न केवल उद्योग, अपितु कृषि भी उनके नियंत्रित 
और स्वत्व में चली आती है, सामाजिक वर्गों का साधारणीकरण हो जाता है। ज्ोषक 
और शोषित इन दो विशाल वर्ग में ही अन्य वर्ग अन्तभूत हो जाते हैं “। इस 
प्रकार दो विशाल वर्गों का संब्य ही आधुत्तिक सामाजिक इतिहास का मूलाधार हे 
और राज्य को शोषकवर्ग का समर्थक ने मानना, सचाई से इनकार करना हे । 
माक्पंवाद अपनेकों वेज्ञानिक और अन्य साम्यवादी-दलों की विचारधारा को 
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काल्पनिक या प्रतिगामी समझता हे । इरुका एसा भत हे कि द्वन्द्वात्मक भौतिकवाद 
के विज्ञानसम्मत विधश्वदर्शन पर आधारित होने से इसका सामाजिक' और राजनीतिक 
विचार भी पुष्ट और तक-संगत है । किन्तु इन्द्ात्मक_ भौतिकवाद, इतिहास तथा 
समाज की उत्पादनमूलिका व्याख्या, जिसे ऐतिहासिक भौतिकवाद कहते हैं, में कोई 
अनिवाय सम्बन्ध नहीं है । प्रत्ययवाद, अध्यात्मवाद, शून्यवाद आदि का खंडन करना ही! 
भौतिकवाद का विशिष्ट लक्ष्य है, चाहे वह कोई भी भोतिकवाद हो--डिमोकऋट्स 
चावाक का, या दिदेरों या माक्स कां। किन्तु भौतिकवादी दर्शन को मानने से इति- 
हास में उत्पादन तात्वों का ही प्राधान्य माना. जाय, ऐसी मान्यता निराधार है। यदि 
भौतिकवादी दर्शन का माननेवाला जलवायू के आधार पर या मानव-शरीर-रच्ना या 
अभिजातवंश के आधार पर भी इतिहास की व्याख्या करे, तब भी वह भौतिकवाद के 
सामाजिक रूप का विश्लेषण कर रहा है । किसी भी पाथिव मलतत्त्व को लेकर 
समाज, इतिहास आदि की व्यास्या करना भौतिकवादी व्याख्या है। आजकल के अनेक 
समाज-शास्त्री, चाहें उतका हादिक विश्वास जो भी हो, जब इतिहास या समाज की 
व्याख्या प्रस्तुत करते है, तब भौतिक शक्तियों या उपादानों का ही सहारा लेते हैं । 


दूसरी विचारणीय बात यह ह कि द्वन्दवाद और वर्ग-संघषंवाद में भी कोई अनिवार्य 
या निदिचत सम्बन्ध नहीं है । काँट, फिस्ट और हेगेल के दश्न में दन्द्रवाद है; किन्तु उसका 
 तग-संघः सामाजिक समानान्तर है, ऐसा कहीं भी उल्लेख नहीं आता है । राजनीतिक 
संघर्षों में सम्पत्ति-सम्बन्धी प्रश्नों का विशेष महत्त्व रहता है, इसको अंग्रेज विचारक 
हरिगटन और अमरीकन विचारक मेडिसन मानता था; किन्तु ये दोनों दृच्द्रवादी नहीं 
थे।' बायबिल म, बेसिल महात्‌ में तथा जान क्रायसौस्टम में सम्पत्ति का खंडन पाया 
जाता हैं, सम्तत्ति से कलह, द्वेष और संवर्ष होता है, ऐसा भी उल्लेख आता हे 
कितु ये विचार द्वन्दवाद को दाशंनिक भित्तिपर नहीं खड़े है । रूती अराजकता- 
वादियों तथा शूत्यवादियों ने सामाजिक संघर्ष और उत्पीड़न का दर्दनाक वर्णन किया 
हैं; किन्तु ये दन्द्वादी नहीं थे। अतः दवन्द्रवाद और बर्ष-संघंबाद में कोई विनिर्णीत 
निश्चित संत्रंध नहीं है । सन्‌ १८७१ के वरिस-कम्यून के नेता इन्द्रव|दी नहीं थे।. 

. वर्गसंवर्षवाद इतिहांस की कुछ घटनाओं और कुछ आन्दोलनों की अवश्य व्याख्या 
करता हें; किन्तु इसको समस्त मानव- तिहास की कुंजी समझना अ्रामक है। निस्सन्देह 
पृनान में दासाधिपतियों और दासों का संब्ध था, रोम में पौट्ििशियन और प्लेबियन 
में संघर्ष था, कृषक-युद्ध, फ्रांस की क्रांत्ति तथा रूस और चीन की क्रान्तियों में वर्ग- 
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संघर्ष और वर्गयुद्ध वत्तेमान था; किन्तु इन उदाहरणों के बावजूद मानव- तिहास 
की संजटिल' विचारधारा वर्गसंघर्ष की अद्वेतवादी व्यास्या का तिरसकार करती हैं । 
यूरोपीय प्ुनरुत्थात, जिसे एगल्स ने सर्वोत्कृष्ट उन्नतिशील क्रान्ति बताया है, का बीज 
वर्गंसंघ॑ मे कदापि नहीं ॥। इसका जन्म एक राजनीतिक घटना, अर्थात्‌ कुस्तुन- 
तुनिया की तुकॉ-ह्वारा विजय में हुआ । पीछे चलकर पुनरुत्थान के द्वारा बढ़ते हुए 
पुजीवाद को फायदा जरूर हुआ; किन्तु पुनरत्थान का उदभव और विकास आथिक 
और वाॉ-पंववजूतक घटताओं से संचालित नहीं रहा था। भारत में मुसलमानों के. 
अधनन ओर मोवरण हिल्दु-वुस्लिम संवर्ष के पीछे धारमिक भावनाएँ कार्य कर रही थीं 
न कि हिन्दू और मुस्लिम दो आ्िक वर्ग थे । भारतीय स्वातंत््य-आन्दोलन देश वे 
समस्त वर्गों का अल तलब था, न कि पूजी१ति-वर्ग का। संसार के महान धामिक 
आज्दोजन, जेंय्रे बोदबम या ईसाईवर्म, के विकास-कत में आथिक स्वार्य अवश्य सन्नि- 
विश्ट हो गये। किन्तु इन आन्दोलनों के मूल में मी आथिक भावनाओं और वर्संवर्षों 
को देखना अपनी आँखों को आवुृत्त कर लेना है।* यूतान में भी, वर्गसंघर्ष-द्वारा 
प्रजनित आलन्दोजनों को देखते हुए भी, यूनान या फारस के युद्ध की या भीषण पेलो- 
पोनेशियत-युद्ध की व्याख्या वर्ग-संवर्ष के द्वारा नहीं हो सकती । ये मूलतः राजनीतिक 
शक्ति की अभिप्राप्ति के लिए युद्ध हुए थे। बाबुल में सेमेटिक जातियों का आगमन 
(प्रायः ३००० वर्ष ईसा से पुर्व) तथा मिख्रदेश में हिकसास का आगमन (प्राय: १७०० 
वर्य ईवा से पुवं) आशिक भावनाओं और इच्छाओं के द्वारा अनुप्रोणित अवश्य थे 
किल्तु बत इतने से और इनके समान कुछ अन्य घटनाओं से मिन्नदेश और बाबल के 
इतिहास की आथिक व्याख्या प्रस्तुत करता नितान्त अआमक हैँ । इतिहास एक 
बड़शाला-सम्पत्त नानामुखो सत्ता -है । इसकी अनेक-कारण-राशिमूलक व्याख्या ही 
संभव है । ह द 
निस्पन्देह मानव-समाज में भीवण वर्ग-संत्रर चल रहें हैं। कोई भी नगर एक 
नगर नहीं है, कित्तु दो-एक धनियों का ओर एक गरीबों का, एंसा प्ले) ने कहा 
है । अवश्य हो धनियोरों और गरोत्रों में संच्य हुआ हैं । वर्तमान सामाजिक व्यवस्था 
में, जो मुख्यतः परिग्रह और वयक्तिक लाभ के आधार पर बनती हुई हे, निस्सन्देह 
विप्रतियव हँ,--एक और धन का केन्द्रोकरण और दूसरी ओर जजर दोनता। किन्‍्तु 
समाजयगास्त्रीव दुष्टेट से समाज की व्याख्य| करने में संवप्र के साथ-साथ सहयोग को 
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भी ध्यात में रखना होगा । परस्पराश्रयिता में ही किसी सभाज की संस्थिति होती 
है। उत्पादन की प्रक्रिया से उत्पन्त समस्त वस्तुओं का. विनिमय ही असम्भव हो ज य, 
यदि सामाजिक सहयोग प्राप्त न हो। यदि कोई दल, राजनीतिक शक्ति प्राप्त करने 
के लिए वर्गसंवर्धवाद का अतिरंजित प्रचार करे, तो उसको इस सिद्धान्त में तात्तविक 
अभिदचि नहीं, अपितु स्वार्थपृर्ण हैं । रूसी विचारक ज़ेक्स नोमिको तथा क्रोपाटकिन 
का कहना हैँ कि समाज” के आधार हें--परस्पराश्रयिता और सहयोग । क्रोपाटकिन ने. 
पशु जगत से भी अनेक उदाहरण स्वपक्ष समर्थन में दिये हैँ. '। - यदि वर्ग-संघर्ष और 
वर्गयुद्ध ही इतिहास का मुख्य निय|/मक रहते तो: स्यात्‌ मानव आत्महत्या करके, आज 
विजुप्त हो गया होता *।. कोई भी संस्था, परिष्रद्‌ अथवा समाज कुछ दिलों: तक टिका 
हुआ रहा हैं, तो यह बताता हे कि सहयोग, परस्पराश्र ग्रिता. आदि मूलसंकल्प क्रियाशील हे । 

यह भी विचारणीय है कि समाज में मुख्यतः दो हो- वर्ग, शोषक और शोषित हें, 
ऐवा विवा।र भी ठीक नहीं हैँ। किसी भी देश को देखें तो वहाँ: एक पेचीदगी से भरी हुई 
व्यवस्था: दिखाई पड़ती हे । क्या भारत में आज दों ही वर्म हे ? क्‍या भारतीय आशिक 
प्रक्रिया शीत्रातितीघ्र दो वर्गों के बीच बँटने .ज। रंहीः है ? :उत्तरतेदकाल से लेकर आज 
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तक वर्तमान भारतीय वर्णव्यवस्था और जाति-व्यवस्था की वर्गमूलक व्यास्या - के सारे 
प्रयस्त तिकम्मे हैं । अमरीका में वर्तमान - नीग्रे-उवेत्ंग - संघर्ष. को केवल वर्भ-पंचर्ष 
_ कहना: कल्यतावाद है 3। प्रजततेंत्रात्मक समाजवाद के या कल्येणकारक-राज्य के विकास 
के साथ एक ऐसे वर्ग की सृष्टि हो रही है; जिसे व्यापक भध्यवर्ग कह सकते हैं । 
» शिक्षक, प्राध्यापक, साधारण वेतनमोगी, डाक्टर आदि, न तो शोबंक हैं औरन शोबित ४। 
अतरुव समाज की केवलमात्र वर्गेतंवबेजनक आर्थिक. व्याख्या करना-एंक गम्फित संजटिल 
, समस्या का एक संधारण निदान: खोजना हे मा 80० 
व मल आह अज अलअज, की आम ऑमिललिक लए कक । आप 
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- समाज को सावयव मानना भी उसी प्रकार असंगत हे जिस प्रकार उसे वर्ग-संघर्षमूलक 
मानता । राज्य या समाज को उसी प्रकार सावयव मानना जिस प्रकार मानव-शरोर, अलंकार 
कौ. एिट से ठीक है। आंशिकरूप से सावयववाद प्लेंटों, संतपाल, मध्यकालीन यूरोपीय 
विचारकों, कौम्ट आदि में पाया जाता हैं; किन्तु उन्‍तीसवीं सदी में इसका विशाल 
रूप खड़ा किया गया। यूनान में समाज, राज्य, और धामिक संगठन में कोई अन्तर 
नहीं था । एक ही मूलभूत एकता थी। एथेंस की एकता का प्रतीकात्मक प्रकटीकरण 
देवी एंयेती के-दारा होता था । किन्तु आधुनिक सावयववाद प्राणिशास्त्र की अभूत 
पुर्व॑ उन्‍नति- से प्रभावित था। समाज को यांत्रिक और कृत्रिम कहने का जो विचार 
सेसगिक अधिकारवाद और सामाजिक अनुबन्धवाद ने उपस्थित किया था । उसके -विपरीत 
सावयव्राद ने जबर्दस्त आन्दोलन किया; किन्तु यह भी एक गहरे अम में पड़ गया । 
कुछ दृष्टियों से समाज और व्यक्ति में समानता है | समाज और व्यक्ति दोनों 
देशकाल की उपाधि में ही रह सकते हू । एक निश्चित स्थान में कु समय तक ही 
उतका पाथिव अवस्थान हो सकता है । दोनों का जन्म, विकास और मत्य होती 
बौद्धिक और ताकिक शक्तियों का. प्रयोग कर दोनों के अन्दर सधार और परिवर्तत 
किये.जा सकते हैँ । जिस प्रकार शिक्षा-दीक्षा, भोजन, जलवायु से मनुष्य का सुधार 
हो सकता हूं, उत्ती प्रकार बुद्धिपुवक समाज-की भी नियोजना हो सकती हैँ । मनृष्य 
का. एक निश्चित संकंल्पमूलक॑ प्रवृत्तिजनित व्यक्तित्व होता है । सामाजिक मन या 
सामाजिक आत्मा के सिद्धान्त का खेंडन किया जा चुका हें, तथापि अनेक मालनवों, 
संस्थाओं और वर्गों के संबात, सन्निकर्ष और पारस्परिक संबंध से समाज का नीति- 
निर्धारण होता है। अर्थात्‌ सामाजिक प्रइनों को भी संकल्पप्रसूत और मन:प्रसूत 
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माना जा सकता है। किन्तु इतनी समानताओं से आगे बढ़कर समाज के यथा तथ्य- 
मनुष्य के समान सावयव मानना ठीक नहीं है। वैयक्तिक मतृष्य आत्मा, भन्त, 
हृदय के द्वारा नियंत्रित किया जाता है । किन्तु समाज के अन्दर कोई केन्द्रीय भन 
या संगठनकारी आत्मा नहीं है । मनृष्य के सावयव होने का सबसे वृढ़ प्रभाण यह 
है कि यदि उसके किसी भी अंग को आवधातत पहुंचता है, तो समस्त अंगों पर सत्वर 
प्रभाव पड़ता हैं । मनृष्य के कुछ अंग, जैसे भस्तक, वक्षस्थल, एसे हें, जिन पर 
आधात करने से शीघ्र ही भनुष्य की मृत्य्‌ू हो सकती है । समाज में कोई ऐसा 
धणमूलक तत्त्व नहीं हैं। मानव-हुदय के अन्दर अत्यन्त निजी और अन्य के द्वारा 
नहीं साझी करने लायक गोपनीय भावनाएँ हैं ओर ये उसके व्यक्तित्व के अत्यन्त 
महत्त्वपृर्ण भाग हें । समाज में इस प्रकार की निजी अपरिवहनीय भावना नहीं रहती 
है । मनुष्य की सावयवता का यह कारण है कि उसका शारीरिक आधार ठोस और 
निदिष्ट हूँ । किन्तु समाज के निर्माणकारी मानव. शरीर अनेक हैं और देशगत और 
कालगत दृष्टि से उनके अन्दर बहुत व्यवथान हें । अतएव जो सातत््य और नै रनन्‍्तर्य 
इक शरीर में मिल सकता है, वह समाज के नानताविध अवेक शरीरों में नहीं 
मिल सकता है। अतरव सावयववाद इतनी ही दूर तक मान्य हे कि शरीर के रू पक 
के द्रा, यह ऐवो शिक्ष। देता हैं कि प्रधपेक मनुष्य, समाज के कल्याण की बात 
सोचे, स्वार्थ का त्था। करे और अपने अन्दर पक सामाजिक 0(त्ति का अनुभव करे। 
किस्तु इससे अग जाकर यायातथ्य, समाज को सावयव मानना और तत्त्वतः उसका 
अंगनिरदेश, मनःत्ति श्र करना भ्रामक है। वस्स, लिलिएनफेल्ड, शेफ्‌ ज, ब्लू शली, स्पेन्सर 
_ आदि में तात्तिक सावयववाद का जो विचार हें, उसे दाशंनिक राजनीतिशास्त्र की 
दृष्टि से गलत ही कहा जा सकता है ।' क्‍ “कर, हे द 

दाशंनिक आधार पर व्यवस्थित राजनीतिशास्त्र समाज को, मनुष्यों का एकनत्रीकरण 
. मात्र नहीं मानता । मंदान में व्याख्यान सुनते के लिए या मेल में स्तान करने के लिए गये मनुष्पों 
को हम समाज नहीं कह सकते । जब इस एकनत्रीकरण के पीछे कुछ केन्द्रीय नियामक 
आदर और सिवान्त क्रियान्वित होते हे तब इस एकत्रीकरण को समाज का रूप 
मिलता हू । इस केच्रीय समग्रता ओर एकता के कारण ही समाज एक आकस्मिक 
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भीड़, झुण्ड या गिरोह से भिन्न हैं | विसी भी रुमाज में, या संस्था में, जँसे रुक्षण 
और गुण देखे जाते हें, वेसे उस समाज या उस संस्था से अलग रहनेवाले भनुष्यों 
में. नहीं मिलते । इस दृष्टि से कह सबते हें कि समाज की जो परिपूर्णता है, वह 
केवल अन्य इकाइयों के 'गकरण से नहीं उत्पन्न हुई हैँ । उसमें कुछ वंशिष्ट्य 
और वेलक्षण्य है । समाज की केवल प्रक्रियात्मक व्यास्या नहीं हो सकती । जो भी 
मूल सामाजिक प्रक्रियाएं हं--जेसे संघर्ष, सहयोग, विरोधी सहिष्णुता प्रवत्तिसतोर्ष,.करण द 
प्रतिस्पर्धा, दलनिर्माण, विवाह, धर्मसंस्कार, निवरचिन आदि इनको व्याख्येय बनाने के 
लिए निश्चित रूप से यह मान लेना होगा कि चेतन्ययुक्त मानव की ये प्रक्रियाएँ हैं । 
केवल भौतिक पदार्थों के अभिव्यवितकरण और प्रकाशन के रूप में इनको समझना 
भ्रामक होगा । इस दृष्टि से दाशंनिक राजनीतिशास्त्र, उन अनेक शास्त्रों और 
पद्धतियों से भिन्‍न हें, जो इतिहास की व्यास्या में और राजनीति के मूलोद्घाटन में 
मानव के चेतन मन पर ध्यान नहीं देती हे । कित्तु प्रक्रियाओं की, मानव-मन की 
अभिव्यक्तिमलक व्याख्या में हम भौतिक तत्वों की उपेक्षा नहीं करते । इझृत्स्नमूलक 
दर्शनशास्त्र किसी भी आवश्यक तत्त्व की उपेक्षा नहीं करता । वह ऐसा मानता 
हैं कि मानव चेतन्य को उद्ुद्ध कर के ही भौतिकतत्तव अपना प्रभाव व्यदत बर्ते 
हैं । विन्‍्तु दूसरी ओर, दाशंनिक राजनीतिशास्त्र के समर्थक वोसांववेट की 
सामाजिक मन या सामाजिक आत्मा' की कत्पन्ता भी निताग्त भ्रामक है। संस्थाओं 
परिषदों, समितियों और समाजों में चेतन भानव के मन, बुद्धि आदि अभिष्यदित 
होती है, मानव के सबम्मिल्ति संकल्प ही उनके मूल आधार हें । किन्तु का कोई 
निजी व्यक्तित्व या हादिक संवेदनशीलता नहीं होती। विद्दितत ही समाज के द्वारा 
सामाजिक और भानवीजित लक्ष्यों और मृत्यों का परिवहन होता है और क्मयोग 
का महान्‌ संदेश इसी सामाजिक यज्ञ की रक्षा के लिए दिया गया है । ऐतिहासिक 
परम्परा और अनुभव पर आधारित, संगठित समुद्देश्यों की सम्यक परिसिद्धि पर ही 
मानव-जाति का भविष्य निर्भर है । यादृच्छिक व्यक्तिवाद पूर्णतः अहंभावमलक तथा 
समाजोच्छिन्नक।री हूँ और अप्तततः व्यवित को विशु खलित कर उसका नाश करके ही 
छोड़ता हे । किन्तु क्ंयोंग का पालन करते हुए अपने गुण, कर्म, स्वभाव के अनुरूप 
पूर्ण उपयोगी कर्तव्यों को निभाते हुए, समाज' के उचित आदशों और परम्पराओं से 
सामंजस्य तथा सहनिर्वाह के सहारे अपनी वृत्तियों का भी सम्यक ज्ञान और अपने 
व्यक्तित्व का निदर्शन मनुष्य प्राप्त करता हे '*। किन्तु यह सव्वदा विचारणीय है कि 





१. कार्यमित्येव यत्कर्म नियतं क्रियतेब्जु न ।.. 
संग त्यकत्वा फल चेव सत्याग: सात्विकों मतः ॥। 
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समाज के कुछ अंश विकृत और रूढ़िवादी तथा रवाधपंषक हो रुवते हें। चेतन, 
 नीतिमान्‌ मानव अवश्य उससे युद्ध करे । सामाजिक संस्थाएं औचरय अर दव श, लता की 
औओर शन>शर्ने: बढ़ रही हैं; तथापि रवयंप्रकाश परमचंतम्य या भहान्‌ दक से पूर्ण 
सन्निविष्ट. किसी भी संस्था को मानना गहरे अन्धविश्वास का प्रतिपादइन करना | 
समाज, चेतनता और बुद्धिशीलता की ओर विकसित हो रहा है, किन्तु किसी भी समाज 
विश और राष्ट्रविशेष में जगदात्मा का पुरा प्रकाश हुआ है, ऐसा विचार 


जे ४५ 


अममीचीन और असंगत है । बौद्धिक दृष्टि से इतना ही कह सकते हें कि 
समाज और राष्ट्र के द्वारा प्रतिपादित वधिसंगत कत्तंव्यों का करना मानव का उद्येश्य 
हैं, किन्तु इस सिद्धान्त का समाज विशेष ज॑ंसे हिन्दू-समाज' या राष्ट्रविशेष जेसे जम॑नी 
को शक्ति के समर्थन में प्रयोग अवांछनीय है । अनेक मानव, जो समाज या राप्ट में 
रहते हैं, उनके परमार्थ की सिद्धि के अतिरिवत समाज और राष्ट्र का अम्य कोई स्वर्क 


उद्देश्य या प्राप्तव्य लक्ष्य नहीं 





न द्वष्ट्यकुशलं कर्म कुशले नानुषज्ज्ते । 
त्यागी सत्वसमाविष्टो मेधावी छिन्नसंशय ।॥। (गीता, १८।६-१० ) 
८ ह भ््‌ )९ 
अधिष्ठान तथा कर्ता करणं च पथग्विधम । 
विविवाश्च पथकंचेष्टा देव चेवात्र पंचमम 
. शरीरवाहुमनोभियत्कम प्रारभते नरः क्‍ 
.. न्याय्य॑ वा विपरीत वा पंचैते तस्य हेतवः ॥। (गीता, १८।१४-१५) 
८ ह भ८ द 
मयि सर्वाणि कर्माणि संन्यस्याध्यात्मचेतसा 
निराशीनिमंमों भूत्वा युद्धस्व विगतज्वर: ॥ (गीता ३।३०) 
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पंचम अध्याय 
राज्य 


राज्य, मानव के हृदय में वर्तमान सामूहिक भावनाओं की केन्द्रीय अभिव्यवित है। 
सामूहिक भावना, चाहे वह ईइ्वर के द्वारा प्रदत्न हो या प्रकृतिसंजात हो, मानव में पाई 
जाती हैं । जहाँ तक परिवार का संबंध है, इस सामूहिक भावना का वहाँ प्राणात्मक्ष आधार 
हू। पिता-सन्‍्तान, स्त्री-पुर्व आदि में आकर्षण का प्राणात्मक क, रण है । कुछ दूर तक निकट 
संबंधियों के साथ व्यवहार में यही रक्‍्तसंत्यित सम्बन्ध कार्य कर सकता है । प्राणाधारित 
और रक्‍तसंजात सम्बन्धों का जब चेतन, विचारपुर्ण, विशदीकरण होता है तब 
समाज उत्पन्न होता है । समाज जब नियंत्रण की केन्द्रीय व्यवस्था' कर लेता है, तब 
राज्य का उद्धव होता है । किन्तु चेतनशक्ति कासीमित प्रभाव ही समाज और राज्य के 
विकास में स्वीकार करना चाहिए। इनका मुख्य आधार प्राणात्मक और भावनात्मक 
हे। जिन सम्बन्धों का समाज में बौद्धिक एकत्रीकरण और संगठन किया जाता है, 
वे प्राणियों में वर्तमान सामूहिक भावनाओं के कारण उत्पन्न होते हें। भनृष्य के पारस्प- 
रिक सम्बन्ध नेसगिक और प्राणात्मक है, तथापि उनको व्यवस्थित करने का कार्य चैतन्य- 
युक्त मानवों का है । 
प्राशात्मक सम्बन्ध अन्य सानवेतर प्राणियों में भी हुँ; किन्तु उतका कोई राज्य नहीं 
है । इस दृष्टि से मानव-राज्य को कृत्रिम कह सकते हें; क्योंकि मानव-बूद्धि और संकल्प 
ने इसकी व्यवस्था की हैँ । मनुष्य प्राकृतिक शक्तियों के साथ संघ में विजयी हो, इसके 
निमित्त उसकी शक्तियों और प्रवृत्तियों का संगठन और केन्द्रीकरण अपेक्षित हे और इस- 
लिए संस्थाओं की आवश्यकता होती हे । समाज को नेंसगिक इसलिए कह सकते हैं कि 
कभी भी समाजरहित पृथक्‌ मनृष्य नहीं पाये जाते। किन्तु राज्य को कृत्रिम इसलिए 
कहना चाहिए, क्‍योंकि अनेक कबीले ऐसे पाये जाते हैं, जिन्हें समाज तो कह सकते हें; 
किन्तु राज्य नहीं। प्राचीन इतिहास. को देखने से पता लगता हे कि उस सभय अनेक 
प्रकार की मानव-श्रणियाँ या मनुष्यों का विभाजन तो था; किन्तु राज्य नहीं थां। अतएव 
यद्यपि मानव-विकास के साथ-साथ राज्य का भी उदय हुआ हे, तथापि राज्य और इति- 
हास को समसामयिक नहीं कर सकते' । जहाँ कहीं भी मानव के सामूहिक कार्यो की 
. १. स्पेंगल'र का विचार इससे भिन्‍न है--90806, #६८प७, प6878 ८070. 
बाते श ठप 0प7 वंधए/ठछश्07 ए (96 9806 जाता, 98 2 
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_ अवस्थिति ह, वहाँ इतिहास मिलता है; किन्तु वहाँ राज्य की व्यवस्था नहीं भी हो सकती 
है । इस दृष्टि से कह सकते हे कि मानव-सभ्यता और राज्य समसामयिक नहीं है । 
सभ्यता का उदय मानव के संगठित जीवन के सूत्रपात से ही हो जाता है । जब सभ्यता 
अधिक पेचीदरगीपूर्ण हो जाती है, तब मन्‌ष्य की संरक्षणात्मक समस्याओं का निदान करने 
के लिए शर्ने:-शने: राज्य का प्रादुर्भाव होता हैं । अतएवं कह सकते हें कि इतिहास के 
प्रारम्भ से ही सभ्यता प्रारम्भ हो जाती है; किन्तु राज्य का उद्धव पीछे होता हे । 
पभ्यता, समूह और इतिहास प्रायः समसामयिक है, राज्य इसकी तुलना में पीछे विकसित 
हुआ है। कभी-कभी संभ्यता, राज्य की अपेक्षा अधिक बृहदाकार हो सकती है । उदाहर- 
णार्थ हि्दू-सभ्यता हजारों वर्ष पुरानी है । इस समय के अन्दर अंनेकों राज्य इस देश 
में उत्पन्न हुए । कभी-कभी सम्यता का सीमित अर्थ भी हो सकता हैं । उदाहरणार्थ--एक 
ही भारत-राज्य में यूरोपीय सभ्यता, मुसलिम सभ्यता और हिंः दू स+५यता के अवशेष 
और जीवित-चिक्त मिल सकते हैं। 

. इतिहास के विकासक्रम में पहले रवताश्रित समूहों का दर्शन होता है । किब्तु राज्य 
एक क्षेत्राश्चित संस्था है । एक गोत्र के मनुष्य रवत-संबंध से बंधे हुए हें; किन्तु भारत 
राज्य में हिन्दू, मुसलिम, ईसाई, समान भाव से राज्य के प्रति वफादारी कर इसके नाग- 
रिक रह सकते हैं। समूह को संगठित करने के लिए और उसके व्यवस्थामूलक प्रथ्नों का 
समाधान करने के लिए, जो जीवन-संघर्ष में उत्पन्न होते हैँ, राज्य की उत्पत्ति हुई है । 
जन समुदाय को, केन्द्रीय प्रभुत्वसम्पन्न सरकार की शासनप्रक्रिया से निर्यात करना राज्य 
का उद्देश्य हैं । किन्‍्तु एक क्षेत्र में रहनेवाले जनसमूह की शांति की व्यवस्था की आव- 
स्यकता को (रा करना ही राज्य का लक्ष्य नहीं है । अपितु बाह्य और आन्तरिक शांति, 
स्वस्थ, सुरक्षा के साथ-साथ उत्कष, अभ्युदय और स्वातंत्य का दर्शन कराना भी राज्य 
का महान्‌ लक्ष्य है । केवल जीवन-यापत्त करना ही मासव का लक्ष्य नहीं हैं; बरन्‌ शांति, 
आनन्द और संस्कृति का उपभोग करना भी उसका उद्देश्य है । राज्य इस लक्ष्य को. 
सम्पन्न करने का साधन है । द द 

समाज और राज्य के सम्बन्ध की मीमांसा करने से मालूम पड़ता हु कि सभाज 

. ऊकैलाएए ॥7 770ए6१ं 07ए 7]095 7०४: प$, छ6 वीड के ठप टएट5 

#6 07 38 8प्रं), 28 80णलांतहर €्यशात्ाव6त उतते (7776655]9 

डब्यवील8 एक, भाव व्यगदर न्‍एमकर ताल्लपंता पते 

(८809, 5४60० [5 सिशंकए ए€हवेटते व दवा फ्ढ.. 970, 

-.. . धरंशतए 6 886 कट्छबावल्त 58 ता 6; 770ए6.7 व) 6८. 
'रकन फव्कती पृछ३छ।..... . 
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राज्य की अपेक्षा प्रचीनतर और अधिक नंसगिक है । मानव की राजकीय समस्याओं का 
नियंत्रित समाधान पाने के लिए राज्य का उदय, भावना और प्रवृत्ति से ही समरेणाओं 
का समाधान खोजने के बदले बौंद्धिक तकशीलता' से उनका समाधान खोजणन की अवस्था 
का जबरदस्त सूचक हू । समाज, राज्य की अपेक्षा अधिक विशाल और बृहदाकार हो रुकता 
हुं । जैसे साम्पवादी समाज, रूसी राज्य से विशालतर हे । राज्य का कार्यक्रम एक सीमित 
क्षेत्र में हो. सकता हूं। भारत-राज्य भारतदेश तक ही अपना कार्य-साधन कर सकता 

किन्तु कोई धामिक समाज देश-देशान्तर में अपना प्रचार-काय कर सकता है । हिन्दूरमाज 
अधिक कालव्यापी हैं; किन्तु मौय-राज्य या गुप्त-राज्य एकसीमित समय तक ही टिक 
सका । समाज मानव के साथ अधिक संब्लिष्ट है । जीवन के पग-पग पर सभाज कौ 
सत्ता का हमें बोबष होता हं। किच्तु विद्येगतः नियंत्रण के अवसर पर ही राज्य हमसे 


ठकराता हूँ । 
माज' का आधार हं--भनृष्य की स्वाभाविक वृत्तियों का समूहीकरण। यह प्रक्रिया 


मानव को इच्छापूर्वक सत्करम में नियोजित करने में व्यवत होती हूं । राज्य अपन काय 
को करने में, अन्ततोगत्वा, दण्डशवित का आश्चय लेता है । राज्य भी प्रथम झाज्ञा, निवेश 
विज्ञप्ति, सूचना, उपदेश से काम लंता हूँ; किन्तु अपनी आज्ञा का उल्लंघन होने पर वह 
नियंत्रण का अवश्य ही प्रयोग करेगा । परम्परा प्राप्त धर्मों, नियमों, व्यदहारों से रुमाण 
अपली व्यवस्था चलाता ह। किन्तु स्पष्ट विधियाँ- तथा लिखित अनुशासन ही आधुनिक 
राज्य के मुख्य साधन हैँ। हिसा का प्रश्त समाज और राज्य को पूर्णतः पृथक्‌ कर देता 
हैँ । समाज की संस्थाएं आथिक <ःड दे सकती हूं, प्रायश्चित भी करा सकती हैं; किन्तु 
यदि कोई मनृष्य उनकी व्यवस्था को नहीं माने, तो वे उसे अलग कर दे सकती हैं; फिल्‍्तु 
उसे कद नहीं कर सकतीं या शारीरिक दण्ड नहीं दे सबती । आधुनिक राष्य को ६िधि- 
सम्मत हिसा के प्रयोग का पूर्ण एकाधिकार है । अन्य कोई समाज, परिषद्‌ यो संस्था 
पर गिरोह हिंसा का प्रयोग नियमतः नहीं कर सकता। यंदि करेंगा, तो, उसे रबयं राज्य 
के दण्ड को सहना होगा । केवल मात्र राज्य ही अपनी विधि-व्यवस्था की सुरक्षा के लिए 
हिसा का विधिसम्मत प्रयोग कर सकता है । समाज उतनी ही दूर तक गाथिक या ग्राप्य- 
श्वितगा रक दण्ड दे सकता हे जितनी दूर तक मनुष्य स्वेच्छया उसे स्वीकार करता है । 
किन्तु राजकीय द॑ण्ड तो अनिवायेतः भोगनाही पड़ेगा । अतएवं विधिनिर्माण और उरुकी 
रजक्ष। ओर व्यवत्या के लिए हिपापूर्ण दण्ड का एकाधिकार राज्य को समाज के पृथक्‌ 
१. ७४, ७. #प्राशाशक्ष, #06ए३५७5; ९. ४१7०६४/०४१०ीी, प्80. 
प्रंदकं उुप्प्रांग॒आपतेंदा०6 खण्ड. १, पृष्ठ १४५८, खण्ड २, पृष्ठ 
काट है 
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करता हे'। हिंसा और दण्डशक्ति के प्रयोग करने के कारण राज्य में, समाज की #पेक्षा 
अधिक व्यप्रता, अनभवीयता और रौद् का दर्शन होता है* । समाज' अपेक्षाकृत अधिक 
नम्र, उदार और प्रश्ान्त मालूम पड़ता है । 


समाज' के स्वरूप में वह स्पष्टता और निर्देशनीयता नहीं हे, जो राज्य में पाई क्‍ 
_ जाती है । समाज वेयक्तिक और अत्पसंख्यकों के स्वार्थों का साधन कर रुवता हे । 
समाज का एक वर्ग प्रतिस्पर्धा में दूसरे वर्ग को दबाने की चेष्टा में लगा र हता है ।. 
समाज में विभिन्न स्वार्थ परस्परविरोधी उद्देश्यों के पालन करने में लीन रहते हैं। राज्य 
सदा निरपेक्ष भाव से सामान्‍्यहित का पालन करता चाहता है । इसका तात्पय यह नहीं 
हू कि राज्यविशेष किसी शोषक वर्ग को पुष्ट करने के लिए अन्य वर्गों का. शोषण और 
उत्पीड़न नहीं करता । किन्तु राज्य का नैतिक आदर्श यही है कि वह संवंसामाग्य का 
हित-साधन करे। यदि सामान्य नियम-प्रवर्तन के बदले स्वार्थविद्येष को पुष्ट करनेवाले 
तियमों का वह पालन करता है, तब वह आंदर्शच्युत और पथश्रष्ट राज्य कहा जायगा । 
किन्तु सभ्ाज का उदय इसी दृष्टि से होता है कि पृथक्‌-पृथक्‌ वर्ग, श्रेणियाँ और भानवों 
का गुट अपने-अपने स्वार्थ की सिद्धि करें | इस प्रकार का स्वारथंसाधनत करना असंगत 





१, रिप्रतद00ता शल्यंग?8 के अतृसार समाज श्रेष्ठतर हे, राज्य का 
स्थान आवक्षाकृत अवर है। सभाज के उदेश्यों से. नियमित व्यवस्था के 
परिक्षण के लिए ही राज्य अपनी विधियों के द्वारा हस्तक्षेप फरता 
हैं । द्रष्टव्य [ढंग 706: 27फ़ल्टी: 4॥ 7२९०॥६ द 


२. .... दण्ड सुप्तेषु जागाति दण्ड धर्म विदुब धा: ।।१ ५।। 
समीक्ष्य स धृत: सम्यक्‌ सर्वारंजयतिग्रजा: । 
असमीक्ष्य प्राणीतस्तु विनाशयति' स्वतः ।। १ ६।। 
यदि न प्रणयेद्राजा दण्ड दण्डेष्वतन्द्रित:। क्‍ 
शूल मत्स्यानिवापक्ष्यन्‌दुबलान बलवत्तंरा: ॥॥२०।। 
सर्वो दण्डजितौ लोको दुलंभोहि शुचिनंर: । 
दण्डस्य हि भयात्सवं जगदभोगाय कल्पते ॥॥२२॥। 
दुष्येयु: सर्ववर्णाश्व भिद्येरन्सवसेतव: । 
सर्वलोकप्रकोपशच भवेद्दण्डस्य विश्रमात्‌ ॥ २४।। 
ये श्पामो लोहिताक्षो दण्डश्चरति पापहा । 
प्रजास्तत्र न मुझन्ति नेता चेत्साधु पश्यति ॥२४॥ 


. पुलनीय, मनृस्मृति, अध्याय-...७ 
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नहीं है । समाज के मनुष्य भी सामान्य कल्याण के नियम का अनुवर्तन करें, यही आदर्श 
होना चाहिए; किन्तु विभिन्न वर्गों का स्पष्ट स्वारथंसाधन होने पर भी समाज चल सकता है । 
किन्तु राज्य यदि प्रत्यक्ष और स्पष्टरूप से स्वार्थ साधन में वर्गंधिशेष की सहायता करने 
के लिए तियम बनावे, तो शीघ्र राज्यक्रान्ति के द्वारा उसका अन्त हो सकता है । यदि 
गुष्त रूप में राज्य बर्ग-विशेष का स्वाथसाधन कर रहा भी हो, तथापि वह इसकी घोषणा 
कदापि नहीं कर सकता; किन्तु समाज में ब्राह्मण-वर्ग स्पष्टतः ब्राह्मणों का था वग्कों 
का वर्ग स्पष्टरूय से कर्मकरों का हित-साधन करने के लिए नियम बना सकता है । 
संक्षेप में कह सकते हैं कि समाज का व्यावहारिक उद्देश्य हु---पृथक्‌ मातवों, संघों छादि का 
प्थक-पुथक कल्याण। सवसाधार॑णकल्याण की कामना, इसमें मूलभूत न होकर आनषंगिक 
रहती हू । राज्य का मूल उहेश्य हुं--समष्टि की सुरक्षा। 

विन्‍्तु इस प्रकार भिन्न-उद्दश्य होते हुए भी राज्य, समाज के अन्तर्भत हैँ । राज्य 
समाज का एक अंश या एक रूप हू । समस्त समाज में शांति तथा सुरक्षा की प्यवस्था 
के बाह्य उपकरणों को संगठित करना राज्य का म्स्य रृध्य है। इस प्रकार समाज के 
अन्तव॑र्ती होकर भी राज्य का एक स्पष्ट रूप है । समाज का जो दण्डधर का रूप है, वही 
राज्य है । समाज के कलात्मक , नंतिक और आध्यात्मिक अभ्युदय से भी सम्बन्ध रहता 
है । कला, नीति, दर्शन, धर्म, अध्यात्म आदि के बाह्य आधारों को ही राज्य व्यवस्थित 
करता हैं; किन्तु उनकी स्वयमेव उनकी उन्नति करना इसका लक्ष्य नहीं हे* । समाज में 
वतमान मनुष्यों में एक रागात्मिका वृत्ति का दर्शन उनके पारस्परिक सम्बन्धों में होता 
है । राज्य की कायत्रगाली भावनानिरपेक्ष तथा वस्तुनिष्ट होती है । समष्टि में 
सम्बन्धों का प्रणयत व्यक्तिअधान होता है । किन्तु अवेयवितकीकृत सम्बन्ध और अन्‌- 
दशासनों को चलाना ही राज्य की नौकरशाही का मुख्य कार्य हैं" | समष्टि या सभाज 
मानव-प्रवान तथा रागात्मिकावृत्यनूचालित होता हैँ । किस्तु राज्य वस्तुप्रधान, तकंप्रधान 
और नियमविध्यनूचालित होता है । समाज विशाल और विराद है और मानवजीवन में 
निष्ठ होकर उसे लक्ष्यप्राही तथा सोदेश्य बनाता हे । राज्य समाज' का एक अनिवार्य 
आवश्यक प्रकटीाकरण और रूप हैँ; किन्तु उतना मूलभूत और परमातासम्पन्न नहीं हे, जितना 
समाज । समाज के लक्ष्यों की इयत्ता नहीं है, राज्य के लक्ष्य सीमित हैं। 





१. कला की कृतियाँ का संग्रह तो राज्य कर सकता है; किन्तु कलात्मिका अनुभूति 
वयक्तिक संवेदनशीलता तथा साधना पर आश्रित है। राज्य पुस्तकालयों 
का निर्माण कर सकता हैं; किन्तु उनसे लाभान्वित होना वयक्तिक श्रम पर निर्भर 
करता हू । | 


२. ४5 केक, शाफ्दाधी: प्रात 0 क68८0०॥, (द्रष्टव्य लेख, 
छिप्रा'६०प८०७३८५१) कक जय 
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. राज्य के दाशनिक रूप की व्याख्या करने के लिए इसके एंतिहासिक ४द्भव को 
ध्यान में रखना आवश्यक है । कोई भी संस्था अपने क्रियाकारित्व में अपनी 0तिहासिकता 
से अवश्य प्रभावित होती ह । हेगेल और बोसांववेट विकसित राज्य की ताकिक या 
बौद्धिक व्याख्या को ही दाशंनिक राजनीतिशास का सार सभझते हैं। प्रस्तुत पुस्तक में 
दाशनिक पद्धति का तात्पयं इत्स्नज्ञान को प्राप्त करने में ही समझा' गया है । साम्प्रतिक 
क्रियाकारित्व अवकाश से सत्वरप्रसृत कोई आकस्मिक वरतु नहीं है, अधि तु निरण्तर एटि 
हासिक विकास काही फल है । वस्तुओं का लक्ष्य कोई काल्पनिक लोकोत्तर, अन्‌भ्रवात्ीत, 
अआारोप नहीं है, वरत्‌ इतिहास की धाराके साथ-साथ वस्तुओं में अनुस्यृत मूलतत्त्व 
का प्रकटीकरण हे । उदाहरणार्थ, मार्क्सवादी राज्य की शोषणशीलता का वर्णन करने के 
लिए विछुले मानव-समाज का आश्रय लेते हैं। कोई वस्तु अभी क्‍या कार्य कर रही 
हैं, इसको विशद हूप में समझने के लिए इसका ऐतिहासिक ज्ञान भपेक्षित है । 
अतएव हेगेल और बोपाक्वेट की दार्शनिक राज्य-व्यास्या को अपुर्ण मानकर क्ुत्स्नदशिनीं 
दाशनिक पद्धति एतिहासिक विकास का अनुर्शलत आवश्यक मानती है । अनेक दाशनिकों 
ओर समाजशास्त्रियों ने राज्य और अधिकार आदि विषयों की महर वपुर्ण मीमांसा की 
हैं । उनके विचारों का अध्ययन और आलोचना उन विषयों के सम्पूर्ण ज्ञान के लिए 
आवश्यक हूं । क्या हाब्स, स्पिनोजा, रूपों आदि के राज्य सम्बन्धी विचारों का ज्ञात 
प्राप्त किये विना राज्य विषयक हमारा ज्ञात हरा कहा जायगा ? कदापि नहीं। 

राज्य के एंतिहासिक विकास की मीमांसा करने के पृर्व इसके विकास सश्बन्धी कुछ 
अपुक्त सिद्धांतों का उल्लेखमात्र आवश्यक हे । वेद में क्षत्र या राजकीय दण्ड और व्यव- 
स्था को देवोत्यन्न माना हे । पुरुषसूक्‍त में चातुरवेण्यं की उत्पत्ति पुरुष से बताई गई हे । 
वृहदारण्यक उपनिब में क्षत्र, सत्य से उत्पन्न बताया गया हैं । मनृस्मृति, महाभारत, 
और शुक्रवीति म॑ दण्ड यां दण्डाधारी नरपति को देवताओं के अंश से उत्पन्न या ब्रह्मा 
का पुत्र माना गया है। बायबिल में सांसारिक व्यवहारों में देव के हस्तक्षेप का उत्लेख 
आता हैँ। यहुदी-राज्य के संस्थापक हजरत गूस। को बराबर जिहोभा का भादेश आता 
था। संतपाल ने संस्थापित शक्तियों को देवसंसक्षत कहा हैं । सोलहवीं, सत्नहवीं शताब ते 
में यूरोप में देवीजन्मवाद के बदले “वी अधिकारवाद का सिद्धान्त उपस्थित किया गया। 
इस प्रकार विचारधारा अ वज्ञानिक यूग में खूब विकसित हुई। विज्ञान और धर्मनिरपेक्षता- 
वाद के विकास के बाद सामाजिक और राजकीय तत्त्वों का ईश्वरनिरपेक्ष कारण खोजा 
जाने लगा और सलिए इस देववादी सिद्धान्त कां लोप हो गया। राज्य की व्याख्या के 
सम्बन्ध में अनृबन्धवाद का सिद्धान्त सत्रहवीं और अद्वारहवीं सदी में घोषित किया गया। 
इस प्रकार की विचारधारा के सृक्ष्म बीज' महाभारत, कौरटिह्य के अथशास्द्र त््था प्लेटो 
के रिपब्लिक में एक पात्र प्लौकन आदिं में मिलते हैं। राज्य को मानवमंझर पजात तो 
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अंशतः मादा जा सकता हैं; किन्तु दाशनिक राजनीतिशास्त्र की यह स्थापना है कि समाज 
नसगिक हैं । अनू बन्धवाद अनेतिहासिक है । रूसी के अनबन्धवाद की परिणति फ्रास्सीसी 
राज्यक्रान्ति के उत्पात, अत्याचार में हुई। अतः हंगेल ने इस सिद्धान्त का खण्डन किया। 
अनबन्ध साधारण कानूनी व्यवहार में प्रयुवत होता हूँ, राज्य के सम्बन्ध में इसका प्रयोग 
राज्य को अतिशय कृत्रिम बता देता ह । पुनश्च, अनुबन्ध, जो सका सदस्य हो, उसीकों 
बात सकता हूं । राज्य में, उसके क्षेत्र में रूनेवालों सारे मनुष्य बंधे हुए हें। अनबन्ध- 
द राज्याश्यान्‌ कारिता की सम्यक्‌ व्याख्या नहीं करता हे और इसीलिए बेंथम, ग्रीन तथा 
वोसाक्विट नें इसका खंडन किया है । 
. राज्य की उत्पत्ति के संबंध में एतिहासिक या विकासवादीय विचार ही संगत मालम 
ता हूं । समाजशास्त्रीय विकासक्रम के अनुसंधान में अरस्तू, बोंदां, ग्रीन आदि ने परि- 
वार को ही राज्य का मूल माना है । परिवार प्राणात्मक और अनरागत्मक संगठन हे । 
परिवार में मानव, एकता, अनुशासन आदि सीखता' हैँ । नियंत्रण का बीज भी परिवार 
से शुरू होता ह। किन्तु राज्य के उद्भव में परिवार एक कारक है । अन्य भी कारक हैं। 
धर्म के विकास से राज्य के विकास को भी सहायता मिली है। मिस्र, यतान और आंश्ि 
करूपय में सिन्ध-सभ्यता में धात्री या रक्षिका देवी का विवरण मिलता है । समरत नगर 
या राजकीय व्यवस्था की एक देवीविशेष रक्षा करती हूँ, इस प्रकार की विचारधारा से 
. राजकोय संगठन दृढ़ होता है । राज्य के विकास और दढ़ीकरण में धर्म का जदद॑स्‍्त 
हाथ हैं। घामिक आन्दोलन के साथ समूह की भावन्ता का विस्तार हुआ । बौद्धधर्म के 
प्रचार ने संघ अर्थात्‌ धामिक एंकता की भावना दुंढ़ की । . इस सं (त्मक 
एकता को भावना का राजनीतिक प्रयोग किया जा सकता था। कभी-कभी 
राजकोय शक्ति के ऊपर घामिक आवरण डालकर भी धर्म ने राज्य की सहायता 
की हु । इसलाम का खलीफा अपने राजकीय बल को धमंनेतत्व से बताता था। रूस का 
आथाडाक्स चच सवबंदा जारशाही का समथन करता था। कभी-कभी धामिक संघों न 
अपनी अलग दलबन्दी की हे और राज्य के कार्यों में भाग लिया है। कभी-कभी राजनीतिक 
दल, धारमिक विचारों का पोषण करते हे, दूसरी ओर कभी-कभी धामिक दल राजनीतिक 
प्रश्नों पर अपने विचार प्रकट करते हैं। इस प्रकार के कार्य से राजनीतिक जीवन अधिक' 
पेचीदगीपू्ण बनता ह और इस गृढ़ता के समाधान में राजकीय जीवन का विकास होता है । 
..._ राज्य के एंतिहासिक दृढ़ीकरण में दण्डशक्ति-का भी महत्त्वपूर्ण हांथ हैं । भारतवर्ष 
में प्रायः सोलहवीं सदी ईसवी पूर्व से सातवीं सदी ईसवी पूवे तक उत्तरी भारत' में आये- 
सभ्यता का विकास हुआ और इस आये सभ्यता के विकास में आरयों की सैन्य शक्ति का 
भी हाथ था।। सात छोट-छोट राजकीय _कड़ों से एक इंगलेंड का निर्माण भी दस्त्र के 
बल' पर ही हुआ ।. -बिसमार्क ने अपनी रक्त और फौलाद' की नीति का आश्रय. लेकर 


क्र 
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तीन यूद्धों के सहारे जम॑नी का राष्ट्रवाद पुष्ट किया। इटली में भी ऐसी ही धारा देखी 
गईं और वहाँ के राष्ट्र का भी विकास यद्ध के सहारे हुआ। विम्बिसार, अजा तशत्र्‌, 
चद्धए॒प्ता मौय तथा अशोक ने भारत का संगठन दण्ड के सहारे किया था। भारतीय 
सभ्यता के महान उन्नायक राम और कृष्ण भी दण्डधर ही थे । किन्तु केवलमात्र युद्ध या 
बल म॑ राज्य का उद्भव और विकास जेसा आपनेहायमर, गुम्प्लोविवज, डूरिंग तथा अंशत: 
स्पेन्सर ने किया हें, भ्रामक हे । यद्यपि राज्य को ऊपर से देखने पर यही विदित होता 
हू कि राज्यशक्ति के रूप में दण्डाधिकारियों के बल का विजय हुआ; किः तु सच बात यह 
हू कि विजयी वर्ग की नीति शक्ति, संगठन, र्थिम, अनुशासन आदि पर आश्रित है । 
इतिहास का यह नियम हे कि नीति से विरहित दण्डशवित अधिक दिन टिक नहीं सकती | 
अल्लाउद्दीन, म्‌ हम्मद तुगलक तथा औरंगजेब का पतन यही शिक्षा देता है । अधि- 
रंजित शर्त का प्रथोग करनेवाले असीरिया, इसलाम और मंगोंल साम्रार य का पूर्ण 
विनाश हो! गया । इसलिए राज्य के विकास में दण्ड या बल को एक-कारक ही माना 
जा सकता हैँ । राजकीय शक्ति नानामुखी है और केवल दण्ड से उसकी व्याख्या सम्पूर्ण 
सभव नहीं है । पुनश्च, एक कारक होते हुए भी दण्ड या बल मूलकारक न हीं है । कोई 
राज्य समयव्यापी हो, इसके लिए आवश्यक है कि वह ऊन-कत्याण की भावना से अनु- 
प्राणित हो। शवित और लोभ का वेगपूर्ण सभर्थत शक्तिसंचालकों में भी फूट डाल देता 
हैं, जिससे शीघ्र ही उनका अन्त हो जाता हूं । किसी भी राजकीय नेता की शबित केवल 
दण्डबल पर आशित नहीं रहती हे । कला, कौशल, बृद्धिविलास, उद्यभ, अध्यवसाय, 
व्यक्तित्व आदि सब नेतृत्व के लिए अपेक्षित है । महात्मागांधी की शवित उनके आकर्षक 
व्यक्तित्व और तिमल सदाचारपूर्ण जीवन पर आश्चित थी । अतएव आवश्यक हे कि 
राज्यशक्ति को टिकाऊ बनाने के लिए, यद्यपि इसकी प्राप्ति सैन्यदल या दप्त्ह्ल से हो, 
तथापि सवसाधारण की कल्याणकामिता से इसके नियमितीकरण और विधिसम्मर्त.करण 
निष्पक्ष हों।. ॒ द 

आधुनिक राष्ट्रवादाधारित राज्यों का प्रारम्भ यूरोप में सोलहवीं शताब्दी में हुआ। 
इगलेंड, फ्रास्स, स्पेन, पोर्तुगाल आदि म आधू निक राज्य का विकास हुआ । इस विकास में 
पूंजीवाद और धामिक महासुधार का स्पष्ट प्रभाव हे । पूंजीवादी अर्थव्यवस्था के सम्यक्‌ 
विकास के लिए आत्तरिक शान्ति अनिवाय है । व्यापारियों और पूजीं की रक्षा के लिए 
. आवश्यक हैं कि गहराष्ट्र शक्तिशाली हो। अन्यथा अन्य देशों के साथ संवर्ष में हार खानी 
होगी । पृ जीवाद का विकास तभी हो सकता हे जब घर में शान्ति हो और पूंजीवादियों 
के हित की अन्य देशों में सुरक्षा हो सके। अतः शबितशाली राष्ट्रवाद और तदाधारित 


राज्य को स्थापना में पूंजीवाद का हाथ रहा हे! । किन्तु केवल पू जीवाद से आधुनिक 
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ज्यविकास की व्याख्या करना अपूर्ण है। धाभिक महासुधार न रोम के पोप की अन्त- 
_ररष्ट्रिय महत्त्वाकांक्षाओं को गहरी चूनौती दी । उसके विपरीत प्रोटेस्टेंट ने राजा को 
ही श्रेष्ठ समझना आरम्भ किया। इंगलैंड में आठवें हनरी और एलिजाबंथ ने 
घामिक अधिकार को भी पूरा स्वायत्त कर लिया । धामिक महा सुधार अष्न्दोलन के 
जो विभिन्न दल' बन गये थे, उनको नियमशील बनाने के लिए एक जबरदस्त राज यकी 
आवश्यकता थी । फ्रांस में विभिन्न सामन्तशाही दलों के विच्छिन्नकारी प्रभाव को कम 
करने के लिए मजबूत राज्य विकसित हुआ । किन्तु यद्यपि आधुनिक राज्य एक नतन 
संस्था हू, तथापि राजकीय व्यवस्था पुरानी है । अत्यन्त साधारण ढंग की राज्य-व्यवस्था 
प्राचीन मनुष्यों में भी पाई जाती है । ऐंगल्स के मतानूसार बारहवीं सदी ईसा पूर्व 
पूतान में तथा छंठों सदी ईसा पूर्व. रोम में राज्य का उद्धव हुआ । ऋग्वेद में विक- 
सित राज्य व्यवस्था का वर्गन आता है । मगध के साम्राज्यवाद ने सोलह जनपदों के 
स्थान म, ब्राथः उत्तर-पृव भारत में एक शक्तिशाली राज्य बनाया । इस प्रकार दिवोदास, 
सुदास आदि के समय से जो शक्तिसंचय की धारा चल रही थी, ऐतरेय ब्राह्मण में जिसे 
शास्त्रीयहप से वरणित किया गया, उसे मगध के राजकीय विकास ने एक संगठित दिशा 
प्रदान की" 


. राज्य के दाशंनिक स्वरूप-विवेचन का महान्‌ प्रयास प्लेटो में मिलता है । जिस प्रकार 
मानव आत्मा के ज्ञानात्मक, राजसिक और भोगात्मक त्रिविध रूप हैं, उसी प्रकार समाज 
और राज्य में भी तीव अंश है । राज्य के शासक शिक्षा के विकास के द्वारा ज्ञान का 
रूप प्रकट करते हें। राज्य के रक्षक राजसिंक वृत्तियों के केन्द्रित रूप हें। कृषक भोग 
के लिए खाद्यान्न उत्पन्न करते हें। अतएवं जिस प्रकार मानव आत्मा का त्रिविध रूप है, 
उसी प्रकार राज्य के निर्माण में भी दार्शनिक, सेन्‍्य और आर्थिक तीन कारक दत्त्व हें। 
इसमे दाशंनिक तत्त्व को ही प्रधानता है । यद्यपि आधथिक और सैन्यशक्ति के द्वारा जन- 
समूह एकता को उपासना करता है, तथापि समष्टिगत एकात्मभाव ज्ञान के द्वारा ही 
प्राप्त होता हूं । प्लंटो राज्य के विकास में मत या आत्मा का प्राधान्य स्वीकार करता है। 
सत्ता की दृष्टि से भौतिक पदार्थों की अपेक्षा मन या आत्मा, प्रत्यय के समीपतभ है और 
चू'कि समस्त जगत्‌ प्रत्ययों काही प्रकाशन है, अतः उनकी अभिव्यक्ति-प्रक्रिया मानव मन 
या आध्मा के माध्यम से हो सकती हूं । दार्शनिक राजनीतिशास्त्र भौतिक पदार्थों का 
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महत्त्व स्वीकार करते हुए भी ऐसा मानता है कि मानव या आत्मा को प्रभावित करके ही 
वे अपना प्रभाव व्यक्त कर सकते हें। किन्तु मानसिक या आत्मिक तत्त्व की प्रधानता 
मानने पर भी और यह स्वीकार करने पर भी कि मन को प्रभावित कर ही भौतिक तत्त्व 
अपना प्रभाव व्यक्त कर सकते हें, नंट्लशिप और बाकर के इस मन्‍्तव्य को कि प्लेटो 
के मतानुसार राज्य मन:प्रसूत हें, में भ्रान्त मानता हँ' । राज्य को मन:प्रसूत मानना, 
दो ही अर्थ में ठीक हो सकता हं--(क) राज्य को वेयक्तिक मन से प्रोत्पन्न मानना । 
इस प्रकार की कल्पना करना वेयक्तिक विज्ञानवाद के खतरेवाले सिद्धान्त का समर्थन करना 
हैं । (ख) राज्य किसी जागतिक मन का प्रकटीकरण है । एकरस, भद्गेत, जागटिक मन 
का सिद्धान्त प्लेटो में नहीं पाया जाता हैँ । अतएवं प्लेटो के समस्त दर्शन पर ध्यान 
देते हुए यही कहा जा सकता है कि उसके अनुसार जगत्‌ के राज्य राज्य-प्रत्यय के पाथिवी- 
करण हें और इस पाथिवीकरण की प्रक्रिया में यद्यपि मुस्यता से दिशिन्न भा नव मत को 
माध्यम किया गया हे, तथापि आथिक और सैन्य शक्ति का भी कारक के रूप में 
परिग्रहण किया गया हूं। राज्य में मानसिक और आत्मिक तत्त्व का प्रधान्य स्वीकार करन के 
कारण प्लेटो राज्य के सुधार के लिए सैनिक शिक्षा के साथ-साथ वैज्ञा निक और दाझे- 
निक शिक्षा की पराकाष्ठाप्राप्ति को भी अनिबाय॑ मानता है । राज्य एक साववय कला- 
त्मिका कृति हे. और इसके सुशासन के लिए दाशनिकवृत्तिसम्पन्न शासकों की आवश्यकता 
हे । क्षुद्र स्वार्थों को हटाने के लिए राज्यशासकों को प्लेटो ने १ रिवारह।न और धन, न 
रहने की शिक्षा दी । सम्पत्ति का कम-से-कम भोग तो अवद्य अपेक्षित है, अन्यथा शासकवृगद 
_भोगवाद में लीन हो सकता है, किन्तु वैयक्तिक परिवार के बदले स्त्रियों और सन्तानों 
की सर्ष्टि रहे, ऐसा प्लेढो का सिद्धांत मेरे विचार में असंगत, भ्रामक और मानवता. 
को पशुत्व की ओर ले जानेवाला है। राज्य में एकता अपेक्षित हे । परस्पराश्रयिता, 
राज्य को सुरक्षा और राज्य की पूर्णता के लिए एकता तो अपेक्षित. हे, किन्तु एकता की 
खोज में वेयक्तिक परिवार को भी नष्ट कर देना अपनेकों  हास्यारपद बनाना और 
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अनुभवशून्‍्यता का परिचय देना है । फिर भी, दाशंनिक राजनीतिशास्त्र की दृष्टि से 
इतनी दूर तक प्लेटो का ऋण स्वीकार करना चाहिए कि उसने बड़े गम्भीर भाव में 
यह प्रस्ताव रक्खा कि राज्य का सुधार अथलोलूप शासकों से नहीं हो सकता हैँ। इसके 
लिए समग्रदरशित्वसम्पन्न, नीतिमान्‌, शिवप्रत्यय के ज्ञाता, दार्शनिक की आवश्यक्तां है। 
अरस्तू के अनुसार राज्य नंसगिक समष्टि है. । साधारणतः संस्थाएँ स॑मित 
लक्ष्यों की अभिपुरत्ति करती हैं, किन्तु राज्य स्वग्रांही और सर्वश्रेष्ठ समष्टि है | तीव्र और 
प्रचण्ड नतिक मनोवेज्ञानिक, सामाजिक एकीकरण की भावना राज्य में व्या'्त है । राज्य 
की एकता केवल देशकालोपाधियूक्त सामभीष्य या एकत्रीकरण का परिणाम नहीं है । 
चेतनाविशिष्ट मानवों की अन्योन्याश्रयिता की ही परिणति राज्य में होती है । सावयव 
परस्पराश्रयिता और नतिक भावताओं का घनीभाव राज्य में परिदृष्ट होते हँँ। राज्य ए 
स्वधारित समष्टि हें, किन्तु सभाज में वर्तमान मनुष्यों के जीवन से पृथक्‌ नहीं है । उनके 
जीवन के सहारे और उनकी क्रियाओं के माध्यम से ही राज्य की सत्ता प्रकट होती 
हैँ । जिस प्रकार फिख्ट आद्रममूलर या औथमार स्थान ने राज्य की एक अतिसत्ता या 
अतिव्यक्तित्त्व की कल्पना की हे, वेसा विचार अरस्तू में नहीं पाया जाता है! । मानव की 
नेसगिक समूहशीलता ही राज्य का मूलाधार हैँ। राज्य सर्वोत्कृष्ट और सर्वेग्राहिणी समष्टि - 
है और इसलिए राज्य और समाज तथा राज्य और सरकार में अन्तर भरस्तू के विचार- 
शास्त्र में नहीं प्राप्त होता हें । अरस्तू ने परिवारों से ग्राम का निर्माण और ग्रामों के 
समूह से राज्य का निर्माण मानता हे । किन्तु इस विकास प्रक्रिया का पूरा ऐतिहासिक 
स्पष्टीकरण उसने नहीं किया हैँ । अनेक ग्रामों से नगर-राज्य के निर्माण की प्रक्रिया 
कितनी दूर तक सामाजिक कल्याण की भावना की अनुप्रेरणा है और कितनी दूर तक 
युद्धादि के द्वारा यह एकता स्थापित है, इसका साफ-साफ वर्णन अररतू में नहीं मिलता 
हैँ । अरस्तू और हेंगेल दोंनों के दाशनिक राजनीतिशास्त्र की यह एक विशाल देन है कि 
. राज्य का मूल लक्ष्य वे सुरक्षा या सम्पत्ति का स्थिरीकरण नहीं मानते हैं। कल्याणपूर्ण 
जीवन की साधना ही उनके मतानूसार अभीष्ट है | यह ठीक है कि जिसे वे कल्याण 
कहते हें, वही मेरे अनुसार कल्याण का तात्पये नहीं है । किन्तु इतना मुझे अभिप्रेत हूँ 
कि राजनीतिशास्त्र केवल संस्थाओं की दण्डप्रक्रिया का या सामाजिक लक्ष्यों की युवित- 
पुर्ण साधनापूत्ति का शास्त्र नहीं है, किन्तु परमकल्याण की प्राप्ति का एक प्रबल माध्यम 
हैँ । अरस्तू के अनुसार आदर्श राज्य को ऐसा होना चाहिए कि बह अपने निवासियों की 
आवश्यकताओं की प्रायशः स्वयमेव पुत्ति कर ले। मानव-चरित्र के उत्कर्ष और उन्नयन 
पर अरस्तू की दृष्टि थी, इसलिए राजकीय शिक्षा द्वारा शारीरिक और मानसिक उन्नति 
की आवश्यकता पर उसने बल दिया है । अरस्तु की एसी मान्यता हूँ कि मागरिकों की 
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पन्तुष्टि अपेक्षित हैं, अन्यथा राज्यक्रान्ति के अवसर आ जायेंगे। किन्तु जनता को सस्तुष्ट 
रखने के सिद्धान्त का जो बाकर ने यह तात्पर्य निकाला है कि संकल्प या सम्भति ही 
अरस्तू के अवुप्तार राज्य का आधार हे, ऐसा कहना, मेरी समझ में, अनुबंधवादी, प्रजा- 
तंत्रीय निष्क्षेत्रदाता, सामाजिक संकल्पवाद की दृष्टि से अरस्तू की व्याख्या करना हे । 
भरस्तू की विचारधारा में राज्य का एक अनुस्यूत प्रयोजन है । प्राचीन यूनानी सभ्यता में 
मौलिक तत्त्व, वेयक्तिक संकल्प या सम्मति का प्रकाशन नहीं, अपितु समष्टि के सहारे 
कल्याणसाधत था । ्ि ही 
दाशेनिक राजनीतिशास्त्र की दृष्टि से, यूनानी तत्त्वशास्त्रयों का यह विचार एक 
बड़ी देन हें कि समभष्टि के सहारे ही कल्याणसाधना हो सकती है । स्वतः व्यवित एक 
भावमात्र है । समष्टि के सहारे ही उसकी वृत्तियों का प्रस्फुटन और केन्द्रीकरण तथा 
उसके व्यक्तित्व का निर्माण होता है । जहाँ तक सभष्टि के सहारे ही मानव को करम्ंयोग 
के पालन करने का अवसर मिलता है, वहाँ तक सभाज' और राज्य का महत्त्व स्वीकार 
करना चाहिए। निरंकुश यादुच्छिकता और स्वेच्छाचारिता मानव को' चकनाचूर कर ही 
दम लेती है । अतडव मायव के स्वस्थ विकास के निमिस्त समष्टि की महती आवश्यकता 
है । किन्तु आधुनिक प्रजातंत्र की दृष्टि से यूनानी विचारधारा की कमियाँ भी स्पष्ट हें । 
यूनानी, राज्य को एक प्रत्यक्षसंवद्य वस्तु के समान मानते थे और इस अतिरंडित नुगर- 
राज्यवाद का यह फल. हुआ कि एक विशाल समस्तयूतानव्यापी राज्य का कोई विकास 
न्‌ हो सका । तीब्रतमरूप से स्वकीय स्वतंत्रता के पोषक यूनानी राज्य मेसिडन साम्राज्य 
के सामने बिलकुल नहीं टिक सके। यूनानियों की विचारधारा में, यूनानी मानव, अस्यों 
से श्रेष्ठ था। अतएव तीब्र वर्णश्रेष्ठतावाद भी उनके अन्दर था। मानव एकता या समा- 
नता का भाव फेलानेवाले बौद्धधर्, स्ताइक धर्म और ईसाई धर्म की शिक्षा ने इस वर्ष 
श्रेष्ठतावाद को जबरदस्त चुवौती दी है। आज के राजनीतिशास्त्रवेत्ता भी भानव एकता के 
आदर्श का समथ्थन करते हें। 
यनानी विचारशास्त्रियों ने दाशत्तिक राजनीतिशास्त्र का महत्त्वपुर्ण यूग उपस्थित 
किया था। उनके विचारों का आधुनिक प्रकाशन जर्मनी और इंगलेंड के विज्ञानवाद में 
प्रकृष्ट रूप से हुआ । रूपतो, प्लेटो की विचारधारा से प्रभावित था और इसी प्रभाव के 
कारण समष्टि को नंतिकीकरण का प्रमूख साधन उसने स्वीकृत किया । राज्य को यांत्रिक 
एकत्रीकरंण के रूप में समझने के कारण नैतिक कर्ययोग के लिए उचित क्षेत्र नहीं प्राप्त 
होता हैँ। मानव-स्वभाव को गहरे रूप में समझने का प्रयास रूसो ने किया। रूसो का 
प्रभाव, जन विज्ञानवाद पर, स्वयं काण्ट ने स्वीकार किया है । फिल्ट ने राज्य का बड़ा 
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उदात्त रूप वरणित किया है । उसके अनुसार राज्य राष्ट्रवाद की भी सुष्टि करता हें 
और उसप्के' इस विचार का इटली के फासिस्टवाद पर प्रभाव पड़ा हे । जमंन विज्ञान- 
बाद के राजनीतिक दर्शन का उत्कृष्ट रूप हेगेल में व्यक्त हुआ। हेगेल युवावस्था में 
प्रचण्ड राष्ट्रवादी था। उस समय जमंनी में कोई संगठित शक्तिशाली राष्ट्र न था। हंगेल 
के मरने के चालीस वर्ष बाद बिसभाकक ने जमेती को एक आधुनिक राष्ट्र का रूप दिया । 
जमंनो में सामाजिक और आशिक श्रेणियों का उस समय अवशेष वत्तंमान था और उनका 
ही होल' के नागरिक समाज के सिद्धान्त पर गहरा असर हे* । नीतिशास्त्र में, हेगेल, 
काण्ट का विरोधी था। काण्ट के मतानूसार शिवसंकल्प का चरम महत्त्व हें। प्रकृष्ट रूप 
से विशुद्ध संकल्प रखकर निष्काम कर्म करता मातव का परम लक्ष्य हे। हेगेल के मतानूसार 
कापण्ट का विनिश्चित अवश्यकत्तेब्यता का नेतिक नियम मानव-संकल्पों की परिशुद्धि 
ओर वासना-राहित्य पर तो अवश्य ध्यान देता हू, किन्तु कत्तव्यों की कोई सूची प्रस्तुत 
न करने के कारण खोखला हूँ । हेगेल समस्त इतिहास और जगत्‌ में विश्वात्मा का प्रका- 
शन देखना हे और इसी दृष्टि से सामान्य संकल्प और मानंव के सीमित संकल्प का मिलन- 
केन्र उपने राज्य को बताया । हेगेल के राज्य की कल्पना, उसी एतिहासिक और दार्श- 
निक पृष्ठभूमि पर निर्मित हुई हे* । 

हेंगेल ने सामाजिक अनृवंबवाद का खंडन किया। अनुबन्ध भावात्मक और वैयविदक 
अधिकार से सम्बन्ध रखता हूँ । राज्य पृणतः नीतिनिष्ठ ह॑ और इसे अनबन्धप्रज॒नित 
कहना क्षेत्र-संकर दोष का भागी बनना है । हंगल के अनुसार राज्य, नतिक परभ विज्ञान 
की जागतिक सत्यता हूँ । सामाजिक प्रथाओं के सहारे इसकी अभिव्यवित होती है और 
बैयक्तिक आत्मचेतन्य में- भी वह वतेमान रहुदा हु । परिवार और श्रेणियां, राप्य की 
दो नैतिक भित्तियाँ हैं। किन्तु परिवार का आधार हे रागात्मिका वृत्ति, राज्य का 
आधार है निश्चित बिधि और स्पष्ट तकणाशक्ति । राज्य, तकंणाशदित की अभिव्यक्ति 
हूँ । यह आत्म-विनिर्णयकारी और निरपेक्ष संप्रभता-सम्पन्न है । राष्ट्रवादाधारित राज्य 
जगत म सर्वश्रेष्ठ शक्ति हू । अपने पाश्व॑वर्ती राज्यों के साथ व्यवहार करने में प्रध्येक 
राज्य पूर्ण स्वतंत्र ह और किसी भी प्रकार के अन्य नियामक नियम वहीं नहीं रह सकते। 
होने के मतानुसार राज्य के मुख्य कार्य हुं--(क) नागरिक समाज की व्यवस्था और नियं- 
त्रण५ (ख) संसद, कार्यकारिणी और नरपति के कार्यों का विभाजन और संगठन; (ग) 
युद्ध में राज्य को रक्षा करता और उसके सम्मान का भहात्म्यश्रकाशन तथा (घ) कला, 
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धर्म और दशन की उन्नति का आधार प्रस्तुत करना । हेगेल के मतानसार यूतान और 
रोम में नगर-राज्य की एकता थी। सामन्‍्त प्रथा के समय अतिरंजित स्वतंत्रता का उदय 
हुआ । आधुनिक खुरष्टीय धर्मावलम्बी जन जातियों के राज्य में राज्यकी एकता और 
वेयवितक स्वतंत्रता का समन्वय प्राप्त होता हैँ । द 
यूरोप में दाशंनिक राजनीतिशास्त्र के प्रणयन में प्लेटो और हेगेल इन दो विचार- 
वेत्ताओं का अतिशय महत्त्वपुर्ण स्थान है। अतः तुलनात्मक रूप से इनकी राज्यर्ममांसा. 
का अध्ययन आवश्यक हूँ । प्लेटों और हंगेल, दोनों राज्य के एतिहासिक उल्भव और 
विकास से अलग, राज्य के प्रत्यय का विश्लेषण करते हें। किस्तु प्लेटो के मतानुसार 
प्रत्ययवाहुल्य हैँ और अनेक प्र॒त्ययों में से एक है-राज्यप्रत्यय। इस यूलोकवासी अभौतिक 
राज्यप्रत्यय का जागतिक विवर्त कसा होगा, इसका विवेचन प्लेटो करता हैँ । हेगल के 
अनुसार प्रत्यय. एक विशाल, सावयव, सर्वग्राही तत्त्व है। शाब्दिकता और क्रियान्दयता 
का समीकरण ही प्रत्यय है । यदि जगत में वर्तमान राज्य प्रत्यय का प्रतिफलतन और 
प्रतिविम्ब बनाना प्लेटो का उद्दव्य है तो विश्वात्मा के जागतिक प्रकटीकरण का मौलिक 
माध्यम एंतिहासिक दृष्टि से, राज्य को बताना हेगेल का पुरुषार्थ है । किन्तु प्लेटो ने 
कभी भी किसी राज्यविशेष को राज्य प्रत्यय का पूर्ण प्रकटीकरण नहीं बताया । 'रिप- 
ब्लिक” ग्रंथ में राज्यप्रत्यय का विशद वर्णन कर, उसकी जागतिक अभिव्यवित को कठिन 
समझ कर कुछ अधिक व्यवहारोपयोगी एक-दूसरे राज्य का वर्णन उसने लॉज' नामक 
ग्रंथ में किया। हगेल के अधिकार का दर्शन' नामक ग्रंथ में तो नहीं, किम्तु इतिहास 
का दर्शन ग्रंथ में कुछ स्थलों पर एसी स्पष्ट ध्वनि सुनाई पड़ती, ह मानों राज्यप्रत्यय 
का पूर्ण प्रकटीकरण तत्कालीन जमेनी में हो गया हो । राज्य और समाज में कोई 
अन्तर यूनानी विचारधारा में नहीं पाया जाता। हेगेल ने राज्य और समास में प्रकृष्ट 
अन्तर किया हूँ, यद्यपि वह ऐसा मानता है कि परिवार और सभाज का पूर्ण पर्यंवसान' 
राज्य में ही हुआ है और उसीके आधार पर वे टिक सकते हैं। प्लेटो के समय की राज्य- 
व्यवस्था साधारण थी और राज्य तथा राष्ट्र आदि के विभिन्‍न का जो निदर्शन हंगल में 
हैं, वह प्लेटो में नहीं है । राजकीय सुधार का मुख्य साधन प्लेटो के मतानुसार आध्या- 
त्मिक दर्शन ह। हेगेल' के अनुसार मुख्य विज्ञानात्मक तत्त्व ईसाइयत के द्वारा प्रचारि त्‌ 
आध्यात्मिक व्यक्तिवाद है। कल्पना के' लोक में बहुत विचरले-वाला प्लेंटो शासक्वर्ग के 
लिए सम्पत्ति के साथ-साथ वेयक्तिक परिवार का भी तिरोभाव कर डालता है। किन्तु 
इसाइयत के द्वारा प्रवरतित एकपत्नीब्रत का कट्टर समर्थन हेगेल ने किया है । प्लेटो के 
उदुपार न्यायव्यवस्था मुख्य हे । वेयक्तिक न्याथ का तात्पर्य ह--मानव की ज्ञानात्मिका 
राजतिक और भोगात्मिका प्रवृत्तियों का सात्विकीकरण और साभाजिक न्याय का तात्पर्य 
कि प्रत्येक वर्ग पूर्ण निष्ठा से स्वकृतेव्य का पालन करे। हेगेल' के मतानूसार मानव॑ इति 
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वृत्त में वस्तुनिष्ठ और आत्मनिष्ठ स्वातंत्य के समन्वय का महान्‌ प्रयास दृष्टिगत होता 
है। स्वातंत्य का अनुसंधान जागतिक तकिकृता का एक निश्चित लक्ष्य है । शिक्षा जो 
यूताती राजतीतिशास्त्र की एक महती देन हूँ, उस पर से औदासीन्य हेगेल के विचार 
शास्त्र में एक खटकनेवाली वस्तु हे । हेगेल शिक्षा को नागरिक समाज के अन्‍्तगंत 
मानता हैँ । शिक्षा का महान्‌ उन्नायक प्लेट्रों अनंक शासकों को वंच्ती ही शिक्षा देना 
चाहता हैँ जिससे उनका चरित्रगठन हो। दि होमर, हेसोयाड, सोफोक्लिज के ग्रन्थों में 
भी भानव-आत्मा को अधःस्तर पर ले अानबाले कुछ स्थल हों तो उन्हें राज्य से बहिष्कृत 
करने की माँग उसने की- ह। प्लेटो ने कला का भी विरोध किया हे । कला को 
अनक्रणभात्र मानकर प्रंत्यय का अन्वेष्टा प्लंटी, कला को सत्य से तीन बार अलग 
मानता हु | प्रथम प्रकृष्ट सत्य हुआ--चतुष्टपादिका का प्रत्यय। उससे निम्नस्तर का सत्य 
भौतिक जगत्‌ में वर्तमान अनेक चतुष्पादिकाएँ। निःग्यद्म कोटि का सत्य हुआ कला के 
द्वारा भौतिक चतुष्पादिका की अनुकृति। हेगेल के समय में यूरोप में कला का उन्नयन 
हो रहा था* और पूण्ण प्रत्यय के प्रकाशन का प्रथम रूप उसन कला को माता है। 

में और दशन में पृण्ण प्रत्यय का प्रक्ृष्ट प्रकाशन होता अतः यदि प्लेटो के 
दाशनिक राजनीतिशास्त्र में कला का नगण्य रूप हे तो हंगेल के अनुसार नतिक तत्त्व 
के घनीभावरूय राज्य से भी उत्कृष्ट तत्व का दर्शन कला में होता है । 


टामस हिल ग्रीन, हेगेल की विचारधारा से प्रभाविंत था? । किब्तु हंगेल के सम ह- 
वाद की अपेक्षा काण्ट के व्यक्तिवाद का उस पर अधिक प्रभाव था। ग्रीन के अनुसार 
राज्य का आधार दण्डबल नहीं, अपितु सामान्यहित के प्रत्यय द्वारा इसका न्यिमिती 

रण है । राज्य एक एसी समष्टि हे जिसमें मानव अपने अधिकार चतन्य द्वाराबब 

हते हैं। राज्य को सम्पूर्ण अधिकार नहीं है और न यह स्वातंत्य की पूर्ण अभिव्य क्ति 
हूँ । राज्य वधानिक आधार पर काय करता हू । मानव के बाह्य सम्बन्धों का ही 
नियंत्रण राज्य द्वारा हो सकता है ? आन्तरिक भावनाओं की परिशुद्धि आचारशास्त्र का 
विषय है । हगेल ने राज्य को अतिशय ताकिकता का आगार बताया था। ग्रीन ने सामान्‍य 
हितवाद का जोरों से सम्येव किया। मानव समाज के प्रति अपने कत्तव्यों का पालन कर 
ही नीतिमान बन सकता है। किन्तु जिस प्रकार भावनासंशुद्धि का संदेश काप्ट म जाता हं, 
उप्ती प्रकार ग्रीन ने भी यादच्छिकता, निष्कामता और भावना दथा बद्धि के सामंजरय 

पर ध्यान दिया है ।. 
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१४४ राजनीति और दर्शन 


ब्रडले की बिचारधारा में राज्य का अतिशय औदात्त्य अभिव्यक्त हुआ ; क्योंकि वह 
हेगेल से बहुत प्रभावित था? । राज्य केवल एक यंत्र नहीं है । यह एक वस्तुनिष्ठ मन 
है तो आत्मनिष्ठ और आत्मचेतन्ययुक्त रूप अपने नागरिकों में धारण करता है । यह 
नियंत्रण और विधि के द्वारा काये करता है; किन्तु इसकी आज्ञाकारिता में मानव को 
रुन्तोष और सुख की प्राप्ति होती है । राज्य अपनी प्रेरणा के द्वारा मानव को जीवन 
संदेश प्राप्त कराता हैं। यदि मानव अपने पदोचित और राज्यवृत्त-निमित्तक कर्मों को 
करता हैँ तब कह सकते हैं कि इसने अपना पूरा नंतिक कतंव्य किया हे। विलियम 
वेलेस भो हेगेल का ही अनुयायी था । इसने तो राज्य को एक भरणधर्मादेवता या 
ईंदवर कहा और ऐसा प्रस्ताव रखा कि इसे स्वंशक्तिमान और स्वेश्रेष्ठप्राही होना 
चाहिए*। अधिकारों का निर्देशक राज्य ही है । 
हेगेल के द्वारा प्रगीत दाशंनिक राजनीतिशास्त्र की पूर्ण परिणति बोस क्वेट में 
हुई | ग्रीन ने अंग्रेजी उदारवाद और काण्ट के आधारशास्त्र से प्रभावित 
होकर हेगेल के उग्र राज्यवाद का खंडन किया था। उसके आक्षेपों के परिहार के 
द्वारा हेगेल को पुनरषि समथित करने का प्रस्ताव बोसांववेट ने रबखा । सभाजशास्त्र 
के प्रसार के कारग जो राजनीतिशास्त्री राज्य को भी एक संस्था कह रहे थे, 
उनकी मान्यता को विरोवाभासयुकत कह कर राज्य की वृत्तात्मक कल्पना का इसने प्रणयन 
किया इसके अनुसार राज्य केबल राजकीय संगठन का नाम नहीं हं। अपितु राज्य 
एक विशाल समष्टि हें जो समाज की प्रत्येक संस्था को जीवन-दान करता है। राज्य 
प्रायः समाज का समकक्ष ही हे । राज्य का इतना वेशिप्टय है कि विधिसम्मत दष्डप्रयोग का 
इसे एकाधिकार हं। राज्य, मानव के प्रत्येक जीवन-संस्था का व्यापक सामंजरय उपस्थित 
करता हैं। प्रथम तो यह उपदेश, निर्देश, विज्ञप्ति आदि के द्वारा कार्य करता है; 
किन्तु अन्ततः दण्ड का प्रयोग करता है । कहीं-कहीं बोसांवबेट ने रा ज्य को 
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राज्य... श्ड५्‌ 


समाज का एक. बाह्यसबंध नियंत्रक अंग माना हूँ, "और कहीं-कहीं. समाज 
और राज्य को एकाथक कहा हू, यद्यपि दण्ड का एकाधिकार स्वंदा राज्य को हैं, समाज 
को नहीं। राज्य का लक्ष्य हं--कल्याणकारी जीवन को प्राप्त करना, किन्तु शक्ति का 
केन्द्र होने के कारण इसकी कार्यश्रणाली उस चेतन्य के साथ सृक्ष्मतापुर्बेक कार्य नहीं. कर 
सकती .जो नतिक जीवन का मूल हे; अतएव राज्य केवल सदाचारपूर्ण जीवन के-निमित्त 
आवश्यक वस्तुस्थिति को उत्पन्न कर सकता हूँ । कल्याणकारी जीवन के. बाह्य -अवरोधों 
का अन्त करता ही इसका पुरुषार्थ हे। इस कार्य के निम्ित्त. सनष्पों को मत्यदंड तक 
देते का इसे अधिकार हँ और उनकी वफादारी को एकमात्र केन्द्र होने..का भी हक 
हं। यद्यपि दंडप्रयोग का राज्य को एकाधिकार है, .तथापि यह .. राज्य का मल. आधार 
नहीं हूं। प्रत्यक मानव के अन्दर अंतिम रूप से अभीष्ट है, सामान्य-हित-सम्पादन की 
प्रवृत्ति] यह कल्याणश्रसाधिका वृत्ति शने:शर्नेः चेतन्य प्राप्त करती है। .इस  वत्ति 
का .राज्य द्वारा प्रकाशित 'सामान्‍्य इच्छा' से तादातय हे' । - अन्ततोगत्वा . परिशद्ध 
सामान्य संकल्प को ही संकल्पीकृत करना मानव का पुरुषार्थ है। .इस प्रकार का संकल्प 
ही राजकीय आज्ञानुकारिता का अन्तिम स्रोत हें। इस प्रकार यद्यपि राज्य, समष्टि 
का अनुप्राणकर्त्ता, मानव के शिवसंकल्प का बाह्यीकरण तथा. दंडशक्ति का एकमात्र स्रोत 
होने के कारण अतिशय प्रकष्ट रूप धारण करता हे, तथापि पूर्ण सत्य, की इयत्ता इससे 
कदापि नहीं होती। परम सत्य की अभिव्यवित प्रकृष्ट रूप सें कला, धर्म और दर्शन में होती 
है और इसलिए राज्य को सावयव पूर्ण का एक अंग ही कहा जा सकता है । पृण्णता 
का दर्शन करते के लिए राजनीतिक सिद्धान्त से परे-जाना होगा* । 
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शब्द राजनीति और दर्शन 


हेगेल, . प्रीन,- बैलेंस, ब्रैडलें, बोसांबवेट आदि के द्वारा प्रणीतर दाशंनिक राज्यशास्त्र 
की कतिपय विशेषताएँ हेँ। समाज को विभिन्न वेयक्तिक, मानसिक प्रक्रियाओं का 
क्रेवलमात्र एकत्रीकरण 'कल्पित करने के कारण शास्त्रीय ढंग से समाज को उनमलित 
करने की जो प्रवृत्ति दीख रही थी, उसके विपरीत एक: स्वस्थ प्रतिक्रिया: इस - विचार- 
धांरा में व्यक्त हुईं। समष्टि को नीतिमान्‌ मानना और साभमष्टिक कमयोग से मानव- 
उन्नयन-मानना इस राज्यशास्त्र की विशेषता हं। वस्तुत समष्टि से व्यतिरिक्त मानव 
एक खोख लामात्र है । उसे अपने पद या आश्रम के कत्तेव्यों का अवश्य पालन करना चाहिए । 
दाशंनिक राज्यशास्त्र ने राज्य को दण्डप्रयोग का एकाधिकार -देते हुए भी संकल्प को 
ही उसका मूल आधार माना । बाय आलोचकों -को पता नहीं हूं कि अपने ग्रंथ 
अधिकार का दशनशास्त्र में हेंगेल ने दण्डाधारवाद का खडन कर सकलपाधारवाद 
का समर्थन किया हे) मानव एक चंतन्यशील प्राणी है और सदाचारप्रेमी 
उसकी वफादारी का केन्द्र बनने के लिए राज्य को अवश्य ही उसकी सहमति श्र 
सहयोग से चलता होगा । जैसे-जसे देश और विदेश में (शिक्षा-प्रसार के कारण चेतंन्य 
का विकास हो रहा है, वैसे-वेसे यह आवश्यक हो गया हैं कि बबर जातियों में प्रचलित 
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और कंतिपय जन विचारश। स्त्रियों के द्वारा समथित दण्डाधारवाद का. राजनीतिशास्त्र 
से निष्कासन कर दिया जाय। सभ्यता और संस्कृति की विरोधिनी शक्तियों के उन्मूलन 
तथा शांति और सुरक्षा के लिए राज्य, दण्ड का प्रयोग अवध्य करेगा; .किस्तु 
:एक अन्तिम साधन को उसका मूलाधार ही कल्पित करना भ्रामक -हैँ। दण्ड राज्य 
का. अन्तिम साधन हें, मानव का संकल्प और सम्मति ही उसका मूलाधार हूं। दाहनिंक 
'राज्यशास्त्र के आधनिक यरोपीय प्रणंताओं ने जीवन को एक आध्यात्मिक-समष्टि 
के रूप में देखा था। नागरिक जीवन भी एक निर्मल कतंव्य-पालन' हे और इस 
के सहारे मानव को अपनी -त्तियों का ज्ञान और आत्मचतन्य प्राप्त होता हे । इसी. 
प्रकार जम॑न-अंग्रेज़ी दा्शनिक राज्यशास्त्र की दो शिक्षाएं अवश्य उपादेय हं--(क) कमं- 
योग और (ख) राज्य-संबंधी संकल्पाधारवाद। | 

किन्तु प्रस्तुत पुस्तक में मानव के नतिक और आध्यात्मिक स्वरूप के आधार पर 
राज्यसूत्र को हम' स्थापित करना चाहते हूँ । मानव के नंतिक और .आध्यात्मिक रूप 
प्र बल देना, बौद्धधर्म, वेदान्त, गाँधी आदि के विचार का मूल हूं । इस दृष्टि से 
हंगेल, बोसांक्वेट आदि के अनेक विचार हमें असंगत मालूम पड़ते हूँ । ग्रीव के अति- 
रिक्त प्रायः समस्त विज्ञानवार्दियों ने अतिरंजित राज्यवाद का समर्थन कर डाला 
प्रजातंत्रीय विचारधारा! विधान के द्वारा मानव-चेतन्य और वैयक्तिक अधिकारों 
की घोषणा कर राज्य की शक्ति को कम करने का आदेश देती हु । राज्य की 
अधिक शक्ति का, व्यवहार में तात्पयं ह--राज्य के नाम पर काम करने वाले सरकारी 
नौकरों की 'शक्ति में वृद्धि' । अतः यदि मानव-चतन्य को सुरक्षित करना हे तब 
- राज्य की शक्ति को कम करना ही होगा। मोनव-जीवन' नेतिकता पर आधारित. है और 
तिकता का मल हे--यादच्छिक रूप से अन्य मानवों के .अधिकारों का ज्ञान । इस 
ब्रकार की नतिकता, शिक्षा और धमर्मप्रचार के द्वारा ही मिल्न सकती हूँ .। राज्य को नेतिक 
जगत का एकमात्र रक्षक मानना और नेतिक तत्त्व का .वास्तवीकरण इसे कहना, असंगत 
बातें हें । राज्य के कुछ क॒तंव्य अतीव आवश्यक हूँ, किन्तु मानव के समस्त कतंव्यों का 
केन्द्रविन्दु राज्य नहीं हे । क्‍ 

हेगेल, बोसांक्वेट आदि ने ऐसा प्रस्ताव रखा हे कि वे राज्य: के प्रत्यय का बोध 
करा रहे हैं न कि' किसी वास्तविक राज्य का चित्रण कर रहे हैँ । इस प्रत्यय का बोध 
क्वरने के लिए, तक के अतिरिक्त एतिहासिक' आधार की भी आवश्यकता हैँ । तक के 
द्वारा स्वातंत््य या सत्संकल्प या सामान्य हित की विचारधारा का विई्लेषण किया 
जाता है। किन्तु इस बौद्धिक विन्यास के अतिरिक्त यूरोपीय सभ्यता मं जो राज्य 
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का पूर्ण परिपाक दिखाई पड़ता है, उसी से हेगेल और बोसांक्वेट को अपने विवेचन 
के लिए एंतिद्ासिक आधार प्राप्त हुआ हैं । अत: यह कहकर छुटकारा नहीं मिल 
संकता कि वे लोग वस्तविक राज्य की नहीं; किन्तु राज्य के प्रत्यय की मीमांसा कर 
रहे हें। या तो वे यरोपीय' राज्यों के पूर्ण विकसित स्वरूप का वर्णन कर रह हें या 
स्वयं अपनी तकणाशक्ति और कल्पनाशवित के आधार पर राज्य के लिए एक आदर 
चित्र खड़ा कर रहे हैं। मेरा' कहना हे कि दोनों दृष्टियों से ही अनक भ्रांतियाँ उनके 
विचारधारा में हें।. जर्मनी या इंगलेंड, कहीं के भी राज्य को लें, उसे स्वातंत्य की 
अभिव्यक्ति मानना भ्रामक हैं। जबतक देश में अत्याचार, अनाचार, शोषण और भयानक 
वर्ग-संघर्ष हें तबतक पीड़ित समाज के लिए तो कदापि भी राज्य स्वातंत्र्य का मर्त रूप 
नहीं हे । बोसांक्वेट का कहना हूँ कि वह किसी भी राज्यविशेष से सम्बन्ध नहीं रखता, 
अपितु राज्य के प्रत्यय या विचार या प्रयोजन का वर्णन कर रहा है । किन्तु समाज और 
राज्य का प्रायशं: एकीकरण, या राज्य को मानव के शिवसंकल्प से तादात्म्यप्राप्त 
कदापि विचार या आदर्श किसी भी दृष्टि से स्वीकार नहीं किया जा सकता । 

_ हेगेल और बोसांक्वेट ने राज्य का दो अर्थों में प्रयोग किया है । कभी तो राज्य से 
वे केवल राजनीतिक व्यवस्था या संगठन समझते हेँ और कभी समाज के नियंत्रण की 
समष्टि। अपने इस दूसरे अर्थ में राज्य, परिवार, चर्च, विश्वविद्यालय, नागरिक 
समाज आदि को जीवन और निर्देश प्राप्त करनेवाला हो जाता है ।' इस प्रकार 
राज्य और समाज में पार्थकय और विश्लेषण कठिन हो जाता है। यद्यपि 
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बोसांक्वेष्ट ने कहा हैँ कि राज्य और नागरिक समाज में पार्थक्य-स्थापन हंगल के विशिष्ट 
मौलिक चितन का निदर्शक है, तथापि जब राज्य ही समाज का भी आत्मदर्शक तथा निदर्शक 
बन जाता हूं तब समाज राज्य का एक उपांग ही हो सकता है । ऐसी अवस्था में 
समाज और राज्य का पृथक्‌करण जो प्रजातंत्रीय विचारधारा का मूल आधार है, नष्ट हो 
जाता हे*। इस प्रकार के विचार का पर्यंवसान राज्य के अतिरंजित शक्तिवाद में अवश्य 
हो जायगा। समाज, मानव क स्वच्छापूर्ण, सहयोगितापूर्ण, क्रियाकलापों और सम्बन्धों 
का समन्वित रूप हूँ। राज्य के पास दण्ड-विधान, देमन, नियंत्रण का एकाधिकार ह। 
अतः समाज और राज्य में पृथक्करण अत्यन्त अपेक्षित हैं। यनान में समाज और राज्य 
में पाथक्य नहीं था । किन्तु उस समय प्राकृतिक नियमवाद की विचारधारा प्रचलित थी 
जिससे राज्य का शवितिवाद- नियंत्रित था* । आधुनिक भौतिकवादी युग में जब इंइ्वरीय 
नियम या नेसगिक नियम का विचार नहीं माना जाता हे, तब ऐसी अवस्था में राज्य 
और समाज का पृथक्‌करण और अलग-अलग उनके कार्यों और अधिकारों का निर्देशन 
परम आवश्यक हें, अन्यथा दण्डशक्ति-समन्वित राज्य समाज पर आक्रमण करेगा तथा 
'कार्यबाहुल्य का बहाना बनाकर मानव-अधिकारों को कुचलने की चेष्टा करेगा। 
राज्य को नतिक जगत्‌ का एकमात्र परिरंक्षक मानना. तथा स्वतः व्यक्तित्वंसम्पंन्न 
मानना भी निराधार हे। राज्य अनेक व्यक्तियों का समूह तो है; किन्तु स्वयं तात्विक 
दृष्टि से व्यवितत्वसम्पन्न नहीं हैं। यदि राज्य का स्वतः एक . चेतनासम्पन्न 
. नैतिक व्यवितत्व रहता तो दुनिया के इतिहास का स्तर अधिक उत्कृष्ट होता। अन्तो- 
राष्ट्रिय जगत्‌ में दो विश्व-महासमरों के कारण जो प्राकृतिक और .पाञ्मविक. दुरवस्था 
दिखाई पड़ती हैं, वह इसीलिए कि -स्वाथंसाधक शासकों न राज्य . के व्यवितंत्व 
का नारा लगाकर अपने पक्ष को इतना. पुष्ट कर लिया कि जमनी. के नेतिकभावा- 
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पतन समाजशास्त्रियों ने या तो चव्पी साध ली या राज्य का ही. समर्थन किया। जंब 
राज्य को व्यक्तित्वसम्पन्त माना जाता है तब मानवव्यक्तित्व से भी अधिक 
प्रकृष्ट एक राज्यव्यक्तित्वः परिकल्पित हो जाता है । राज्य को व्यक्तित्वसम्पन्न मानना 
उसे सप्रयोजन मानता है । किन्तु समूहशील मानवों के प्रयोजन के अतिरिक्त राज्य का 
अन्य कोई निजी प्रयोजन नहीं हो सकता । राज्य के पृथक बिलक्षण व्यवितत्व की कल्पना 
का तांत्पयं हे--मानवों को व्यक्तित्वविहीन करना; क्योंकि ऐसी अवस्था में राज्य अपने 
व्यक्तित्व की सिद्धि में ,इन मानवों को साधनभत ही मानेगा । 
हंगेल न राज्य को सर्वोत्कृष्ट सामान्य माना हू । ऐसी अवस्था में व्यक्ति, उस सामान्य का 
प्रकाशनमात्र रह जाता हे । किन्तु इस प्रकार की कल्पना व्यक्ति क स्वातंत््य का अपहरण 
करती हे। बोसांक्वेट का भी प्रायः एसा ही' मन्तव्य है और उसने राज्य को समस्त 
संस्थाओं का प्राणप्रदाता माना हेँ। किन्तु राज्य के इस अतिरंजित विशदोकरण का कोई 
एंतिहासिक आधार नहीं.ह | प्राचोन भारत में जो सामाजिक और राजनीतिक व्यवस्था 
पाई जाँती हूं, वह किसी :संगठित राज्य-प्रणाली का प्रतिफल नहीं थी, अपितु ऋत, और 
धर्म के व्यापक प्रभाव से उत्पन्न हुई थी। राज्य भी धर्म की व्यवस्था का समर्थक और 
अनुमोदक था*. । पुनश्च, गाँधी और माकक्‍स दोनों एक एसी, मानव की सामूहिक 
अवस्था की, कल्पना करते हैँ जब राजकीय नियंत्रण का- पुरा अवसान हो .जायगा । 
ज्य के निरसन से ही मानव की शांत, सहयोगितापूर्ण प्रवृत्तियों का उदय होगा । इस 
प्रकार की रूपान्तरित अवस्था में शांति, स॒व्यवस्था और संस्थाओं का विकास राज्य के 
अभाव मे हो अच्छी तरह होगा। संस्थाओं के परिवत्तंन आर्थिक, राजवीतिक, यांत्रिक तथा 
तांत्रिक शक्तियों कः विकांस पर अश्रित हैं। राज्य की चेतन-प्रक्रिया एक सीमित अंश 
तक ही सामाजिक संस्थाओं के परिवतंन' में भाग लेत्नी हे । जन-संख्या केविकास और प जी- 
बाद के अप्रत्याशित संवृद्धि के कारण आधुनिक काल' में अनेक संस्थाओं का विकास और 
उनके “जीवन में अपेक्षित परिवर्तन भी होते रहते हैँ । ताकिकतायक्त राज्य के चेतन निर्देश 
से इन संस्थाओं का परिचालन और परिवर्तन मानना असंगत्‌ हे ।* भारत में अनेक 
राज्यों के परिवर्तन होने पर भी कुल, जाति आदि संस्थाएँ सबंदा अपना जीवन विताती चली 
आई हैं । 
१... ४. +. ए&79, “9प्रद6 7 प्रफ्रवप एगांप्रं०० पप्र०पश॥। 80०० 
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मानव के व्यक्तित्व में द्विव की अकारण कल्पना भी बोसांक्वेंट में पाई जाती है । . 
मानव के व्याववहारिक व्यवितत्व की प्रवृत्ति सुखान्वेषण की ओर हे और उसका चेतन 
आत्मा सामान्य कल्याण की खोज करता है, ऐसा मन्तव्य रूसो के आधार पर उसने 
स्थापित किया । किन्तु मेरे विचार में मानवें की कल्याणकामिती . इच्छा का राज्य की सामान्य 
इच्छा से तादात्म्य मानना अनगल. है । क्‍या गाँधी, दयानन्द, लेनिन की कल्यांणंकासिनी 
इंच्छा का. कभी किसी. राज्यविंशेष को सामान्य इच्छा से तादात्म्य हुआ ? इस प्रकार कां 
तादात्म्य- मानने का अर्थ होता 'हे--राज्य के दो रूप की कल्पना करना | सामान्य हित का 
वाहक राज्य चैतन्यसम्पन्न है और व्यापक चेतनासंतान का एक छोर यदि मानव है तो दूसरी 
अन्तिम सीमा पर समाज और राज्य हे । किन्तु संघर्ष के अवसर उपस्थित होने पर 
दण्डधर रूप में राज्य एक अचतन यन्त्र के समान प्रतीत होता है] राज्य कीः यांत्रिकता: 
और चेतनविहीनता का रूप इसे मानव-कल्याण के निभित्त आवश्यक बाह्य अंवस्थाओं 
का प्रस्तोतामात्र स्थापितः करता हे। इस प्रकार के . विचार में विरोधाभास मालम 
पड़ता हैं। यदि व्यापक रूप में राज्य हमार अन्तस्तत की -कल्याणकोमिनी प्रवृत्ति से 
एकात्ममत हे तब शक्तिधारण कदापि उसका मूल तत्त्वनहीं हो सकता हैँ । प्रजातंत्रीय 
राज्य-व्यवस्था में शवित और दण्ड की बड़ी आवश्यकता हे; वर्योंकि प्रजातंत्रीय' समाज 
कोई अहिसक समाज तो है नहीं; किन्तु एक. ओर तो ऐसी. कल्पनां करता कि राज्य में 
व्यक्ति और - संमष्टि को भावनात्मक और संकल्पात्मक सम्मेलन होता ह ओरः फिर ऐसा 
मानना कि दण्डविधान :राज्य का मूल तत्त्व है, परस्पर" विरोधी कल्पनाएँ हें। दण्ड 
का विधान देत और पार्थकय पर आश्रित ह। -जहाँ भावनात्मक अंद्वतं हे, वहाँ दण्ड का 
क्या प्रयोजन' हें ? ह कु द 

दाशंनिक राजनीतिशास्त्र आध्यात्मिक चतन्यंसम्पन्न मानंत्र को ही श्रेय का अन्तिम 
वाहक और संस्थान' मानता है । अतएव' पूर्वीय ओर पाइ्चात्य विचारधारा - के आधार 
पर जिस -राजनीतिशास्त्र के प्रणयन का यहाँ प्रस्ताव किया जा रहा है, वह राज्य कों 
मानव-कल्याण का एक साधत--विराट साधन--मानता हें; किन्‍्तु' स्वत: उसको व्यक्तितव- 
सम्पन्न, चेतनायक्त .तथा सामान्यहित का. वेयक्तिक परम अभीष्सा से तादात्म्य कराने 
बाला नहीं मानता हे। केवल शब्द-विश्नेषण या बु द्विप्रजाल को यह दाशनिक पद्धति 
नहीं मानता है .। अदंक शास्त्रों के द्वारा ज्ञात सिद्धान्तों के समन्वय का . उपक्रम ही 
दाशनिक प्रयास हैं । अतरव इतिहास, सभाज-शास्त्र और व्यावहारिक अनभव पर जो. 
ज्ञान आधारित हैँ, उसको ध्यान में रखते हुए आज के युग में एक एसे दाशंनिक राजनीति- 
घासत्र की अपेक्षा हैँ.जो मानव-एकता और 5पउंन्बनति का निर्मल संदंश दे 
न॒ कि अप्रजातंत्रीय. प्रणाली. और वेयक्तिक अधिकार का वित्ताश 
करनेवाला उम्र राज्यंवाद प्रचारित करे । सामाजिक और आशथिक प्रेरणाओं और 
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विकांस-क्रियाओं को ध्यान में. रखकर ही राज्य की पूरी व्याख्या, हो सकती हें । 
राज्य, मानव की नियंत्रणकारिणी व्यवस्था का केन्द्रागार है; किन्तु यह समस्त सामा- 
जिक संस्थाओं को जीवन. और. चेतना देनेवाला सामाजिक या राजकीय वृत्त नहीं 
है। मातव-विकास के लिए कर्मयोग आवश्यक हें; किन्तु ब्रेडले का. ऐसा मन्तव्य कि 
स्थान चनने की आंशिक स्वतंत्रता तो मानव को: हें; किन्तु कत्तव्यनि्णय .की' नहीं, 
अन्ततः समाज के अधिनायकवाद . का समर्थक हो जायंगा | चेतन्ययुक्त- नीतिशील. 
मानव. को इसकी स्वतंत्रता है कि. किस प्रकार चह सामान्य कल्याण को परमोत्कृष्ठ: 
मार्म निष्पन्न कर सकता है, अपनी पूर्ण. विचारणा से इस संबंध में - वह स्वयं निर्णय: 
करे. । जब हम कहते हें कि कत्तंव्यों का निर्णय समाज: करेगा. तब उस समय: 
भो स्वयं समाज तो कुछ करता नहीं, उसके नाम पर कुछ. व्यक्तिविशेष ही. काय 
करते हें । एक समय था जब मजदूरों से, इकरार के अतिरिक्त भी. कार्य लेना, 
पुजीव[दी समाज. कत्तेव्ययालन ही 'समझता-था । किसी भी समाज की प्रचलित 
अवस्या अतेक अतक पंगत कत्तव्पों का दलितवर्ग से पालन कराती हे। मनृष्य की केतिकता 
और चेतना का यह तकाजा हैँ कि वह अपनी बद्धि से अपने कतंव्य का निणय करे और 
उन्हें भ्रामक और अतकसंगत समझते पर. उतका विरोध .करे। शाक्यगण-राज्य में 
शासन करता बुद्ध का कतंव्य था या मानवमोक्षमा्ग का अनुसंधान ? राम का कत्तव्य 
प्रजाशासन था या जगलगमन ? कत्तंव्य क्या है, इसका निर्णय बराबर करना पड़ता हू ।. 
क्तेव्यनिणय के अवसर वेयक्तिक जोवन में बराबर आतेहँ । अपने «प्रति .और 
सभाज के प्रति हमारा क्या कत्तव्य हैं, इसका बराबर ध्यान रखना हूँ .किन्तु समाज 
और राज्य के नाम पर किप्ती समहविशेष को हमारे कतंव्य-निर्णय का. अधिकार 
सौंपना स्वतंत्रता पर आधात करना हं। कत्तव्य की कतेवब्यता इसी में हू कि 
निष्काम कमंथयोग के मंगलमय संकल्प से हम प्रभावित रह, और इसी एकान्त भावना 
से सवंदा अनुप्रेरिंत हों। इस प्रकार की अनुप्रेरणा प्रदात करने में . राज्य एक संस्था 
है, संस्थासवस्व कदाधि नहीं 


इंतिहास की उत्प[दनात्मक-आर्थिक व्याख्या स्वीकार कर माक्स और एंगल्स ने राज्य का. 
विवेचन किया । उनके अवसार उत्पादन क्रिया के अतुसार सामाजिक सम्ब॑न्धों का निर्माण होता 
हैं | सामाजिक सम्बन्ध ही समाज का अतली झूप हैं और इसका आर्थिक आधार है 4 राज़्य 
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सामाजिक सम्बन्धों या उत्पादन-प्रक्रि। के अधीश्षों का एक साधन है* । पुरातन साम्य- 
वाद के बाद सभ्यता, वेयक्तिक सम्पत्ति, मनाफे के लिए विनिमय और 
शोषण-क्रिया का उदय हुआ। शोषकवर्ग अपनो शोणषक्रिया को विधिसम्भत 
रूप देने के लिए राज्य को अपना साधन बनाता है। समाज की प्रक्रियाओं से 
उत्पन्त होकर भी राज्य एक अलग संस्था बन जाता हुँ। राज्य एक क्षेत्राश्रित संस्था हे, 
न कि रक्ताश्चित । सर्वव्यापक कर के द्वारा यह अपनी आथिक आवश्यकताओं की 
पुति करता हूँ और विशेषतः आधुनिक काल में नौकरशाही और सैन्यशक्ति . राज्य का 
आधार हूँ । राज्य मुख्यतः: शोषक-वर्ग का एक साधन हैं। कभी-कभी जैसे प्रथम 
और[तृतीय नेपोलियन तथा विस्मार्क के समय में, राज्य वर्गों का संतुलन बनाये रखता हे 
और किसी एक वर्गविशेष का ही हित-पोषण नहीं करता हे" । जबतक समाज में 
वर्गसंघर्ष और शोषण रहंगा, राज्य की आवश्यकता होगी । माक्स तथा एंगल्स का 
एंसा विचार हूँ कि साम्यवादी शोषणहीन और वर्गहीन समाज में राज्य स्वतः विदीर्ण हो 
जायग[। उत्ी समय पू्णता, समानता और सच्ची स्वतंत्रता. का दर्शन होगा3 । 


0 3 व&706 ४986 ० त१6एटाकफुशला: णी फ्रोलंल खाबालांदां 
- एछ०शटछाड$ 0 9705वैपरढटा0085,. 6 इप्या 6 ०0 ए686 +ढां2- 
0738 छए70वंप्रटा0ा ८07500प्राठ8 (6 6८०ा०ण्यगांट इ्रटाप्रा6 णी 
8006/9--6 #€थ प्रावंब्रतणा 60 शाॉ्रेए) 756 ॥68० बात 
ए०गरध९थं डप्रए०थड7प्रटापा6 ब्यवे 40 शरद <07689707व तंली- 
प्रॉ।ट एड 0 50ठंगी 2णाइलंग्प्रशाढ5,.. 96 ख्रा०व6 ० 7705 
वैपटएरक्ता . खदावाएनों ग्रटि त6लफ्ां768. (976व790) ४7८ 
इदालाबों 2098728९067 0 6 छ0लंगोी छठागटबी बाएवे इजंपापदों 
0970068868 06 67 द न 
१. 446 €०ााशप्रांईईं शराब्णेदिए0:---/7%6 छ0प्रा९८०४ं८, गाव 
(880, आं706 पा€ €घगरजीडयल्यां. छा ग्राठवढाओ वंगतफ्््ए बकते 
रण प6 एर्णावि गाबाँढा, ८णावुषपढवत 00 उॉष्टा।, 47 - (96 
770 427 7श्‌आ९8व्यॉक्राएट शंबाट, धटॉपडएट एछ0मरप८०) 5ज०फ 
ब॥76 टॉपश्रंए6८ ० 6 70वें डॉट व5 पा 3 टकागायां(6८ 
लि फ्राबा4शए709 (6 ट०छाा7ा07 ब्श्िए$ ता पीट 06 90प्रा'- 
86026 द 
२. 00४77 ०१76 #'ध7ए 
३. 0.87 ण 6 ककाजए; 80दुंगराड), ए0फ़ांगा बात $संथापगिट, 


१४ राजनीति और दर्शन 


माक्स के विचार में अवश्य ही सचाई है; किन्तु अंशतः ही । निस्सन्देह, 
आध्िक दृष्टि से शक्तिशाली वर्गों ने अपना राजकीय प्रभुत्व सव्वंदा स्थापित कियां 
है । यूनान में दासाधिपतियों के और भध्ययुग में सामन्तशाहों के राजनीतिक प्रभ्नाव 
का वर्णन आता है । अट्ठारहं शताब्दी में, इंगलेण्ड में अल्पतंस्यक धनियों का 
प्रभुत्व था । अमेरिका. में भी अफ्रिका-निवासियों को दास बनाकर रखनेवाले लोगों 
का विशाल - राजनीतिक प्रभाव था। प्रजातंत्रीयः मतदान-प्रणाली में भी देखा 
गया हैं कि आ्थिकसत्तासम्पन्न वर्ग गरीबों का मत खरीद लेता है । अमेरिका 
के इतिहास में एसा देखा गया है कि कभी-कभी बड़े-बड़े पजीपतियों और बंकशाहों 
के स्वार्थ की रक्षा के लिए अमरीका की सेना, अन्य देशों में भेजी गई' । चीन 
में यूरोपीय निहित आधथिक वर्गों का संवर्ष कई वर्षों तक चला *। अफ्रिका में 
यूरोगीय आशिक वर्गों के स्वार्थ की रक्षा के लिए सेना भेजी गई3 । अनेक अवसरों 
पर पूजीपतियों के स्वार्थ को सुरक्षित करने के लिए राजूय ने सैन्यशक्ति का उपयोग 
किया हे। इटली के राजनीतिशास्त्रवेत्ता मोस्का, परेटो, मिशेल्स आदि ने इतिहास कें 
आआर पर यह सिद्ध करता चाहा हुँ कि किसी-ने-किसी प्रकार, बौद्धिक शक्ति या 
सेन्य-शक्ति या राजकीय शक्ति का सहारा लेकर एक अल्पसंख्यक वर्ग सत्ता को 
अधिकृत कर लंता हु धन एक प्रचंड शक्ति हे और मातव-सभाज पर 
इसका गहरा प्रभाव हैं। हरिगटन ने कहा था कि जिस प्रकार सम्पत्ति का वितरण 
होता हैँ, उप्ती का अनुसरण राजसत्ता भी करती ह _। मेडिसन, गूयजों, थियरी आदि 
ने भी रातीतिक संघर्षों और आन्दोलनों के पीछे आथिक निहित स्वार्थों का संघर्ष ही 
. कारणभूत माना है' । अतएव माक्स और एंगल्स ने यदि राज्य को आधथिक सत्ता- 
धारियों का प्रतिनिधि माना हे तो अवश्य ही एक प्रचलित सामाजिक सचाईं की ओर 
उन्होंने ध्यान दिलाया है । यद्यपि बौद्ध साहित्य से लेकर आधुनिक काल तक भारतीय राज्य- 
प्रणाली में श्रेष्ठियों के प्रभाव और प्रभृत्व का वर्णन आता है; तथापि राजकीय 
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शक्ति को आ्थिक सत्ता का एक विवतंमात्र मानना एक अतिरंजित कह्पना हे । 
राजकीय शक्ति नानामुखी हे। दाशेनिक राजनीति-शास्त्र की यह मान्यता हे 

कि राजकीय शक्ति के अनेक स्रोत हें। केवल आथिक सत्ता से या केवल 
सैन्यदण्ड. से राजकीय शक्ति की सम्यक व्याख्या नहीं हो सकती । 
तिब्बत में, मिस्र देश में, बाबूल में और अरब में अनेक वर्षों तक देवतंत्र प्रचलित था । 
देवतंत्र में, राजकीय शक्ति का धारण करनेवाला दैवी विभूति से सम्पन्न माना 
जाता है । अनेक अवसरों पर इस प्रकार के विभूति-सम्पन्न नेताओं का पराक्रम इतिहास 
में देखते में आता हैं। हजरत मुहम्मद, जान आफ आके और जान काल्विन की 
दक्ति इसी देवी विभूतिसम्पन्तता का ही परिणाम है। यहाँ इस बात की विवेचना नहीं 
करनी हे कि देवी विभूति का विचार तक की दृष्टि से ठ।क ह या नहीं। समाजशास्त्रीय दष्टि 
से इतना ही पर्याप्त हैँ कि जिन लोगों के ऊपर शक्ति का प्रयोग हो रहा है, वे उस 
प्रयोक्षा नेता या नायक को देवी विभूतिसम्पन्न मानें*। भहात्मा 
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गाँधी, लोकमान्य तिलक, लाला लाजपत राय की राजनीतिक शक्ति उनके निर्मल 
चरित्र, देशसेवा और प्रचण्ड देशभक्ति का परिणाम था, न कि आथिक दावित का 
प्रतिफलमात्र । जमंन समाजशास्त्री टोनियस की यह मान्यता रही है कि कोई भी 
विचार प्रकृष्ट रूप से जगत्‌ में प्रचारित हो, इसके' लिए आवश्यक है कि शक्तिशाली वर्ग 
उसका समर्थक बने, अन्यथा महत्त्वपूर्ण विचार भी पोषण के अभाव में विलीन हो जाते हैं । 
तथापि ईसाई धरम, बौद्धधर्म आदि के प्रचार का इतिहास बताता हैं कि मानव के निर्मल 
चरित्र के आगे संसार की शक्तियाँ झुक जाती हें। शक्ति अनेकस्रोतस्विती है, कभी 
सेता, कभी चरित्र, कभी संगठनकारिता आदि के कारण राजनीतिक शक्ति की 
प्राप्ति होती है । सीधे यह कहना कि जिन लोगों के हाथ में आशथिक उत्पादन-प्रक्रिया 
का स्वामित्व है, उन्हीं का राज्य है, एक आंतरंजित साधारणीकरण है । इतिहास में 
आधथिक शक्तियों का महत्त्व स्वीकार करते हुए भी उनको एकमात्र शक्तिस्नोत मानना 
या सर्वेश्रेीष. या सर्वनियामक मानना भ्रामक हे' । 


राज्य, उत्पादनप्रक्रिया के आधार पर स्थापित उत्पादन-सम्बन्धों के अनसार 
नियमित होता हू । इस प्रकार का विचार भी अतिव्याप्ति दोष से दृषित हु । इतिहास में 
एसा देखा गया हूँ कि उत्पादनप्रक्रिय की--जापान, ब्रिटेन. और अमेरिका 
म--समानता रहते हुए भी उत्पादन-सम्बन्ध अर्थात्‌ सामाजिक संगठन भिन्न-भिन्न 
है। सामन्तशाही प्रथा र यांत्रिक उद्योगवाद की उत्पादन-प्रक्रिया में महान अन्तर 
हैं। किन्तु वाष्प, विद्युत्‌ आंदि शवितयों पर आधारित उत्पादन-प्रक्रिया समान रूप से 
प्रायः समस्त आधुनिक देक्षों में व्यवहांर में लाई जाती हैँ, चाहे वह अमेरिका हो या 
कस या रूस । अतएव उत्पादत-प्रक्रिया निश्चित रूप से सम्बन्ध का नियमन करती है, ऐसा 
मानना अप्गत हूं । पुनरच एसा भी देखा जाता हे कि एक ही राज्य में एक ही 
समय में, अनंक उत्पादन-प्रक्रियाएं हों, जसे--कुटीर-प्रणाली, मिल-प्रणाली आदि 
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_यूतान में प्राय: सातवीं शताब्दी ई० पुर्व॑ से लेकर चौथी: शताब्दी ई० पूर्व तक उत्पा- 
दन-प्रक्रिया दासों के श्रम और मजदूरों तथा कृषकों के श्रम पर आधारित थी; किन्तु 
इस बीच उत्पादन-प्रक्रिया की समानता के बावजूद अनेक राजकीय शक्ति के 
परिवर्तन यूनान में हुए । अभिज।ततंत्र, प्रजातंत्र, अयंतंत्र और दंडतंत्र आदि अनेकों 
शासन-प्रणालियों का जन्म हुआ । अतएव उत्पादन-प्रक्रिया, उत्पादन-संबंध और राष्य इन 
तीवों में किसी प्रकार का कोर्येकारणपरक नियम बताना ऐतिहासिक दृष्टि से 
आन्त हैं ।. द द जिओ 
मास और एऐंगल्स के विचार में कुछ अन्य अप्ंगतियाँ भी हैं। कभी वे कहते 
हें कि निरंकुश राज्यतंत्र सामन्‍्तशाही प्रथा का अनुसरण करता है, तथा कभी वे 
कहते हें कि निरंकुश राज्यतंत्र पूजीवादी व्यवस्था का राजकीय रूप है तथा कभी वे 
कहते हें कि प्रजातंत्र पूंजीवादी व्यवस्था का राजनीतिक समानान्तर हुँ' । अपर च्‌, 
मांक्स और ऐंगल्स ने कहा हे कि जब संसार में आधथिक शोषण का जन्म होता हे, 
तभी राज्य का भी उदय होता हें, किन्तु दूसरी ओर एऐंगल्स ने यह कहां कि 
प्राथमिक साम्यवाद में भी कुछ सामान्य आवंश्यकता ं की पृति के लिए राज्य का 
उदय हो गया था*। मा द 
राज्य मानव की एक तीतब्र सामाजिक आवश्यकता है। मानव की यादच्छिक 
वृत्तियों का सामाजिक उन्मूलन में परिवर्तन न हो जाय, इसके लिए राज्य अपेक्षित 
हे । मा्सवाद की ऐसी मान्यता है कि साम्यवादी दुनिया में केवल वस्तुओं का 
नियंत्रण होगा, मानव का प्रशासन नहीं । इस प्रकार की विचारधारा भाक्‍संवाद 
के धामिक स्रोत और अनुप्रेरणा को व्यक्त करती है। संत. अगस्तीन तथा उदारवादी 
आक्तन, बुर्खाड्ट आदि राजनीतिक शक्ति को मानव के पतन का फल मानते हे । 
धामिक सम्प्रदायों ने एसी कल्पना स्थापित की है कि मानव का कालान्तर में स्वभाव- 
परिवर्तत हो जायगा और इसीलिए राज्य अनावश्यक होकर. विलीनः हो जायगा । 
राज्य का स्वतः विदी्ण होना, माक्संवाद का यह विचार, मानवस्वभाव के रूपास्तर 
की कल्पना पर आश्रित हूँ । किन्तु इतिहास परं दृष्टि डालने से, इस प्रकार का 
रूपान्तर एक आदशंमात्र प्रतीत होता है। .निकटवर्ती कुछ सदियों में इस प्रकार का 
संभाव्य रूपांतर विश्वासप्रदायक नहीं मालूम पड़ता हे। पुंतइ्च वस्तु-नियंत्रण और 
जन-प्रशासन' में अन्तर करना बड़ा कठिन है। वस्तुरँ, जनसमाज से अलग नहीं 
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रहतीं । उनके नियंत्रण की प्रक्रिया ने निःसंदेह ही जनसमाज के ऊपर नियंत्रण का 
. प्र॒इन उपस्थित हो जायगा। वस्तुओं के वितरण आदि क प्रइन को लेकर संवर्ष के 
अवसर उपस्थित होंग ही । राज्य का जो दण्डधर का रूप हूँ, उसमें प्रजातंत्र और 
समाजवाद के विकास के साथ-साथ परिवतेन अवश्य होगा। किन्तु मानव-समाज को 
ऐपी रूपरेखा जिप्में तियंत्रण का निरसन हो जायगा, काल्पनिक प्रतीत होती है। 
वेदान्त दशन के अनुसार मानव में तीन प्रकार की एषणाएं मख्य हें-- 
(क)सम्पत्ति की एषणा, (ख) पारिवारिक सुख की एबणा, (ग) लोक अर्थात्‌ सांसारिक 
यश, ऐश्वयं, शक्ति की एबगा*। आधुनिक सामाजिक मतोवेज्ञानिकों ने उदाहरणाथ 
टामस, परेटो, स्माल आदि ने मानव में चार, छः आदि मूल प्रवरत्तियों का उल्लेख 
किया है) । मानव एक संशिलिष्ट प्राणी हे। उसमें सात्विक, र।जसिक और तामसिक 
तीनों प्रकार की वृत्तियाँ हें। केवलमात्र धन को उपाजित करने की वृत्ति तामसिक 
वृत्ति है। समस्त राज्य को ही नहीं, अपितु समस्त इतिहास को इस मूल वृत्ति से 
व्य्पेय बनाना समाजशस्त्रीय दृष्टि से भ्रामक, अतंगत और निराधार हैँ । राजकीय 
शक्ति को अवर और आर्थिक शक्ति को प्रमुख मानना, इसके लिए कोई निश्चित आधार 


0 नम 


१. बृहदारण्यक उपनिषद्‌ ४॥५॥२२ 
२. विलियम आयजक टामस के अनुसार मूल इच्छाएं चार ह-- 
(क) नवीन अनृभव की इच्छा। रा 
(ख) प्रतिवेदना की इच्छा। (॥06976 607 ॥१6९४०075$6) । 
(ग) सम्मान की इच्छा । 
(घ) सुरक्षा की इच्छा 
. आल्क्यिन स्‍्माल के अनुसार मनुष्य की रोचकता (77॥67298) के छ 
वर्ग हें-- 
(क) स्वास्थ्य-अनुराग :--इसके भी तीन पुनाविभाग हे-- 
(१) अन्न-अनू राग 
(२) काम-अनुराग 
(३) कम-अनुराग 
(ख) वित्त-अनु राग 
(ग) सामाजिकता-अनूराग 
(घ) सौन्दर्य-अनुराग 
(च) ज्ञान-विज्ञान-अनुराग 2 0, ५७, क्‍ 
(छ) धर्म और नीति-अतुराग (ि8067685 ॥7/०7८४४) । 
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नहीं हैं। अतएव कृत्स्तज्ञानाव्वेषी दाशनिक राजनीतिशास्त्र शक्ति की नानामुखता को 
स्वीकार कर ऐसा मानता हें कि कभी धाभमिक, कभी आर्थिक और कभी राजनीतिक 
शक्ति की प्रमुखता: रहती हे। मेकियाबली ने कहा है कि कभी सिंह की वृत्ति तथा 
कभी लोभड़ी की वृत्ति सफलता प्राप्त करती हे '। कौटिल्य ने बताया है कि दण्ड का 
आधार विनव है*। अतएव कृत्स्नानवेषी शास्त्र किसी एक मूल! प्रवृत्ति के आधार पर 
राजनीति की व्याख्या नहीं करता हे । 

 दाशेनिक आधार पर निर्मित राजनीतिशास्त्र सम्यक शास्त्रीय मीमांसा के लिए 
राज्य के लक्ष्य, साध्य या प्रयोजन को, राज्य के वास्तविक क्रियात्मक स्वरूप से अलग 
मानता है। हेंगेल, ग्रीन, बोसांक्वेट ने पहले प्रश्न की मीमांसा की है और माक्से, लेनिन 
परेटो आदि ने दूसरे प्रशन्‍्त की । दोनों सम्प्रदायों की कमियाँ बताई जा चुकी हैं। 
अब आवश्यकता है कि इन दोनों पक्षों द्वारा स्थापित कुछ सत्य संदेशों का, मानव के _ 
नेतिक और आध्यात्मिक रूप को स्वीकार कर चलतनेवाले राज्यशास्त्र में, समाहार कर 
लिया जाय । कृत्स्नज्ञानानवेबी दार्शनिक शास्त्र की यह मान्यता है कि कोई भी 
सिद्धान्त नितानत अभ्रान्त नहीं होता हे। सत्य का अंश उसमें अनिवायंतः विद्यमान रहता . 
हैं, भ्रान्ति अतिरंजितता के कारण आती हूँ | हंगल और माक्‍से दोनों अतिरंजितता के दोष 
के भागी हैं। निस्सनन्‍्देह राज्य का लक्ष्य सम्यक्‌ रूप से मानवजीवन को सुखी, स्वस्थ तथा 
आननन्‍्दान्वेष्टा बनाना है । वर्गविशेष का यंत्र न बनकर व्यापक सामूहिक हित का अनुसंधान ही 
इसका प्रयोजन हो सकता है । स्वतः यह मनृष्य को नेतिक या धाभिक या आध्यात्मिक नहीं ना 
सकता हैं; क्योंकि नेतिक या धाभिक जीवन के आधार हें--भ। वा का परिमाजन और प्रेरणा 
की यादृच्छिकता । किन्तु समाज के लोग नेतिक, धामिक या आध्यात्मिक जीवन 
बितावरें, इसके लिए आवश्यक हे कि समस्त अपेक्षित बाह्य उपादान राज्य प्ररटुत करे। 
आन्तरिक विकास अपनी सदिच्छा और उन लोगों के सहवास से प्राप्त होता है, जो रवय॑ 
अपना विकास कर चुके हें या उस क्षेत्र में आगे बढ़ रहें हैँ । किप्तु अपढ़, भूखे और 
निराधार मानव से धामिक और हित की उपासना करनंवाले ज॑दन के यापन की 
आशा करना, असंभव कल्पना है । दुनिया के इतिहास में कभी-कभी ऐसा देखा गया 
है कि शास्त्रीय दृष्टि से अपठित होने पर भी मानव महत्ता को प्राप्त कर सबता हे, 
जैसे म्‌हम्मद, रामकृष्ण परमहंस आदि। किन्तु जनसाधारण को नेंतिक जीवन बिताने 
के लिए अपेक्षित बाह्य उपादान अवश्य राज्य द्वारा प्राप्त होना चाहिए | अतएव 
सर्वसामान्यहित का समस्त साधनों से अनुसंधान ही राज्य का प्रयोजन हो सकता हे। 





१, ००7३ १एटी।, शितंर००. द 
२. विनयतूलों दण्ड: प्राणभू्तां योगश्षेमावहूः । 
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इस हित के लिए शांति, स्‌रक्षा, प्रजातन्‍्त्र शोषणहीन समाज आदि . की प्राप्ति 
आवश्यक हू । ्ि 
किन्तु सामान्य तकसंगत हित की सम्प्राप्ति का उद्देश्य रखते हए. भी,. ऐतिहासिक 
दृष्टि से देखने पर मालूम पड़ता हू कि राज्य एक्र मूलतः शक्तिधारक यंत्र है। भेरीघोष 
को धर्मधोष में बदलनेवाले राज्यकाल दुनिया में कम होते हैं। जनता के कल्याण के 
लिए राज्यकोष को भी खाली कर देनेवाले, 'हष॑-जैसे शासक भी बिरले प्राप्त होते हैं।. 
ज्य को, अन्तिम प में, व्यवस्था, निदंश, सामंजस्य, सुरक्षा आदि साध्यों की प्राप्ति 
के. लिए, दण्ड का एकाधिकार देना ही होगा * । सभ्यता और संस्कति के विकास के 
साथ एसे दण्डश्रयोग के अवसर कम अवश्य हो जाते हैं । किन्‍तू जबतक मानवस्वभाव 
में मौलिक रूपान्तर नहीं हो जाता, जिसकी आशा बहुत ही कम हे, राज्य की आवश्यकता ' 
होगी ही । वत्तं मान जगत्‌ पर ध्यान देने से मालूम पड़ रहा हे कि राज्य के 
पास इस विधिसम्मत दण्ड का पूर्ण आधिपत्य है । अपने दष्ड-विधान को कानूनी रूप 
अवश्य राज्य प्रदान करता है; किन्‍्तु वस्तुत: सवेसामान्य हित की दृष्टि से उसके औचित्य 
का निर्णय मानव की परिष्कृत बुद्धि ही कर सकती है। अतएव दार्शनिक राजनीतिशास्त्र 
अन्य भौतिकवादी या विज्ञानवादी राजतीतिशास्त्रों से (इस अंश में विलक्षण है कि मानव 
के उदात्त बौद्धिक और नतिक चंतन्य की अपेक्षा सदसद का विवेचनः करनंवाला दूसरा 
अधिक सत्य साधन यह नहीं मानता। यह स्वार्थ का प्रचारक नहीं, किन्‍त परमार्थ 
का अच्पेष्ठा हैं । साथ ही कमसंकट उपरिथत होने पर मानव की नैतिक बढ्धि को ही 
यह परमाथद्शिनी बताता हू *। 


के 
हे 


१० 0०5 भैंदेक, फिगांप्रंट६ 38 8. ५४०८०४४०४, 7४89ए४8 47 86200 89 
पृष्ट ७६--१२८ | 

२. तुलनीय--- द 

द कि कर्म किमकर्मेति कवयो5प्यत्न मोहिताः। 
तत्त कम प्रवक्ष्यात्रि यज्ज्ञात्वा मोक्ष्यसडशुभात ।॥। 

. कमणोह्यपि बोदधव्यं बोद्धव्यंं च' विकमंण: । 
अकमंणरच बोद्धव्यं गहना कर्मणो गति: ॥। 
करमण्यकर्म य: पश्यैदकर्मण च कर्म यः । 

. स्‌ बुद्धिमान मनृष्पेष से य॒क्तः कत्स्नकमंकत ।॥ 
यस्य स्व समारम्भा: कार्मंसंकल्पर्वाजिता: । 
ज्ञानाग्तिदःबकरमाणं तमाहुः पण्डितं बुधा: ॥- ४ - 
त्यक्वा कमफलासंग नित्यत॒प्तो निराश्चय: ॥ 
कुमण्यशिप्रवृत्तो६पि नेव्‌ किंचित करोंति रू: ।॥। 
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मानव की नंतिक और आध्यात्मिक चेतता पर बल देने की आवश्यकता इसलिए 
पड़ती हे कि राज्य एक संस्था हे, यह एक व्यक्तित्वसम्पन्न इकाई नहीं हे। मानव 
हृदय को संव्रेदनशोलता, भावत्रवणता और नमनीयता राज्य में नहीं प्राप्त हो सकती हैं । 
इसीलिए आवश्यक हैँ कि राज्य के स्वहूप और तज्जनित इसकी कमियों का हमें ज्ञान 
रहे । राज्य का सम्यक्‌ प्रयोग हो सके, इसके लिए चेतन्ययुक्त समष्टि की आवश्कता 
है । राज्य की यात्रिकता ओर इसकी दण्डप्रियता को दूर करते के लिए चेतत्यसम्पन्न समष्टि 
नितांत वांछवीय हैं । जिस समष्टि को अपने अधिकार और कतंव्य की भर्यादा का 
वास्तविक ज्ञान हैं, उसी को हम चेतन्यसम्पन कह सकते हें। इसी प्रकार की समष्ठि 
राज्य को भी उद्बुद्ध बना सकती हूँ ओर इससे अपेक्षित कार्य ले सकती है । राज्य 
साधन है, साध्य कदापि नहीं; इस प्रकार का सतत परिज्ञान ही समष्टि और राज्य 
के तत्सम्बन्धों को बनाये रख सकता हैं। | 

आज समाजवाद, साम्यवाद, सामाजिक न्‍्यायवाद, जन-कल्याणवाद, अधिनायकवाद, 
इन विभिन्‍न विचारधाराओं के प्रभाव के कारण राज्य के कार्यों का अपरिकल्पित 
विस्तार हुआ है । राज्य की पेचीदगी. बढ़ रही हे और उन्‍नीसवीं शताब्दी के उस 
उदारवाद को, जिसने उद्योगनियंत्रण, राजकीय शिक्षा-व्यवस्था, सामाजिक कव्याणकारी' 
कानून आदि को राब्य की परिधि के बाहर समझा था, हम प्रतिक्रियावादी रुमझते 
हें" । जमंती में प्रचारित विधिराज्य (रेस्ट्जस्टाट) की कल्पना भी, जिसके अनुसार 
सबसे बड़ा राजकीय आदर्श यह हैं कि विधियाँ सामान्यग्राहिणी हों तथा स्वतंत्र न्यायालंयों 
द्वारा उनका प्रयोग हो, आज अधूरी हे । ईप्सित या अनीप्सित, किसी भाँति 
भी, राज्य अपन कत्तेव्यों को बढ़ा रहा है | ऐसी दा में आवश्यक है कि राज्य किन- 
किन मामलों में हस्तक्षेप करेगा, इसके लिए अनुभवसंश्रित नियम बना लिये जाय॑े। 
किन्तु ये नियम सार्वेकालिक नहीं हो सकक्‍ते। आवश्यकतानुसार इनमें परिवर्तन करना 
ही होगा । अत: यह निर्तात वांछुनीय हूँ कि चेतन और विलक्षणव्यवितत्वसम्पन्न मानव 
उचित साधन के रूप में राज्य का प्रयोग कर सके । राज्य को साधन कहने का 





'निराशीयतचित्तात्मा त्यक्तसवंपरिय्रह:ः । 
शारीरं केवल कर्म क॒वेन्नाप्नोति किल्विषम्‌ | 
यदृच्छालाभसंतुष्टो दन्द्ातीतों बिमत्सरः । 
सम: सिद्धावसिद्धो च कृत्वापि न निब यते ॥ (गीता ४, १६-२२) 
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१६२ राजनीति और दर्शन 


यह मतलब नहीं है कि आज की दुनिया में राज्य के सतत परिवर्धनशील कतंव्य-राशि 
की ओर. से हम उदासीन हूँ । जब हम राज्य को साधन मानते हें तब हमारा तात्पय 
> कि चेतन समष्टि या चेतन नैतिक मानव ही साध्य हे, न कि राज्य । राज्य के 
कतेव्यों में. अमतपुर्व अप्रत्याशित परिवर्धत उसके स्वरूप का परिवर्तन नहीं करता है। 
कर्तव्य में परिवर्धन के कारण यह और भी आवश्यक हो जाता ह कि राज्य की साधन- 
भतता स्वीकृत की जाय, नहीं तो राज्य के नाम पर, कोई दलीय सरकार समाज के 
परम चेतन्य का प्रतिनिधि बन कर शक्ति का अवांछित निरंकुश प्रयोग करन लगेगी। 
समाज में वर्तमान संघर्षो और असमानताओं को हटाने के लिए तथा सामान्यहित का 
पोषण .करने के लिए आवश्यक हू कि. वयक्तिक दृष्टि से मानव अपने नंतिक, चेतन 
स्वृहूप का ज्ञान प्राप्त करे। जिस समभष्टि में इस प्रकार के उदात्तधर्मा मानवः अधिक 
संख्या में रहेंगे, वही समष्टि राज्य को सच्चे अर्थ में कतेव्यशील बना सकती है । 


. राज्य को हम उपादेयत्राप्ति या श्रेयानुसंधान का बाह्य साधन मानते हें। जब 
मानव ही साध्य, हे तंब राज्य के अन्यायपुर्ण विधियों और आदेशों के विरुद्ध संघर्ष 
करना; मनृष्य का परम पुरुषार्थ हे। राज्य को पूर्ण प्रत्यय या परम विज्ञान का जागतिक 
केन्द्रीकरण: या सामान्य और विशिष्ट संकल्पों का घनीभाव माननेवाले भले ही 
_ राज्य के प्रतिरोध को असंगत समझ; किन्तु मानव के नतिक चेतन स्वरूप पर बल देने 
वाला राजनीतिशास्त्र- राज्य की उचित भ्रनाज्ञाकारिता और विरोध को तकंसंगत मानता 
है. । यह कदापि नहीं भूलना चाहिए कि शास्त्रीय दृष्टि से राज्य और सरकार में 
भेद - रहते हुए भी, व्यवहार _म॑ सरकार ही राज्य को अभिव्यक्त करती 
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है 


_ राज्य । .. 'ह१ह६३ 


हू । प्रजातंत्रीय शासन-प्रणाली,में सरकार एक दल की सरकार है। वत्तमान निवचिन-पदधति 
मे यह संभव हूं कि, जनता का बहुमत प्राप्त किये बिना भी, कोई दल अपनी सरकार 
बता ले । इस प्रकार के सरकार को मानव और समष्टि के भाग्य का विधाता मानना 
एक खतरनाक प्रस्ताव हे। सामान्यहित ओर जन-कल्याण का आश्रय लेकर यदि कोई 
दलीय सरकार, समष्टि के प्यारे आदर्श और परम्परा को कुचलने कां प्रयास करती है 
तब उसका विरोध करना चेतन मानव का परम कतंव्य हे । सरकार का आधार हर 
जनसम्मति और इसकी उपेक्षा और अवहेलना करने पर विश्वखलता उत्पन्न हो जायगी। 
अतर॒ब सवंदा अपने अधिकारों का चेतन्‍्य मनुष्य के लिए अपेक्षित है । इसी मानव 
अधिकारवाद के नाम पर अमेरिका, फ्रांस और रूप में जनक्रान्तियाँ हुईं । इसी अधि- 
कारवाद के व्यापक पोषण के लिए तिलक ओर गाँधी ने अंग्रेजी सरकार का विरोध 
किया । प्रजातंत्रीय शावनप्रणालों का मूल हँ--विरोध का संयमित प्रयोग। कुछ 
विचारकों का एपा मत हें कि प्रजतंत्रीय प्रणाली में राज्याज्ञाविरोध के अवसर नहीं आवगगे 
क्योंकि विरोधकारी मनुष्य, वेबान्रिक तरोके से कानून को बदलने के लिए जन चैतन्य 
या जतम्रत उत्पन्न कर सकते हूँ । बिन। जनचेतन्य उत्पन्न किप्रे विरोध करना सामाजिक 
विश्वेंखवता या अराजकतः उत्पन्न कर देगा। बहुत सो अवस्थाओं में इस नियम 
का पालन हो सकता हूं । किन्तु ऐसे अवसर भी आ सकते हे जब राज्याज्ञा का विरोध 
व्यक्ति का परमोत्कृष्ट कतृंव्य हो सकता हे। जब प्रजातंत्र का अनेक बार मंत्र जपनें- 
वाले स[क्त राज्य अनेरेका में प्रजातंत्रीोय शासनप्रणाली का अवलम्बन कर: अव्वेतांगों 
के साथ अमानुजिक व्यवहार किया जाता है, तब एक चेतन मानव का वहाँ क्‍या 
कृतेव्य हैँ ? वह देखता हूं कि जनमत बदला नहीं जा सकता । मानवता का कुचलना 
और मर्दित होना देखकर उसकी आत्मा कराह उठती हे। वह एसी शासनें-प्रंणाली के 
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१६४ राजनीति और दहन 


विरोध में उठ खड़ा होता हे। राज्य का वह विरोध करता हूं, 'कर' नहीं देता हे या 
कानून नहीं मानता है। ऐसी अवस्था में उसका कार्य नीतिसंगत ही नहीं अपितु 
; परम कतंव्य है । क्या प्रजातंत्रीय शासनप्रणाली की दुह्मई दक्षिण अफ्रिका के शासक नहीं 
दे रहे हें? अतएव हमें केवल शब्दजाल--समाजवाद या प्रजातंत्र या मानवहित--से नहीं 
प्रभावित होना हूँ। वस्तुस्थिति का वास्तविक निरीक्षण मानव-बुद्धि ही कर सकती हे 
और यदि कोई विचारशील मानव या श्रेणी या संस्था पूर्णतः: मानती है कि कोई 
राज्य या सरकार स्वाथप्रस्त होकर रुन्माग से विचलित हो गई है तो अवश्य वह 
उसका विरोध करे। चेतन मानव के उद्ब॒द्ध अन्तःकरण से बढ़कर सदसंद्विवेिचन का कोई 
अन्य साधन नहीं हूँ और जब मानव की व्यवस्तायात्मिका बुद्धि किसी राजकीय विधि 
अध्यादेश आदि को अन्तःकरणहन्ता मानती हे तब उस अवस्था में राजकीय विरोध 
अवश्य कतंव्य है। राज्य शब्द का नारा लगाने से कुछ नहीं होता । आज्ञाकारिता 
राज्य के लिए नहीं की जाती हे, अपितु उन विराद्‌ लक्ष्यों की सिद्धि के लिए है 
जिनका राज्य साधन हे। जब्र लक्ष्यपूति खतरे में है तब विरोध अवश्पंकरणीय है । 
' अपने अन्तरात्मा की पुकार को क्रियान्वित कर ही मानव, इतिहास की वेगवती धारा 
में, अपनी देव उपस्थित कर सकता हूँ | दुनिया के महान्‌ नेता--बुद्ध, महम्मद, क्राम- 
£ वेल, गाँधी, सनयातसेन आदि--इसीलिए महान्‌ हें कि अपने विलक्षण व्यक्तित्व से उन्होंने 
समाज और मानवता की सेवा की है। अपने अन्तरात्मा की आवाज को दबाना अपने 
. व्यक्तित्व को कुचलता होगा। अतरखव यह महान मंत्र सवंदा. स्मरणीय हेः-- 
न जातु कामान्नभयात्रमोहाद्धर्म त्यजेज्जीवितस्यापि हतो 
धर्मो नित्यः सुखदु:खेत्वनित्ये जीवो नित्यों हेतुरस्यत्वनित्यः।। 

. किन्तु अवप्तरविशेष पर राज्य की अनाज्ञाकारिता या उसका विशध या उसके 
खिलाफ बगावत के समथन का यह अथ नहीं हे कि हम अराजकतावाद का समथंन 
कर रहे हें। माक्स सस्‍्टरनर का अहंकाराश्वित अराजकतावाद, वाकूनिन और 
क्रोपाटकिन का सामूहिक अराजकतावाद, टाल्सटाय का धामिक अराजकतावाद तथा 
अरविन्द का आध्यात्मिक अराजकतावाद, मानव-स्वभाव की सम्यक्‌ मीमांसा नहीं कर 
सका हे । कुछ अंशों में राज्य की केन्द्रीकरणशीलता, तथा यांत्रिकता के विरोध में 
य्याय, स्वतंत्रता तथा सादगी का संदेश अवश्य अराजकतावाद ने दिया हे । किन्तु 
अराजकतावाद में कतंमान के प्रति घोर असन्तोष, शनन्‍्यवाद तथा भविष्य के प्रति अति- 
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रंजित आशावाद इन तौनों का संमिश्रण है। टालस्टाय के अतिरिक्त अन्य अराजकता- 
वादी घृणा और द्वेष का भी पूरा प्रचार करते हें। एक अराजकतावादी, वेन्जमिन' 
टकर ने तो यहाँ तक कह डाला कि यदि मानव के पास ताकत हो तो उसे सारे 
संसार को अपनी इच्छा का अनुगामी बनाने का अधिकार हेँ"। यह एक भयंकर 
प्रस्ताव हे। मानव की वतंमान प्रवत्तियों को देवते हुए केवल' यही कहा जा सकता 
हैं कि अराजकतावाद एक घोर प्रतिक्रिया का प्रच/रक है। किन्तु राज्य के कार्यविशेष 
का विरोब करना, अराजकता का प्रवार नहीं हे। कार्थविशेष के विरोध से विधि की 
आजाकारिता का नितानत तिरोमाव नहीं हो जाता हें। एक संगठित शतपितशाली 
राज्य का वही वर्ग या विशेष व्यक्तित विरोव करेगा जो अपेक्षित दण्डसहन के लिए 
तेयार होगा। यदि दण्डसहन के भय के बावजूद वह विरोध करने को तैयार हैं 
तब इसका मतलब हे कि उसकी आत्मा किसी विधि या आदेश से नितान्‍्त क्षुब्ध है । 
इस क्षोम का फररशामन कर ही वह व्यक्ति सवभूतहित की सिद्धि कर सकता हे। 
सवंहित की विचारधारा उस व्यक्ति को तो समष्टि से अलग मानती नहीं हे। अपने 
आत्मा के आवेश की पूर्ति कर ही कोई मान अपनी दृष्टि से समाज की सेवा कर 
सकता हैँ। विरोध ओर अनाज्ञाकारिता का अवसरविशेष पर आत्मिक अभिव्यक्ति के. 
लि समर्थन न तो सामाजिक उन्मूलन का और न अराजकतावाद का संदेश है। इस 
प्रकार की युक्तियाँ निहित स्वार्थों के प्रतिनिधि ही दिया करते हें । क्‍या श्रमिक नेताओं 

के कुछ राज्यविरोधी कार्यों से समाज विश्वृंखलित हो जाता हे ? क्या बट्रेंग्ड रसल' के 
युद्ध में ज.ने की राज्य-आज्ञा को न मानने से, अंग्रेज जाति को कानून न मानों की 
छ्त को बीमारी हो गई ? दाशनिक राजवीतिशःस्त्र ऐस। मानता है कि यदे सामान्‍्यहित, 
सर्वेमानवकल्याग या कम-से-कम सर्वन।गरिककल्याण के लक्ष्य से यदि दण्डधर राज्यच्युत 
होता हैँ तो राज्य का विरोब अवश्यंकरणीय हे । प्रजातांत्रिक राज्य में इस प्रकार के 
अवसर कम आवेंगें, किन्तु. इस प्रकार के विरोध की संभवनीयता ही राज्य को संत्था- 
नुगामी बना सकती हूं। 
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_ षष्ठ अध्याय 
संप्रभुता झर विधि 


.. मानव-हित की सम्प्राप्ति ही सभ्यंता और संस्कृति का परम उहेब्य हैं। इस 
व्यापक हितभावना को साकार बनाने के लिए ही सामाजिक और राजकीय संस्थाओं 
का विकास- हुआ है । भनुष्य के अन्दर समूहशीलता निसर्गजात है और अल्प मात्रा में ही 
क्यों न हो, हितसाधन का संदेश हमें बबंर जातियों में भी प्राप्त होता है। किन्तु 
सभ्यता और संस्कृति के विकास से यह प्रवृत्ति साकार और मूतिमती होती है । 
सामान्य जीवन सुखमय और कल्याण-सम्पादक हो, इस विचार को क्रियान्वित करने के 
लिए जितनी संस्थाएँ निर्मित हुई हें, उनमें राज्य सबसे अधिक '- महत्त्वपृर्ण हू । 
आंशिक पात्रा में चर्च और धर्म इससे तुलना कर सकते थे : किन्तु आधुनिक युग में 
योजनाबद्ध समाज के निर्माण के प्रयत्नों ने राज्य को सर्वोत्कृष्ट और स्ंप्रमुख संस्था के 
रूप में स्थापित किया . है। किन्तु राज्य का यह महत्त्व और इसकी बढ़ती हुई गरिमा, 
किसी कार्यविशेष को सम्पन्त करने की दृष्टि से ही हे। राज्य, समाज नहीं .हे। 
यूनानी विचारकों ने तथा हाब्स ने समाज और राज्य में अन्तर नहीं माना हे। 
किन्तु आधुनिक समाजशास्त्र के विकास के साथ बहत स्पष्ट रूप से समार्ज और 
राज्य को पृथकृता को स्वीकृत किया गया है। लुडविग स्टायन, स्पेन्सर, लेस्ट्रर: वाड़े, 
हाबहाउस आदि समाजशास्त्री समाज के यादुच्छिक और राज्य, के दमनाश्रितः सम्बस्धों 
में बहुत अन्तर मानते हैं। मनुष्य की समस्त . अन्तःक्तियाओं और सम्बन्धों को हम 
समाज के अन्तगत मानते हैं। मानेव के सामहिक सम्बन्धों का संमनन्‍्वय ही सभाज 
हैं| मनृष्य के प्राणात्मक जीवनमूलक और समृहशीलताधारित सम्बन्धों के द्वारा ही 
समाज की इयत्ता व्यक्त होती हैं । किन्तु जिन सम्बन्धों में दमन और 
नियंत्रण का परिदर्शन होता है, उन्हें हम राज्य के अन्तगेंत भानते हें। भानव- 
विकास के साथ-साथ नियंत्रण - की -मात्रा- कम हो जाती हे और स्वतंत्र ता, 
नेतिक चैतन्य और मानव-कह्याण के बाह्य उपकरणों की सिद्धि में राज्य 


ऐ 


गा हा गाप्त होता हैं, तथापि राज्य को अन्य संस्थाओं से ...पृवक्‌ 
करनेवाला यंत्र दमन ही हैं। कह संकते है कि राज्य का मूलतत्त्व न होते हुए. भ्री 
मत उसका प्रधान सावन और लक्षण है । दमनयंत्र का वैधिक एकांधिकार ही 
राज्य के संस्वागत रूप को व्यक्त करता हैँ । किन्तु सका तात्पय यह नहीं 
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है कि दमन को ही मूल मानकर राज्य उससे अपना तादात्म्य स्थापित करे । 
इसका यह अथ हूँ कि संकटकाल में अथवा नागरिकों तथा संस्थाओं के बीच 
संघंष॑ उपस्थित होने पर राज्य को ऐसा अधिकार चाहिए कि वह निश्चयात्मक रूप 
से उसका निपटारा कर संक और जरूरत पड़ तो अपन निपटारे को मान्य बनाने 
के. लिए दण्ड का भी उपयोग कर सके । समाज की निर्माण-प्रक्रिया में ही यह 
तक समाया हुआ हैँ । वेधिक दृष्टि से, इस. कार की अन्तिम शक्ति के अभाव में 
समाज नहीं टिक सकता हू । 
.. किन्तु राज्यशक्ति सवंदा संन्‍्यबल से ही कार्य नहीं करती हूं, यद्यपि सन्यबल' 
शक्ति को उत्पन्न करवेवाले आवश्यक कारकों में एक हें। शक्ति, संगठन, व्यवस्था 
तथा चरित्रबल से उत्पन्न होती हूँ । शक्ति नानामृखी हे । अन्य ताकतों को अपने 
पक्ष में करना अर्थात्‌ विचार-विभर्श के सहारे अन्यों को अपने पक्ष में करना-भी 
शक्ति-प्राप्ति का महान्‌ साधन है और प्रजातंत्र के विकास के साथ इस प्रकार की शविति 
की अधिक आवश्यकता होती हे। शवित की प्राप्ति में व्यवितित्व का भी बड़ा प्रभाव हे। 
व्यक्तित्व कंसे प्राप्त होता है, यह कहना -कठिन है। किन्तु व्यवितत्व का प्रधान: रक्षण हे 
_उत्कषंप्रदायक वेलक्षण्य की प्राप्ति। इस प्रकार के. वैलक्षण्य का इतिहास पर प्रभाव 
“सर्वत्र व्यक्त होता हैं। विनय तथा नेतिक परम्परा का पालन भी शवित प्रदान करता 
:है। किन्तु व्यक्तित्व तथा विनय को भी कतृ्‌त्वमूलक प्रभाव समाज और इतिहास 
की व्यापक परम्पराओं, अनस्मतियों, आशज्याओं तथा आकांक्षाओं की' विशाल पृष्ठभूमि मे ही 
प्राप्त होता है। इससे यह स्पष्ट हु कि जब हम कहते हें कि राज्य को दमन और हिसा के 
प्रयोग का वेधिक एकाधिकार है, तब इसका अथ अनाचार या शवित का मदान्ध उपयोग 
नहीं है । यह राज्य को-पशुत्व का पोषक बनाने का मन्त्र नहीं है। समाजशास्त्रीय निर्माण- 
क्रिया का सिद्धांत बताता हैँ कि व्यापक सामाजिक शवितयों के पारस्परिक घात-प्रतिघात 
और संघष के अन्तगंत ही राजकीय दमन-क्रिया का भी उपयोग होता हू । सामाजिक 
शक्तियों से व्यतिरिक्त, एवरेस्ट की चोटी के समान, राजकीय दमनददित कदापि नहीं 
है । किसी विशाल अदृठांलिका के मस्तक पर वत्तमान अन्तिम पंत्थर के संभान 
राजकीय शंवित नंहीं है; किन्तु व्यवस्था के प्रत्येक अंगे में अनगतं हे। व्यवस्थित 
समाज का यही लक्षण ह कि देमेन की क्रता और बाह्यता का मनृपष्य को कम-से- 
कम अनुभव हो। प्रक्रिया इतनी सुव्यवस्थितं हो कि दमन के अवसर कम से कम हों। 
किन्तु. ताकिकता का यह तकाजा हैँ कि सामाजिक संगठन को सवेदा दर्तमान बनाये 
रहने के लिए, राज्य के पास संप्रभूता हो। संप्रभता, वंधिक शवित के केन्द्र.करण का 
नम हें। 
संप्रभता के तकशास्त्र में यह निहित हैँ कि वह निरपेक्ष हो। यदि संप्रभता- 
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सम्पन्त-शक्ति, किसी अन्य शक्ति की अपेक्षा रखती है तब यह दूसरी शक्ति 
संत्रभुतासम्पन्न हो जायगी । अतएवं निरपेक्षता आवश्यक हे; किन्तु निरपेक्षता से जिस 
प्रचण्ड भयंकर एकाधिकारवाद की ध्वनि निकलती है वह हमें _ अभिप्रेत नहीं है । 
निरपेक्षता से हमारा तात्पयं इतना ही हे कि जब राज्य ने किसी विषय पर अपना 
तिश्चित मत व्यक्त कर दिया, तब जबतक इस राज्य को क्रान्ति के द्वारा उलट 
नहीं दिया जाता, तबतक उसका मत मानना ही होगा। निरपेक्षता का उपयोग भी 
तीतिभान्‌ चेतन मनुष्यों के बीच करना हे। किसी सवेशवितभान महत्तम इन्द्र की यह 
मायाशक्ति नहीं हे। निरपेक्षता भी इस अर्थ में समाजस पेक्ष हे । दूसरी बात यह ध्यान 
में रखते योग्य है कि यह निरपेक्ष शक्ति विधिसम्मत शक्ति है । यह निरपेक्षता एक 
अधिकार हूँ न॒कि अतिरंजित बल । केवल' बल से कोई अधिकार नहीं मिलता हें '। 
स्पायनोजा के इत मत को कि अधिकार का बीज शवित है, हम असमाजशास्त्रीय 
मानते हें" । स्वस्थ नीतिमान्‌ मनुष्यों का समाज बल या केवल भौतिक शक्ति के 
आधार पर नहीं टिक सकता है। शीघ्र ही वहाँ विद्रोह हो जाता है, जहाँ केवल 
बल' का प्रयोग होता है । अपनी संप्रभुता को व्यवत करने के लिए एक अच्तिम 
उपकरण के रूप में राज्य दमनशवित का प्रयोग करेगा; किप्तु यह उसका मूलतत्तव 
नहीं हे। राज्य की निरपेक्ष संप्रभुता शब्ति को टिकाऊ बनाने के लिए विधि के सहारे 
उ सको समाजीक्ृत तथा तकंरुगत बनाना पड़ेगा तथा वितय और साभाग्य परंपरा में 
निष्ठ करना होगा। इनके विना निरपेक्षता का प्रजातंत्रीय परंप रा में कोई अथ नहीं है । 
निरपेक्षता एक बौद्धिक कल्पना है; किन्तु आवश्यक हे । व्यवस्थित राज्य के वि - 
विहित निर्देशों को अवश्यम्मान्य बताना ही इसका तात्पर्य नहीं है । स्वेच्छाचारिता 
तथा एकतंत्र से इसका कोई सम्बन्ध नहीं हं। अतएव यद्यपि संप्रभता शब्द से 
प्रशकतः एकाधिकारिता ध्वनित होती है, तथापि हम समाजशास्त्रीय: दृष्टि से निरपेक्ष 
अन्न तिहत विधिविहित शक्तिकेन्द्र की कल्पना आवश्यक मालम पड़ती है। किर तु साथ- 
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ही-साथ दाशंनिक राजनीतिशास्त्र का यह विचार--कि अवसर उपस्थित होने पर वेतिक 
और आत्मिक चैतन्य की रक्षा के लिए मानव विधिविहित राज्य के अनुशासनों का 
उल्लंघन ही नहीं, प्रतिरोध भी कर सकता हँ-भी अक्षुण्ण हें । राज्य अपनी गरिमा और प्रति- 
रक्षा के नाम पर ऐसे व्यक्ति को दण्ड देकर अपनी संप्रभुता को व्यक्त करेगा ।। तथापि राज्य का 
विरोध कर मानव आत्मिक शक्ति को अभिव्यक्त करेगा । मानव को नीतिमान्‌ और चेतन 
मानने पर भी हमें समाजशास्त्रीय दृष्टि से संप्रभुता के विचार को सुरक्षित रखना 
आवश्यक प्रतीत होता हैँ। प्राचीनकाल में नागरिक और साम्राज्य के बीच 
कादाचित्कताः का सम्बन्ध था। युद्धाल उपस्थित होने पर या वाषिक कर 
वसूल करने के लिए मिस्र, बाबुल या असीरिया के राज्य की सत्ता का अनुभव नागरिकों को 
होता था । वह एक दूरवर्ती सम्बन्ध था। किन्तु आधुनिक प्रजातन्त्र ने स्थानीय स्वायत्त- 
शासन और योजनाबद्धता केसहारे ऐसे अवसर उपस्थित किये हें कि नागरिकता एक 
सर्जनात्मक राजनीतिक अतृभव का रूप धारण कर ले। मानव के नंतिक चैतन्य के 
अवरोध से राज्य के कम-से-कम हस्तक्षेप भी अनर्गंल और स्वतंत्रताविरोधी प्रतीत हो सकते 
हैं। किन्तु चाहे हम प्राचीन साम्राज्यों की बात करें या आधुनिक प्रजातंत्र की, दोनों 
ही अवस्थाओं में राज्य की सत्ता को कायम रखने के लिए आवश्यक हे कि यदि 
किसी प्रइन पर राज्य का मत विधिविहित रूप से व्यक्त हुआ हँ तो उसे सम्मानित 
किया जाय। राजवीतिशास का यह बड़ा विरोधग्रस्त प्रश्न है कि संप्रभुता का 
वास्तविक लक्षण क्‍या हें? संक्षेप में इतना ही कह सकते हें कि केवलमात्र निरपेक्ष 
दमनशक्ति को संप्रभुता मानना, एक भावात्मक कल्पना हे। प्रजातंत्रीय और सभ्य 
देशों में इस दमनशवित का प्रयोग सवंदा लिखित रूढिगत विधि के अनुसार ही करना 
होगा। वेधिक आदर्श और वंधिक शासन की परम्परा से, राज्य बाहर नहीं हैं। 
पुनश्च, कोई भी आधुनिक राज्य मानवकल्याणानुवर्ती होकर अधिकारों को पुष्ट और 
व्यवस्थित करने के लिए ही अपनी शक्ति का प्रयोग करेगा, न कि शक्तिमोह से 
मूढ़ बालक के समान अपने से कमजोर साथियों को धमकाने में । इस प्रकार संप्रभता 
के क्रियान्वयन का वातावरण उन समस्त परम्पराओं, भावनाओं, आदर्शों और प्रक्रियाओं के 
सहारे निर्मित होता हैँ जो नागरिकता को विधिसम्मतता के व्यवहारीकरण में रूपान्तरित 
करती हैं । अतरझव निरपेक्ष संप्रभता मानव के सामान्य कल्याण-साधन की 
परम्परा में ही विकसित हो सकती हूँ और उसी में उसका प्रयोजन हे । किस्तु प्रत्येक 
विकसित संस्था में, समाजशास्त्रीय दृष्टि से, एक ऐसे केन को बिदिष्ट करना, जो 
प्रत्येक अवसर पर निश्चयात्मकता से अन्तिम निर्णय घोषित कर सके, आवश्यक प्रतीत 
होता हे और इसी कारण अभी हाल में जो विधान एशिया के नव स्वतंत्र देश्षों में 
स्वीकृत हुए हें, उनमें भी संप्रभुता के विचार को समर्थित किया गया है। इस प्रकार 
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कह सकते हैं कि संग्रभुता स्वत और अन्तिम राजनीतिक वेधिक शक्ति का नाभ हे 
और प्रत्येक राज्य में इसकी आवश्यकता है। यह केवल भावमूलक कल्पना नहीं है; 
किन्तु समस्त संगठित देशों में इस कल्पना का मृत॑ उदाहरण देखने को मिलता हें। 
यद्यवि राज्य के नाम पर और उसके ब्यापक अनुशासन के अन्तर्गत प्रतोक निर्णयकारी 
स्तर पर शक्ति का प्रयोग होता है, तथापि इत शक्तियों का तकंतः जहाँ मूल स्रोत है, 
वहीं संत्रभुता की संस्थिति को हम मानते हें। स्पष्ट हे कि प्रम्परागत या व्यक्तित्व 
की गरिमा से प्रभावित शक्ति ही संप्रभुता नहीं है' । सबंदा यह स्मरण रखना हे कि 
संप्रभुता विधिशास्त्र का विचार है और जहाँ विधिविहितता नहीं हे, वहाँ अतिरंजित 
बलवाद रह सकता हूं, संप्रभुता कदापि नहीं। यह तकसंगत और विधिसंगत अन्तिम 
शक्ति का नाम है । क्‍ 
यूनान में संप्रभुता की स्पष्ट विचारधारा का अभाव हैँ । कोई एक मिश्चित स्पष्ट शब्द 
जिससे यूनानी भाषा में उस भावना का बोध होता है जिसका अंग्रेजी में 'सावरेंटी” अथवा 
जमन में स्टाट्सहोहाइट' शब्द से बोध होता है, यूनान में नहीं पाया जाता. हैं।* 
यूनान का समाज पूर्णतः भेदीकृत नहीं हुआ था और विभिन्न स्तरों, अर्थात्‌ धर्मसंगठन 
आ्िक संस्थाएं, राज्य आदि के अलग-अलग न होने के कारण एक संप्र भुतासम्पन्न 
शक्ति की कल्पना की आवश्यकता ही नहीं पड़ी। जब विभिन्न स्तरों रे क्षेत्रों में 
. संघर्ष होता है, तभी विधिशास्त्र की दृष्टि से, उनमें एक के उत्कर्ष को व्यक्त करने के 
लिए संग्रभूता की कल्पना की आवश्यकता होती है। यूनान का सभाज एक सरल 
समाज था ओर विभिन्न स्वार्थों का उसमें पूरा संगठन नहीं हुआ था। संप्रभुता की 
कल्पना एक धमंनिरपेक्ष भौतिकवादी जगत्‌ में होती है। यूनान में सवंदा यह भावना 
व्याप्त रही कि अतिराजनीतिक महान नियम, जिन्हें मोयरा' कहते थे; सभस्त 
देवों, मनुष्यों आदि को परिगृहीत किये हुए हें।* विद्वव्यापक अप्रतिहाय अलौबिक 
नियम की कल्पना, राजनीतिक संप्रभुता की कल्पना की विरोधिनी हे। इसी कारण 
वेदिक और औपनिषदिक संस्कृति में विराद_ ऋत और प्राथमिक सनातन धर्म की 
नल कट कट नन्‍म कम नया कल 

१. जमन समाजशास्त्री माक्स बेबर (७०४७ ७८७८० ) के अनुसार शक्ति तीन 

प्रकार की हे:-- द 
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संप्रभता और विधि १७६ 


विचारधारा को वंशिष्ट्य प्रदान करते हुए राजनीतिक दृष्टि से किसी पुरुषविशेष या 
शक्तिकेन्द्र को सम्प्रभतासम्पन्न नहीं माना गया था। प्लेटो दाशनिक की परिमाजित 
और परिष्कृत बुद्धि को ही शासनकाये के निमित्त आवश्यक मानता था। अपने 
रिपब्लिक ग्रंथ में उसने दाशंनिक-शासक की विचारधारा को परिपुष्ट किया हे । 
तथापि उसका विचार था कि कुछ महत्त्वपूर्ण नियम ऐसे हे जिनकी महत्ता का स्वीकार 
उच्च राज्ययालों को भी करना होगा । इस प्रकार के चार महत्त्वपर्ण नियम थे ।* 
प्रथम, राज्य में विश्वृंखलता उत्पन्न करनेवाले अर्थातिरेंक और दरिद्रदा को आने न 
देना । द्वितीय, राज्य की सीमा उतनी ही हो जितनी एकता के लिए आदश्यक हें। 
तृतीय, अपनी मानसिक शक्ति के अनुरूप प्रत्येक मानव किसी एक ही कार्य विशेष को सम्पन्न 
करे। विशिष्टता और. दाक्ष्य की प्राप्ति इसीसे हो सकती है कि एक मनृष्य एक ही 
कम करे। चतुय, राज्य में शिक्षापद्धत्त और संगीत आदि में कोई परिवतंन न किये 
जाय। जिस प्रकार आवुनिक राज्यों में कुछ मूलभूत संविधानात्मक दियम रहते हैं, उसी 
प्रकार प्लेटो भी इन चार मौलिक आधारभूत नियमों को राज्यपालों के निमित्त 
आवश्यक मानता हूँ। अपने ग्रंथ 'लाज” में उसने विधि का उत्कष्ष स्वीकार किया है । 
अरस्तू के अनुसार नियमों और विधियों के वर्तमान रहने से ही सुराज्य स्थापित होता 
हैं, अन्यथा प्रवृत्तियों और यादृच्छिक एषणाओं का प्राधान्य हो जाता है । अतः यद्यपि 
प्लेंटो और अरस्तू में इस प्रकार के विचार मिलते हें जिनका तात्पय प्राय: वही हे 
जो आधूनिक संप्रभुता' का है, तथापि जो स्पष्टता और निर्देशनीयता संप्रभता से व्यबत 
होती है, उसका यूनान में अभाव था। 


. अनेक विचारकों का प्रस्ताव हूँ कि संप्रभुता का विचार परेमन साम्राज्य में 
विकसित हुआ । रोमन साम्राज्य के विधिशास्त्री  इम्पीरियम' शब्द का प्रयोग 
करते थे । “इम्पीरियम' शब्द रोम के सज्राट्‌ की शक्ति और संप्रभुता का बोधक 
था । “इम्पीरियम के समानाथंवाची कुछ अन्य शब्द भी तत्कालीन साहित्य में 
प्राप्त होते हे । सामन्‍्तवादी युग में इम्पीरियम' के विचार का पूर्णत : लोप तो 
नहीं हुआ, तथापि एक अन्य विचारधारा का आगमन हुआ । यह अनुबन्ध या 
'कानकाडिया” की विचारधारा थी । साभमन्तशाह या सामन्तवादी युग का नरपति 
संप्रभुता के आधार पर नहीं, अपितु अनूबन्ध के आधार पर शासन करता था। 
सध्ययुग में नेसगिक और ईइवरीय नियमों का विचार के प्राधान्य था। 
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संप्रभुता राज्य की निरपेक्ष शत का बोध कराती है, किस्तु मध्ययूग में ऐसा 
विचार था कि ईश्वरीय नियम सर्वोत्कृष्ट और सर्वश्रेष्ठ हे । संप्रभता के विचार के 
“अभाव में ऐसा विचार मध्ययुग में रहा कि राजकीय शवित एक न्यास हैँ और यदि 
समुचित शासन न हो -तो दूसरे के हाथ में यह शक्ति सौंपी जा सकती थी । 
यद्यथि मध्ययुग में संग्रभुता के विचार का अभाव था, तथापि कुछ विचारकों में 
इसका आभास मिलता है । यूरोपीय नध्ययुग में जर्मन सम्राठों और, इटली के पोपष 
में प्रायः दो शताब्शी तक संघर्ष होता रहा। इसी समय सन्‌ १३०२ में 'ेप अष्टम 
बोनिफास ने एक फर्मात निकाला, जिसमें पोप की दक्ति को एक बार धाभिक 
घोषित किया गया *। संप्रभुता अद्वेतमूलक और अपरित्यजनीय है, इस प्रकार की 
_भात्री विचारधारा का बोनिफास पृर्वरूप प्रकटित कर रहा था । प्रसिद्ध विचारक 
मासिगलियों ने भी शक्तिप्राचुयं का विचार उपस्थित किया।* 


पूरोपीय पुनरुत्थान और घामिक सुधार आन्दोलन के जन्म के बाद संप्रभूृता का 
विचार वेग से समर्थित हुआ । सामन्तवादी युग वेयवितक अधिकार का यूग था | राज्कीय पद 
भी उस समय सम्पत्ति के रूप में समझे जाते थे । मध्ययुगीन राजा अपने पितृमूलक 
अधिकार से शासन करता हे, ऐसा विचार उस समय था। किन्तु आधुनिक संप्रभुता- 
वाद जनसुरक्षा और व्यापक शान्ति को स्थापित करनेवाली शक्ति के रूप में गृहीत 
हुआ। यूरोपीय धामिक सुधार-आन्दोलन से संप्रभुतासम्पन्न आधुनिक राज्यों के उत्थान 
में सहायता मिली ।३ सुधार-आन्दोलन ने पोप की शक्ति को कमजोर कर दिया। 
इंगलेण्ड में आठवें हेनरी और एलिजाबेथ ते पोप की शक्ति कौ पुरी अवमभानना की 
और स्वयं धर्मनेत्री बन बैठीं। पोप की, यूरोप-भर में शक्ति संचालित करने की 
महत्त्वाकांक्षा को इससे बड़ा धक्का लगा। पोप की शक्ति के कम होने का मुख्य 
कारण यह था कि अब यूरोप के कुछ देशों में राजा को ही प्रा न्‍न्‍य मिलने लगा। 
सामन्तवाद के अन्तिम दिनों में गृहकलह बहुत व्याप्त था और मजबूत दृढ राजकीय 
शवित के अभाव में अनाचार, अशांति बढ़ रही थी। इंगलेंण्ड में 'गूलाबों की लड़ाई' 
इसका उदाहरण हूँ । फ्रांस में भी गृहकलह और सामन्‍्तों के आपसी युद्ध पराकाष्ठा 
को पहुँच गये थे। महासुधार के कारण यूरोप दो धाभिक दलों में विभक्‍त हो 
या। जतदव साभन्तवादी युग के अवशेषस्वरूप' अशांति और कलहों के अतिरिक्त 








१. एशबाा। छ8गाटाप्र। 

२. 2श्ापवं० 70:6४ 

३. ति00 [,380, 6 (77797 0 ?0[प्ृ८३, [00, 0600०८७८ए', 
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संप्रभुता और विधि १७३ 


संघ और युद्ध को प्रश्नय देनेवाले अन्य कारण भी उपस्थित हो गये। यूरोप में 
घोर अशान्ति और अव्यबस्था का साम्राज्य हो गया । इस संकट से त्राण पाने का 
एक ही मार्ग था और वह था कि राजकीय शक्ति को पूर्ण सुदृढ़ और संप्रभुतासम्पन्न 
बनाया जाय। मजबूत राजकीय शवित ही सुव्यवस्था स्थापित कर सकती थी। इस 
प्रकार देखते हें कि मध्यकालीन सभ्यता के पतन और महासुधार-आन्दोलन का 
संप्रभूतासम्पन्न राज्य की कल्पना को मूर्ते करने में बड़ा हाथ हूँ । यूरोपीय-पुनरुत्थान 
ने वह मानसिक स्वतंत्रता उत्पन्न की थी कि जिसके बल पर मनृष्य पोप की शक्ति को 
तिलांजलि देकर राष्ट्रिय राज्य के झंडे के अन्तगंत खड़े हो सकें । 

. इस प्रकार आधुनिक संप्रभुता को जन्म देने में मध्ययुगीन सामन्तवादी सभ्यता 
के पतन और महासुवार आन्दोलन का प्रकृष्ट महत्त्व हें। दूसरी और विकसनशील 
पूजीवाद और उसके कार्यवाहुक मध्यमवर्ग ने भी इसकी आवश्यकता का अनुभव 
किया । पूजीवादी अर्थंव्यवस्था सतत गतिशील हे। इसके विकास के लिए आन्तरिक 
सुरक्षा अनिवार्य है। पुजीवादी व्यवस्था विश्वव्यापी वाणिज्य पर आधारित थी और 
इसके निमित्त भी आवश्यक था कि एक मजबूत  संत्रभुतासंपन्‍न गृहसरकार 
कायम हो, जो अन्य स्थानों और समुद्रों में मध्यवर्ग के हिंत का प्रतिनिधित्व कर रुके! 
जबतक सतव्ेत्र राजनीतिक सुरक्षा नहीं प्राप्त होती, तबतक पूंजीवाद बाहर उन्नति 
नहीं कर सकता था। सतत विकास, परिग्रह और गतिशीलता ही पूजीवादी 
अथव्यवस्था के मूल हैं। आस्तरिक क्षेत्र में सामन्तशाहों और बाह्य क्षेत्र में अन्य 
प्रतियोगियों से सुरक्षा प्राप्त करने के लिए विकसनशील पुूजीवाद ने संप्रभुतावाद का 
समर्थन किया । इंगलेंड के मध्यवर्ग के हित की रक्षा के लिए हालेण्ड से क्रामवेल ने 
युद्ध किया। अतः आधुनिक संप्रभुत/वाद के जन्म में धामिक महासुधार और १जीवाद 
का विशेष महत्त्व स्वीकरणीय हे। इन दो महान्‌ आचन्दोलनों के फलस्वरूप ही वह 
ऐतिहासिक वास्तविकता सामने आई, जिसकी पृष्ठभूमि में वोंदाँ, हाबूस आदि ने 
संप्रभुतावाद का सेद्धान्तिक रूप उपस्थित किया। 


बोदाँ ने सर्वप्रथम आधुनिक युग में संप्रभुता का मंत्र उच्चारित किया । विधियों 
के द्वारा अप्रतिहत सर्वोत्क्ष्ट सवेशवितभत्ता का नाम ही संप्रभुता है। _ किन्तु बोदाँ 
के ऊपर इतने अंश तक मध्ययुग का प्रभाव हे कि संप्रभुता को वह देवी या नैसशिक 
नियम से अनुशासित मानता हँ। बोदाँ संप्रभुता को राजा के द्वारा अधिकृत मानता 
था, इसी कारण फ्रांस में वंशाधिकार के नियामक 'सेलिक नियम को भी आधारभूत 


१, वुधष्याा 5049, रिथ्ृपा)ऑट, 800८. [ --संप्रभता को उसने 4687005 
$0प्रां& कहा हैं । 


१७४ रांजनीति और दशन 


उसने माना और बताया कि कोई भी राजकीय विधि उसका उल्लंघन नही कर सकती 
थी । इस प्रकार राजकीय संप्रभुता पर नेसगिक या दिव्य नियम तथा आधारभत 
सेलिक नियम”! की उत्कृष्टता उसने व्यक्त की है । हाकप्त ने संप्रभुतावाद को 
नरपतित्व से पृथक कर इस विचार को अधिक सशक्त बनाया । इंग्लेण्ड के 
गृहयुद्ध की पृष्ठभूमि में ही उसने संप्रभुता का सिद्धान्त निर्मित किया था। डसके 
अनुसार संप्रभुतात्राप्ति के दो मार्ग हे !। प्रथम मार्ग--संस्थानात्मक है । यह सहमति 
से प्राप्त होता है और एकतंत्र, अल्पतंत्र या जनतंत्र के द्वारा यह प्रकटित हो 
सकता हे । दूसरा मार्ग-बलप्राप्त्यामक हे। यह शक्ति पर आधारित हैं। और 
पितृतत्वात्मक्ष तथा अधिनायकात्मक पद्धतियों से प्रकटित होता है। हाब्स ने 
मानव को निसर्गंजात समाजशीलता का निराकरण किया और मनुष्य को 
एपणाप्रस्त और भयापन्‍न मानकर यह कल्पना प्रसारित की कि जबतक पूर्ण संप्रभुतासम्पन्न 
राज्य वर्तमान रहता हे, तभी तक समाज टिक सकता हे--अर्थात्‌ दण्ड को समाज को 
साधार और नियामक बनानेवाला कल्पित कर उसने शक्तिवाद का उम्र विचार 
उपस्थित किया) | उसकी संप्रभुतावादिता का ही यह प्रभाव था कि उसने बताया कि 
की अर ले अ5: नकल 2८ की लिए ली > 2 8तीए, आतीकिदव 


१९. 3वि00063, 7,6एशं्रा787, ००भ0« जएाा। और जाऊ, 5 80ए०- 
लहुणाए ए9 वशाइगॉपांणा, तया गए जड़े, 530ए०2०ं४7५ 
97 20 ८वणांशंतं0गा संप्रभुतावाद का विचार हाब्स के ग्रंथ, ॥१८ 
 (गंडथा (१६४२) में भी पूर्णतः व्यक्त हुआ है । 
२. हाब्स ने अपने प्रसिद्ध ग्रन्थ “(लेभायथान, अध्याय-१८) में संप्रभुतासम्पन्न शक्ति 
का निम्नलिखित अधिकारों का उल्लेख किया है:-- 
(क) प्रजा के द्वारा संप्रभू का किसी भी प्रकार का प्रतिरोध अन्याययक्‍त हे। 
(ख) संप्रभु के द्वारा आधारभूत अनुबन्ध का अतिक्रमण, प्रजा को समान 
अतिक्रमण का कोई कारण नहीं प्रदान करता है । 
(ग) अल्पसंख्यक वर्ग किसी ,भी प्रकार से संप्र « की अनाज्ञाकारिता में 
नहीं प्रवृत्त हो सकता हूँ । द 
(घ) संप्रभु किसी भी प्रकार अन्यायपूर्ण या हानिकारक कार्यों का कर्त्ता 
नहीं घोषित किया जा सकता है। 
(च) संप्रभु अवध्य हुँ और अन्य किसी भी प्रकार से प्रजा उसे दण्डित 
नहीं कर सकती हें । 
'छ) प्रजाह्ारा समस्त विचार-प्रकाशन और सिद्धान्ताभिद्योतन का नियंत्रण 
:  सेत्रभु द्वारा होगा । प्रकाशनार्थ समस्त पुस्तकों की वह॒ परीक्षा करा 
सकता हें। 


संप्रभता और विधि... १७५ 


राज्य अन्व वस्तुओं के समान धर्म-संगठनों को भी अपने अधीनस्थ और नियंत्रित 
कर सकता है । उसके अनुसार संप्रभुतासम्पन्न राज्य की कोई आज्ञा अन्यायपृर्ण नहीं 
हो सकती हें; क्योंकि अनुबन्धों का पालन ही न्याय हैँ और अनबन्ध के सहारे ही 
संप्रभुतासम्पन्न राज्य को पूण शक्ति दी गई हूं । हाब्स की विचारधारा का प्रभाव 
स्पायनोजा पर भी था । स्पायनोजा का कहना हैं कि अधिकार शक्तिप्रजनित है । 
शक्ति सत्ता की अभिव्यंजिका हूं । शक्ति का उत्कर्ष ही सर्व॑ व्यक्त हे । 
प्रकृति या ईश्वर भी शक्ति का केन्द्र ह । राज्य की दवित, उसके अन्तर्गत मनष्यों 
की शक्ति का केन्द्रित रूप हैँ । शक्ति के अनुरूप ही अधिकार प्राप्त होते हें, 
इसी कारण कोई राज्य पृण एकच्छत्र और दाक्तिमान्‌ नहीं हो सकता: क्योंकि 
राजकीय प्रक्रिया कदापि मनन और संकत्पन का नियंत्रण नहीं कर सकती हे! 
अतएव आंशिक मानव स्वतंत्रता से राजकोय संप्रभूता बाधित है । सन्नहवीं शताब्दी 
में यदि एक ओर हाब्स और स्पायनोजा राज्य की संप्रभुता का अनमोदन कर 
रह थे तो दूसरी ओर जमंन लेखक अलथूसियस जनता की संप्रभता का 
समर्थन करता था । अलथुसियस के अनुसार जब' जनता, वेयद्ितक रूप से नहीं 


(ज) सम्पत्ति पर पूरा अधिकार संप्रभु का हैँ । ***ब्यूत 'गुफ्ललएत-6 
(5 970.679, $678 एर८८९5ए [0 969०९ ब्यात व69९००6- 
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(झ) न्‍्याय-विभाग पर संप्रभु का पुर्ण अधिकार हे । 

(2) युद्ध और शांति के सम्बन्ध में पूर्ण निर्णय करने का अधिकार संप्रभ 

को 

(5) युद्ध और श्ञांति-काल में सचिवों, मंत्रियों, कार्यकारी अध्यक्षों को नियकत 
करने का संप्रभुताशक्तिसम्पन्न पुरुष को एकाधिकार हे । 

(ड) धत, सम्मान आदि से आदर करने. का अथवा शारीरिक और आशिक 
दण्ड देने का संप्रभु को अधिकार हैं। 

(ढ) नागरिकों में सम्मान-तारतम्य या सम्मान-परम्परा-क्रम स्थापित करने 

द का भी संप्रभु को अधिकार है । 
इन द्वाइश विशाल अधिकारों की सूची से स्पष्ट हैं कि मैकियावेली 
और बोदाँ की अपेक्षा अत्यन्त प्रचण्ड अधिकार हाब्स ने संप्रभु॒को 
प्रदान किया हूँ । 


९. 09068, वक6 लाला अध्याय १८; 4+८एं&:797, अध्याय ३६ । 


१७६ राजनीति और दर्शन 


अपितु निगमात्मक या प्रमण्डलात्मक रूप से कार्य करती हैँ तब वह अन्तिम रूप मे 
संप्रभुतासम्पन्न है । इस प्रकार अलथूुसियस, रोमन-साम्राज्य तथा भध्ययुग में यदा- 
कदा उद्घोषित जनता संप्रभुतावाद का समर्थक बना । रूसो सामान्य संकल्प! 
की संप्रभ्ता का समर्थक था । सामान्य हित जनता के बहुमत का एकर्त्रक्ृत 
रूप नहीं है. । सामान्य संकल्प सर्वेदा कल्याणकामना करता है, यद्यपि अवसरविशष 
पर इसका बौद्धिक रूप मन्‍न्द हो सकता हूँ । इस सामान्य संकल्प का व्यवहारी- 
करण ही संप्रभुता हे । राज्य को सामान्यसंकल्प का वाहक बनने पर ही नेतठिक 
रूप प्राप्त होता है, अन्यथा उसके प्रतिरोध में क्रान्ति हो सकती हेँ। यतः 
सामान्य संकल्प ही संप्रभु है, अतएुव उसका प्रत्येक कार्य विधिसम्मत हे । सामान्‍्य- 
संकल्प का पोषक होने के कारण रूसो तिनिधि-प्रथा का विरोधी था। शवित 
दूसरे को दी जा सकती हें; किन्तु संकल्प का प्रतिनिधित्व नहीं हो सकता हें। 
यद्यपि रूपों दाशनिक दृष्टि से सामान्य संकल्प की संप्रभुता का पोषक था, 
तेथापि तत्कालीन फ्रान्स के नेताओं ने उसे प्रजातांत्रिकता का पंगम्बर ही माना । 
रूसो का स्पष्ट प्रभाव सन्‌ १७६१ के फ्रांसीसी संविधान पर व्यक्त होता हँ'। 
इस संविधान में स्पष्ट कहा है कि संप्रभुता मूलतः राष्ट्र में रहती हे । संप्रभुता एक, 
अविभाज्य तथा अश्रदेय हे । इस संप्रभुतावाद की जो धारा बोदाँ और हाब्स, 
स्पायनोजा आदि में उपस्थित हुई थी, वह अपने जनतंत्रात्मकः रूप में रूसो में 
व्यक्त हुई । किन्तु हाब्स और रूसो, दोनों के मत में ही संप्रभुता एकीकृत 
विराट राजकीय शक्ति का ही नाम है । 

जर्मन दाशंनिक हंगेल के अनुसार संप्रभुता, तत्वात्मक एकता अथवा आदर्शात्मकता 
को कहते हें। राज्य के जितने पद ह, वे व्यवस्थित रहें और पदस्थ व्यवित एक व्यापक 
संपूर्णता को ध्यान में रखते हुए अपना कार्य करें, यह संप्रभुता के कारण ही संभव 
हैं। हेंगेल को अनेक आलोचकों ने शक्तिवाद या अधिनायकवाद का पोषक माना है। 
अनियंत्रित शवितवाद का उसने तिरस्कार किया हैं। शवितवाद या अधिनायकों 
की उच्छु खलता उस समय व्यक्त होती है जब विधि का शासन समाप्त हो जाता 
है। संप्रभुता उस वंधिक व्यवस्था का नाम है जब सभस्त राजकीय अधिकारी और कर्मचारी 
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राज्य के प्रत्यय की सम्पुर्णता को ध्यान में रखते हुए निज कर्मों का पालन करें | 
संत्रभुता सावयववाद का पोषक सिद्धान्त है। जिस प्रकार किसी जन्तु के समस्त अंग 
परस्पराश्षित और संबद्व रहते हैं, उसी प्रकार संग्रभुता के कारण राज्य के समस्त अंग ओर 
उपांग एक आदशोत्मकता से संग्रथित रहते हैं । किन्तु इस प्रकार की पूर्णता की अभिव्यक्तित के 
लिए आत्मनिष्ठता' अपेक्षित है और आत्मनिष्ठता एक व्यक्ति के द्वारा वेदितव्य होती हे, 
अतः राज्य की संप्रभूता का चरम बिन्दु नरपति है जो तकंसंगत संविधान के द्वारा 
राजूयकर्म करता हे। जिस प्रकार राज्य की आत्तरिक संप्रभूता की अभिव्यंजना 
पुर्णता के द्वारा होती हैं, उप्ती प्रकार अपने प्राणों की हत्या के द्वारा भी राज्य की 
प्रतिरक्षा करना उसकी बाह्य संश्रभूता की रक्षा के निमित्त आवश्यक हैँ। हेगेल के 
अनुसार राष्ट्रभावापत्न॒ राज्य तकंणात्मक तात्विकता और प्रत्यक्ष वास्तविकता की 
मृत्ति हें और इसी कारण यह पाथिव जगत्‌ में पुणत+ निरपेक्ष है। इसका तात्पर्य 
हुआ कि अपने पड़ोसियों के समक्ष प्रत्येक राज्य संप्रभुतासम्पन्न और पूर्णतः स्वतंत्र 
हे। उतके द्वारा इसको संप्रभुता का अभिज्ञान और स्वीकरण अत्यन्त अपेक्षित है। राज्य 
को इस प्रकार संत्रभुतसम्पन्न मानने से अन्‍्ताराष्ट्रिय विधि का कोई महत्त्व नहीं रह 
जाता हैं। अन्‍्ताराष्ट्रिय विधि नैतिक और संकल्पात्मक इच्छाओं का समूह हे और किसी 
प्रकार भी इसकी अवश्यम्पालबीयता सिद्ध नहीं है। इस प्रकार आन्तरिक और बाह्य 
संप्रभुता का उग्र पोषण करने के कारण प्रजातंत्रीय क्षेत्रों में हेगेल का नाम घोर 
शव्तिवाद के पोषक के रूप में हो जाता हे। फ्रांस की राज्यक्रान्ति के घोर 
कारनामों को देखते हुए हेगेल जनसंप्रभुता का विरोधी हो गया था। 

निरपेक्षतापूर्ण संप्रभुता का उम्र समर्थक “जान आस्टिन' विश्लेषणात्मकतावादी 
था। उसके अनुसार निर्दिष्ट मानवों की उत्कृष्ट संप्रभुताशक्ति की स्वतंत्र राज्य में 
आवश्यकता हूँ। निरदिष्टता पर बल देने के कारण अस्पष्ट सामान्य संकल्प को 
संत्रभु वह नहीं मानता हे। इस संप्रभुतासमन्वित मानव-शवित को ही अधिकांश 
जनता अपना अभ्यस्त आज्ञानुवतित्व अपित करती हँ। विधिसम्मत नियम इस 
संग्रभु से निस्‍्वृत होते हें। आस्टित वेधिक परिपूर्ण निरपेक्ष संप्रमुता का समर्थक. 
था । किन्तु अनेक दृष्टियों से उसकी आलोचना की गई है। एऐतिहासिकों का कहना 
हे कि श्राच्य देशों के एकतंत्रीय शासन में भी समआआाट पूर्ण निरपेक्ष नहीं था। जनता 
की परम्पराओं और विश्वासों को कुचल कर कोई सम्राट्‌ शक्तिवाहक नहीं रह सकता 
था। आस्टिन प्रतिरोध का विरोधी था; क्योंकि अभ्यस्त आज्ञानूवर्तित्व जनता के 
अधिकांश से प्राप्त करना संप्रभता का लक्षण हैे। राज्य पर किसी भी प्रकार का 
बाह्य नियंत्रण उसे अस्वीक्ष था। अतः निर्धारितता और निरपेक्षता अर्थात 
सम्पुर्णशक्षितमत्ता को ही संप्रभुता का मौलिक तत्व मानकर आस्टिन वेधिक दुनिया में 
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ही विचरण करता है । आस्टिन के विधिशास्त्र की सभरया हे--निर्धारित संपूर्ण 
गक्तिमता श्रौर अभ्यासाश्रचित आज्ञानुवरतित्व का सामंजस्य । स्पष्ट हे कि जब 
आज्ञानुवतिख अभ्यासगत हो जाता हैं तब एकाधिकारपुर्ण शक्ति की आवश्यकता नहों 
रहती है। एकाधिकारवादिता का पर्यवसाय दमन तथा नियंत्रण में होता हे और दमन 
तथा नियंत्रण की वहीं आवश्यकता हें, जहाँ राजूय की आज्ञा की अनुवर्तिता स्वाभाविक 
नहीं है। इस असंगति के बाद भी आसस्टिन के विधिज्ञास्त्र की एक विशेषता हमें 
ग्राह्म है। जहाँ तक उसने किसी भी विकसित राज्य में निश्चयात्मक मत व्यक्त 
करने के लिए एक निर्धारित शवित की आवश्यकता अनुभव की हें, वहाँ तक उसका 
विचार संगत है। यह ठीक हे कि उसने इस संप्रभृुतासंपन्‍्तन शंदित की निस्पेक्षता के 
अनुसंधान में समाजशास्त्र ओर इतिहास तथा नीतिशास्त्र के द्वारा उपस्थित तत्त्वों का 
परिग्रहण नहीं किया हे । प्रजातंत्रीय परंपरा के विकास और सामाजिक शास्त्रों की' 
उन्‍नति के कारण राजकीय शक्ति के स्वरूप को हम आज आस्टिन की अपेक्षा अच्छी 
तरह समझ सकते हैं।. ः 
आस्टित के अनुसार संप्रभुता का यथार्थ तत्त्व हु--निर्धारित और सम्पूर्ण शक्ति- 
सम्पन्त केन्द्र । ताकिक उपपत्ति की दृष्टि से उसका कहना ठीक हे । विधिश्ञास्त्र की दृष्टि से 
नि३चयात्मक मत का प्रकाशन करनेवाले शक्तिकेन्र की नितान्‍्त वांछनीयतां हें; किन्तु 
इस शक्तिकेन्द्र को समाज से व्गतिरिकत नहीं माना ज्य सकदा हे। समाज में अनेक 
शक्तियाँ वत्त मात हैं, जिनके अन्तर्गत ही संप्रभुता कार्य कर सकती है। दाशंनिक 
राजनीतिशास्त्र चतन्यसम्पन्न मानव के अधिकार का पोषक है। प्रजातंत्र के विकास के 
कारण जनमत एक प्रमुख शक्ति के रूप में हमारे सामने आ गया है। औद्योगिक 
सभ्यता के विकास के साथ-साथ अनेक श्रेणियों और संत्यथाओं का विस्तार हुआ हैं। 
आज' हाब्स और रूसो के समान संस्थाओं का खंडन करना या उनकी उपेक्षा करना 
असामयिक है | दूसरी ओर इतिहास की धारा ने अन्ताराप्ट्रिय समाज को उत्पन्न किया 
है। अतः आज की दुनिया में केवलमात्र निरपेक्ष संप्रभुतावाद का मंडन क्षाब्दिक प्रतीत 
होता है। केवलमात्र शवित का नारा बुलन्द करना दास-प्रथा के उप्युब्त भले ही हो, 
स्वस्थ चेतन मानवों के लिए उपयोगी कदापि नहीं हो सकता । अचन्ताराष्ट्रिय विधि 
की उपेक्षा करना, जेसा हेगेल ने किया हैँ, अब असामयिक हो गया है । दो विश्वमहा- 
सभरों ने अन्ताराष्ट्रिय समाज और व्यवस्था! को' निर्मित करना आज की सभ्यता और 
संस्कृति के लिए अत्यन्त अनिवार्य बना दिया हे। किन्तु समाजशास्त्र, विश्व-इतिहास 
और प्रजातंत्र की दृष्टि से आस्टिन और हेगेल के मत को अपूर्ण मानते हुए भी इतना 
कहन। ठीक हे कि किसी भी आधुनिक सभ्य राज्य में अन्तिम निश्चय को व्यक्त करनेवाली 
और उस मत को दमन का आश्रय लेकर भी मान्य करानेवाली शविति की 
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नितान्त आवश्यकता है। कह सकते हैं कि आस्टिन का भत्‌ अपुण हूं; किन्तु गलत 
नहीं ह । 
दाशतिक राजनीतिशास्त्र के अनुसार राज्य चेतन नीतिमान मानव के आत्म- 
साक्षात्कार का एक साधन है । अपने क्षेत्र में निवास करनेवाले मनुष्यों का अधिक-से-अधिक सुख 
किस प्रकारु सिद्ध हो सकता है, इसको व्यावहारिक बनाना हो राज्य का लक्षण है। 
स्पष्ट हूं कि यदि राज्य एक साधन हे, तब अपने साध्य की संसिद्धि के लिए 
आवश्यक शक्ति ही उसके निभित अपेक्षित है । यदि राज्य, तीतिमान्‌ मानव के समस्त 
बाह्य सम्बन्धों को विधिविहित प्रणाली से अनृशिष्ट करने का साधन है तो स्पष्ट हु कि उसके 
अपुरूप ही शर्त इसको प्राप्त होती चाहिए । निरपेक्ष अतिरंजित शक्ति की माँग अनावद्यक 
है । कार्य और शक्ति में अनुपात को बनाना होगा। यदि राज्य को मानवमात्र का 
परम प्रक्षष्ट साध्य माना जायगा, तभी इसको स्वेशवितमान तथा निरपेक्ष माना जा सकता 
ह। प्रजातंत्रीय व्यवस्था राज्य की अपेक्षा समाज और चेतन व्यक्तियों को अधिक महत्त्वपर्ण 
मानव हू । अतः काय के विमित आवर्क शत की अपेक्षा अधिक शक्ति का प्रयोग 
करना, प्रजातंत्रीय व्यवस्था म॑ संभव नहीं है। 
उत्तीसवीं शताब्दी से ही संग्रभुतावाद का खंडन प्रारम्भ हो. गया हैँ। लावाण्ड 
और जेलितेक के अनुसार संप्रभुता राज्य का आवश्यक तत्त्व नहीं है। इनके अनसार 
मौलिक, अपरिदत्त, नियंत्रण का अधिकार ही राज्य का मूल लक्षण हे; किन्तु इस प्रकार 
का अप्वक्ार सत्रभवासे अधिक पृथक नहीं हूं। चाल्से ब्ेतोआ ने प्रजातंत्रोगः व्यवस्था 
के विकास के कारण संप्रभुता को गलत और खतरे से पुर्ण बताया ।* ब्रिटव में. 
बहुलवाद या अरेकवाद का सिद्धान्त उद्घोषित हुआ । जिस प्रकार ओपनिषदिक अद्वेतवाद 
के विरोब में जन दर्शन ने बहुलवाद की घोष गा की थी, उत्ती प्रकार जमंन विज्ञाचात्मक 
अद्वतवाद की प्रतिक्रिया में विलियम जेम्स ने बहुलवादी, जगत्‌ का दर्शन उपस्थित 
किया ।3 लास्‍्की के बहुलवाद पर जेम्स का प्रभाव था। बहुलवादी विचारधारा पर 
अन्य प्रभाव भी थे। औटो गियर्क ने जमंनी के मध्यंकालीन आथिक और सामंजिक 
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१८६० शाजनीति और दर्शन 


विकास का इतिहास प्रस्तुत कर निगनों का प्रकृष्ट महत्त्व घोषित किया। मगियके ने 
अलयूतियत के राजनीतिक दर्शन का- जिसमें स्पष्ट रूप से राज्य को संस्था कहा गया हूं 
ओर समाज का संघात्मक रूप स्वीकृत हे--भी पुतरुद्धार किया। गियर्क की विचारधारा से 
मेटलेग्ड ओर बाफर भी प्रशावित थे ।* इंगलेण्ड में बाकर, फिगिस, लिएडसे, लास्की, कौल 
आदि ने बहुलवादी विचारधारा से प्रभावित हो निरपेक्ष संप्रभूतावाद का खंडन किया३ । 
प्रथम विश्वमहासमर के बाद राज्यवाद के विपरीत जो प्रतिक्रिया हुई थी, इसी के फलस्वरूप 
बहुलवाद का विचार दृढता से व्यक्त हुआ । फिगिस के अनुसार राज्य की निरपेक्ष 
दशक्तिसम्पन्नता का जिद्धान्त यूरंपीय पुतरुद्धार और धार्मिक महासुधार के कारण उपस्थित 
हुआ है । उसने राज्य को समाजों का समाज” घोषित किया। बहुलवाद की विशेषता 
हैं कि इसने समाज में व्लमान अनेक संस्थाओं के यादृद्धि के प्रकर्ष का वर्णत किया 
है। निश्चित राज्यनिरपेक्ष संत्रभुतावाद का व्यवहारीकरण नाना संस्थाओं के ब्रकृष्ट 
भठित्व की उपेक्षा करता है । आज का राज्य केवल व्यक्तियों के सम्बन्धों को व्यवस्था 
नहों करता है, अपितु अनेक शक्तिशाली संस्थाओं के साथ व्यक्ति का सामंजस्य उपस्थित 
करना भी उत्तका लक्ष्य हे। किन्तु संत्थाओं के प्रकृष्ट माहात्म्य को स्वोकार करते 
हुए भो उनमें सामंजस्थ प्रत्यापित करते के तिम्ित राज्य की महती आवश्यकता है । 
यह ठोक हूँ कि रोनन कंयोलिक चर्च जेसी संत्था आधुनिक यूरोपीय राज्य से प्राचीन- 
तर ह ओर इसमें विश्व स रखवबाले लोगों को दुष्ट में राज्य से भो यह अधिक महत्त्वपुण 
हैं । यह भी ठोक है कि केभो-कों उक मजदूर की दूप्टि से अमिक्संव राज्य की 
अपेक्षा अधिक महत्त्ववुर्ण मालूम पड़ सकता है। यह एक साधारण अनुभव का विषय 
है कि परिवार अपंख्य नागरिकों की दृष्टि में रांज्य की अपेक्षा अधिक रागात्मक महत्त्व 
रखता है । यह भी ठोक ह कि अनेक संस्थाओं का जन्म नागरिकों के राज्यव्यतिरिक्त 
श्रम से सिद्ध हुआ है। परन्तु इन सब बातों के होते हुए भी लास्की को यह माँग 
कि संत्रभुता के विचार को राजनीतिशास्त्र से बहिष्कृत कर देना चाहिए, भावुकतापूर्ण 
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संप्रभूता और विधि १८१ 


और अप्ंगत हे ।! समाज समानानन्‍्तर रेखा पातिक संस्थाओं से नहीं बना हुआ हे। 
इसमें अनेक संस्थाएँ हें। उनके पारस्परिक संचर्षों को समाहित करनेवाला राज्य नितान्त 
आवश्यक है। राज्य विवादग्रस्त प्रश्नों का निश्चयात्मक समाधान कर सके, इसके निमित्त 
संस्थाभों की अपेक्षा उसका विशालतर महत्त्व स्वीकार करना ही पड़ेगा। अन्य संस्थाएं 
आ्िक दण्ड या प्रायश्चित्त दण्ड दे सकती हैं; किन्तु शारीरिक दण्ड केवल राज्य ही 
दे सकता' हे। प्रतिरक्षा के प्रश्नों की उपस्थिति होने पर चर्च और श्रमिकसंघों के 
ऊपर भो राज्य अपना' नियंत्रण कर सकता हैं । यदि कोई धार्मिक संगठन प्राणायाम 
संब्या आदि को ग्यवत्या करता है तो यह उप्तका आन्तरिक प्रइन है और इसमें वह 
पृण स्वतंत्र हुं; परन्तु यदि धमंसंगठन या चर्च नागरिकों में अव्यवस्था का समथंन 
करता हूं तो उसको उचित दण्ड देना राज्य का ही कार्य हे। अतः स्पष्ट है कि यद्यपि 
राज्य भी एक संस्था है ओर समाज से इसका तादात्म्य नहीं हें, तथापि मानव के 
व्यांपक हितों को रक्षा को जिम्मेवारी इसके ऊपर हैँ और उप्तका पालन करने में वह 
अन्य संस्थाओं को उचित दण्ड दे सक्रता है | अतः यद्याप बहुलवाद की यह विशेशता 
रही हूँ कि सने हंगेल और आस्टिन के विचारों की तिक्रिया में अन्य सामाजिक 
संस्थाओं का महत्व घोषित किया, तथापि राज्य का अन्य संस्थाओं के बीच सामंजस्य 
उपस्थित करने का जो कार्य हु, उसकी पूरो मीमांसा यह नहीं कर सका । 
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श्६२ राजनीति और दशन 


सामंजस्य केवल उपदेशप्रदान से नहीं हो सकता । विना शक्ति के, क्रियात्मक 
सामंजस्य कदापि उपस्थित नहीं किया जा सकता । यह समाजशास्त्र का एक 
विश्चित मन्‍्तव्य हूँ कि अन्य संस्थाओं क़ी अपेक्षा, सामान्यहित की दृष्टि से, राज्य 
अधिक महत्त्वपूर्ण है । दाशनिक राजनीतिशज्ञास्त्र का यह विचार हू कि . राज्य 
समुचितरूप से अपनी शक्ति का उपयोग कर रहा हे या नहीं, अथवा सामंजस्य- 
स्थापन के बहान॑ किसी व्विशेष के स्वार्थ का पोषण तो नहीं कर रहा है, इन 
सब बातों की मीमांसा करता नीतिमान चेतन नागरिक का कतंव्य है । किन्‍्त 
अवक अपूर्णताओं के होते हुए भी, किसी व्यवस्था को चलाने के निमित्त राज्य को 
अन्ततोगला विश्चयात्मक मतघोषण और क्रियात्वयन का सम्पूर्ण अधिकार देना 
पड़ेगा । किन्‍्तुं इसका तात्परय यह नहीं हे कि अगन्तव्य क्षेत्रों में प्रवेश करने का वह 
प्रयास करेगा | यदि विधिमम्मत प्रणाली से राज्य अपनी शक्ति का उपयोग न. 
रेगा तो शीघ्र हो राज्य के नाम पर कार्य करनेवाले सरकारी कर्मचारी अपने 
को पदच्युत और कारागार में पायेंगे और अधिक अन्याय करने पर चाल्स प्रथम 
और सोलहव लुई के समान शली पर भी चढ़ाये जा सकते हं । तथापि 
व्यवस्था का तकशास्‍्त्र इस बात की माँग करता हे कि आन्तरिक प्रश्नों के समाधान 
मे॑ राज्य के पास विधित्तृम्मत निरपेक्षशक्ति आवश्यक हें; किन्तु यतः उप्तका 
सवरदा अन्य सामाजिक, राजतीतिक, आथिक शक्तियों के संपर्षक्षेत्र में प्रयोग 
हप्ता पड़गा, अवएव अविकतम मात्रा में उसको नेतिक बनाना अनिवार्य हें । 
अतः यह कहता कि राज्य संप्रभुतासभ्पन्न नहीं है, अनगंल प्रलाप हैं, दूसरी और 
सम्पण सम्रभुता का अथ घोर शक्तिवाद करता भी नितान्त भ्रामक हे । राज्य 
विधि की दृष्टि से सम्पूर्ण मधिकारसम्पन्न हैं; किन्तु उतनी ही दूर तक, जहाँ तक 
वह ब्द्धिमानी से कार्य लेता है और जनमत उसके पक्ष में यदि पुणत: नहीं तो 
कम-से-कम प्रतिरोधी नहों हे । जम॑ंती में शक्तिवाद के उम्र पुजारी विस्माक को 
भी रोमन वेथोलिक चर्च से समझौता करना पड़ा । नेपोलियन और म सोलिनी 
भी अपनी शक्ति का दम्भ करते हुए चर्च से समझौता करने को बाध्य. किये 
गय । इस अ्रकार स्पष्ट हैं कि एक बिस्तृत विशाल संघर्षशील जगत में शबक्ति- 
योग को प्रकंटित करना है । संयम और वदढ्धिशीलता के आधार पर ही इस 
सवंष मे विजय प्राप्त हो सकती हे । 
राज्य के घोर शक्तिवाद के उपासकों के विपरीत हम देखते हें कि 
अनेक अवसरों पर संगठित श्रेणियों और संस्थाओं ने राज्य की उपक्षा की 
हेँ। सत्‌ १६४६ लेकर सन १६४७ ई० तक अनेक घटनाएँ देश और विदेश एसी 
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हुईं, जिनसे अँगरेजी पाल॑मेप्ट की आँख खुल गई" और भारतीय स्वतंत्रता को प्रदान 
करनेवाला कानून उसे बताना पड़ा । विधिशास्त्र की दृष्टि से संप्रभतासम्पन्न अंग्रेजी राजा और 
ससद्‌ को वास्तविकता के सामते झूकता पड़ा । मुसलिम लीग के ध्रत्यक्ष कर्म' की 
नोति न॑ भारत-सरकार को पाकिस्तान स्वीकार करने पर बाध्य किया । महात्मा गाँधी 
जी के आन्दोलन के सामने दक्षिण अफ्रिका की सरकार को झुकना पड़ा । ये उदाहरण बताते ह 
कि एसे अवसर राजकीय जीवन में उपस्थित होते हें जो वेधिक सम्प्रभतासम्पन्न शक्ति को 
भी झूकने पर बाध्य करते हेँ। स्पष्ट हु कि राज्य और उसके नाम पर कार्य करनेवाली 
सरकार को व्यवस्था कुछ आवश्यक भाँगों के पूति के लिए हुई है। इस अर्थ में लाक्षणिकता 
की दृष्टि से राज्य को अनृबंधप्रजनित मान सकते हैं । नागरिकों को इस बात का पृण अधिकार 
हे कि वे इसकी खोज करे कि राज्य वस्तुतः अधिकारों और ककत्त॑व्यों की सम्यक्त व्यवस्था कर 
रहा है या नहीं । दाशनिक राजनीतिशास्त्र राज्य को नीतिमान चेतन मनष्यों के आत्मदर्शन के 
निभित आवश्यक बाह्य उपकरणों का ज्ञापक और व्यवस्थापक मानता है । अतः सम्यक रूप 
से सरकार अपना कार्य कर रही हे या नहीं, इसकी मीमांसा करना प्रत्येक नागरिक का 
नेतिक कत्तव्य है । आध्यात्मिकता की यह माँग हे कि यदि नागरिक की बडद्धि में सरकार 
के काय असंगत और विपथगामी प्रतीत होते हें तो दिस्सन्देह वह उनका विरोध करे। 
किन्तु इस प्रकार का विरोध देनिक घटना न होकर, उचित अवसरों और कठिन गंभीर 
परिस्थितियों में होता चाहिए। अतः दार्शनिक राजनीतिशास्त्र अपना अन्तिम आधार 
मानव की व्यवसायात्मिका बृद्धि को मानता हे, जिसका बीज प्रत्येक मामव में वर्तमान 
हुं। दाशनिक राजनीतिशास्त्र का यही लक्ष्य हे कि मानव के आत्मसाक्षात्कार के निमित्त 
आवश्यक जो विराट श्रेय हूँ, उनकी पूर्ति का साधन राज्य को बनाया जाय। इसके 
निमित्त जनता को शिक्षापुर्ण अभिवांछित है । शिक्षित जनता को ही अधिका रचेतन्य रह 
सकता है और वही सरकारी सेवकों को अपने अनुकूल बना सकती है। प्रजातंत्रीय 
व्यवस्था मे॑ यह अनिवाय हूँ कि सरकार, जनमत को अपनी नीति का पूरा आधार 
बनावे। इसके लिए अपेक्षित ह कि जनसंस्थाओं की, सरकारी नीति-निर्माण में पुरी 
सलाह ली जाय। संविधान में स्पष्ट रूप से सरकार का अवधिकाल और इसकी निर्माण- 
विधि लिखित रहनी चाहिए। प्रजातंत्रीय सरकार, शवित-केःद्र करण पर ध्यान न देकर 
क्षेत्रीय और कर्मीय विकेन्द्रीकरण पर ध्यान देगी )* अत: स्पष्ट है कि राज्य नागरिकों 
को हितरक्षा का साधक ह न कि अपनी शक्ति का संवर्धक । राज्य की शवित की जो 
सामान्यता और संग्रभृता विधिशास्त्र में प्रकटित हैं, वे कम-से-कम प्रजातंत्रीय व्यवस्था में 
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अवश्य ही जनकल्याणात्मक कम में प्रयुक्त होने के लिए ही हें। किन्तु तर्कंशास्त्र की 
दृष्टि से राज्य को संप्रभु मानना ही पड़ेगा, अन्यथा व्यवस्था नहीं रह जायगी। 
देनिक व्यवहार में जनसंघ्ब हो, उस समय उसका समाधान करने के लिए राज्य की 
संप्रभुता आवश्यक हू । जब किसी श्रमिक संस्था के लोग अपनी दर्शनधारा का आश्रय 
लकर हिंसा और उत्पात मचावें, उस समय समाज के परित्राण के निमित्त अनिवा' 
हूँ कि राज्य उस संस्था के ऊपर अपनी संप्रभुता स्पष्ट घोषित्त कर उसका हिंसात्मक 
दमत भी करे। अतः राज्य को निरपेक्ष संपूर्ण संप्रभता-सम्पन्न मानना आवश्यक हे । 
हाँ, राज्य अपने को कायम रखने के लिए सवंदा ही अपनी शक्ति का सामाजिक और 
नतिक आदशों के अनुवर्तन में प्रयोग करे, इस नियम को अवश्य चरितार्थ करना चाहिए 
अतः मंकिवर का राज्य को चर्च और क्लब आदि के समकक्ष घोषित करना अत्यन्त 
आमक हे । राज्य को वधिक संप्रभूतासम्पन्न मान कर भी मानव नैतिकता का पेषक 
दाशनिक राजनीतिशास स्वीकार करता हे कि जब साभान्यहित, अधिकार-व्यवस्था 
आदि के आदश को छोड़ कर, राज्य वर्गहित, शोषफहित आदि का समर्थन करता है, 
तब' क्रान्ति के सहारे उस राज्य को उलट डालना भी परम कतंव्य हे । 


हु ठीक हू कि कुछ अन्य संस्थाओं ने राज्य की अपेक्षा अधिक रागात्मक सहानभति 
जनता से प्राप्त की है, तथापि रुभ्यता का तिहास बताता हे कि बबेरता से परित्राण 
पाने में राज्य एक महान्‌ साधन हे। जब मौयं-साम्राज्य और गुप्त-साम्राज्य कमजोर 
हो गये, तब यवनों और हुणों ने इस देश में बड़ा खतरा उत्पन्न किया। शक्तिशाली 
राज्य, प्रतिरक्षा के निमित्त बड़ा आवश्यक हे और भारतीय इतिहास की अनेक साम्राज्यों 
के पतन के फलस्वरूप उत्पन्न विश्वुंखलता के रूप में, यही शिक्षा हे कि सुरक्षा की 
मतोवेज्ञानिक और सामाजिक आवश्यकता की पृत्ति राज्य के द्वारा ही हो. सकती है। 
अत: यदि बहुलवाद की भ्रामक विचारधारा के लिए यूरोप और विशेषतः इंगलेण्ड में 
आंशिक आवश्यकता थी भी तो स्वतंत्र भारत के लिए यह बड़े खतरे से भरा हुआ 
विचार है। आतन्तरिक प्रश्नों में संस्थाओं को स्वतंत्र मान कर भी, सर्वेसामान्य प्रश्नों 
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का जहाँ तक सम्बन्ध हे, राज्य को उससे प्रक्ृष्टतर मानना ही पड़ेगा। किन्तु सर्वे- 
कल्याणपोबक आदर्शों को क्रियान्बित करने के लिए जो राज्य के कार्य हों, वे यदि 
सवेदा वेधिक परम्परा का अनुगमन करें तो एकच्छत्रवाद का खतरा नहीं उपस्थित 
होगा। राज्य को साधन मानते से, उसके विरोध में उचित अधिकारों की माँग की 
जा सकती हेँ। यदि रास्ते में किसी व्यक्ति या किसी संस्था की गाड़ी से चोट लग 
जाने पर नागरिक को हर्जाना मिलता है, तो उसी प्रकार राज्य पर भी आवश्यकता 
पड़ने पर अभियोग लगाया जा सकता है। राज्य अपने सेवकों के कार्यों के लिए प्रा 
उत्तरदायी हु और वधिक व्यवस्था की यह माँग हैँ कि राज्य को भी अधिकार और 
उत्तरदायित्व के व्यापक नियम से बँधना होगा। यदि राज्य सम्यक व्यवस्था की कामना 
करता हैँ, यदि शासितों के संकल्प को अपनी नीति का वह आधार बनाना चाहता 
हैँ तो नागरिकों के उचित अधिकारों का परिरक्षण कर ही उसकी संप्रभुताशवित आदशे- 
वती बन सकती है। प्रजातंत्र के विकास से यह अनिवायें हो गया है कि केवल निरपेक्ष 
स्वशक्तिमान्‌ राज्य का राग अलापने से कुछ नहीं होगा । वास्तविकता के जगत में रा ज्य को 
रहना हूं। वास्तविक जगत्‌ में अततिम निरपेक्ष शक्ति एक शाब्दिक जालमात्र है। 
राजकोय सम्रभुता के पीछे भी अन्य महुती सामाजिक और नेतिक शवितयाँ कार्य कर 
रही हेँ। इनकी उपेक्षा प्रत्यक्ष खतरे को उपस्थित कर देती हैँ, जैसा १६४६ ई& में 
इंगलेण्ड, १७८६ ई० में फ्रान्स तथा सन्‌ १६४२ में भारत के इतिहास से स्पष्ट विदित है। 
अबतक के विवेचन से स्पष्ट हे कि जिस संप्रभतावाद का बीज रोम के कानन- 
शास्त्र में हैं, जिसका आधुनिक पोषण बोदाँ, हाब्स, स्पायनोजा, रूसो, हेगेल, आस्टिन 
आदि ने किया है, उसका आधुन्तिक अस्ताराष्ट्रियवाद, बहश्नेणीवाद, मानव अधिकारवाद, 
ब्रजातत्रवाद आदि के जमाने में नये तरीके से विश्लेषण करना होगा। इसके निमित्त 
समाजशास्त्र, इतिहास और दश्शनशास्त्र से हमें सहायता लेती पड़ेगी और संप्रभताशक्ति 
की भी क्रमिक परम्परा* स्थापित करनी होगी। किसी एक सामान्य सिद्धान्त से ही 
सामाजिक संजटिलता और विविधता का सम्यक बोध नहीं होगा। 
दाशनिक राजनीतिशास्त्र के अतुस्तार सबसे व्यापक और मलभत संप्रभता ऋत की 
है। कत उत्त शाकतर का नाम हैँ जो मानव को सत्पथ पर प्रेरित करती हैं ।* 
भोतिकवादी और यंत्रवादी दुनिया में प्राथमिक नियम पर विश्वास करना कठिन 
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बे 


हैं। तथापि तिहास की यही शिक्षा है कि राजनीतिक समस्याओं के समाधान के 
लिए एक अति-राजनीतिक नियम की आवश्यकता है। ऋत से हमें किसी धर्मविशेष 
का समर्थन अभीष्ट नहीं हैं। ऋत से हमारा तात्पयं उन विशाल व्यापक आदरशों से 
हैं जो मानवमात्र के कल्याण के निमित्त आवश्यक हें' । आज की प्र तियोगिताबादी 
संत्रबशोल दुनिया में शान्ति और सुव्यवस्था के लिए नैतिक नियमों का माह त्म्य- प्र कटी- 
करण अविश्यक मालूम होता है । क्रेवेल राज्य या राज्यविशेष के संविधान पर 
ही पूरा बल देने से मानवता की भावना शिथिल हो जाज़ी है। हमें सर्वभूतहितवाद 
का ध्यान रखते हुए मातव-संस्कृति के उन्‍्तायक आदशों को संरक्षित करता हे । 


ऋतस्थ इलोक़ो बधिरा ततर्दकर्णा बधान: शुच्मान आयो: ।। 
ऋतस्थ दृढहा धरुणानि सन्ति पुरुणि चन्द्रा वपुषे वपृषि । 
ऋतेन दोघ॑मिषणन्त पृक्ष ऋतेन गावऋतमा विवेश:।। 
ऋत येमान ऋतमिद्ोवोत्यू तस्य शुष्मस्तुरया उ गव्यू: । 
ऋताय पृथिवी बहुले गभीरे ऋताय धेनूपरमे दुह्ते ॥-(ऋणग्‌वेद ४-२३-८-१०) 
2५ .. 2५ 
तम्‌ स्तोतारः पृवर्य यथा विद ऋतस्य गर्म जनृषा पिपलेन। 
.. आस्य जानत्तो नाम चिह्विवक्‍तन महस्ते विष्णो सुमति भजामहे ।॥। द 
लि (ऋग्वेद १-१५६-३) 
2५ 2५ ५ 
वयमिन्ध त्वायव: सखित्वमा रभामहे । 
. ऋतस्य नः पथा नयाति विश्वानिदुरिता ॥ (ऋणगवेद, १०-१३३-६) 
><्‌ >< >< द 
'एषा दिवोदुहिता प्रत्यदर्शि ज्योतिवेंसाना समना पुरस्तात । 
ऋतस्य पन्थामन्वेति साधू प्रजानतीव न दिशो मिनाति ॥ 
। (ऋग्वेद १-१२४-३ ) 
है. >< >< 
इमे चेतारों अनृतस्य भूरेमित्रोअयंभा वरुणो हि सन्ति। 
मे ऋतस्य वावृधुदु रोणे शगूमासः पुत्रा अदितेरदब्धाः ॥ 
ः (ऋग्वेद ७-६०-५) 
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ऋत की संग्रभुता से हमारा केवल यही तात्पयं हैं कि राज्यविशेष की जनता अपनेको 
संत्रभुतासम्पन्न मान कर, मानवता की उपेक्षा न कर दे। ध्यान में रखना है कि संप्रभुता 
का आवृुत्तिक विचार मव्यकालीन धामिक एकता की विश्वृंवलता के कारण ही उत्पन्न 
हुआ है । मानव की नेतिक एकता हमारा उद्देश्य है। तभी सर्वंभूतहितवाद की संसिद्धि 
हो सकती है। इस व्यापक सर्वभूतहितवाद पर ध्यात आक्ृष्ट करने के लिए, क्षणस्थायी 
सांसारिक भोगों के पीछे पागल दुनिया को सत्पथ पर लाने के लिए और राज्य भी 
किसी विशिष्ट साथ्य का साधन हैं, इस मंत्र को चरिता्थ करने के लिए ऋत की 
संत्रमुता मानता आज आवश्यक हे। ऋतवाद का इतिहास में वर्तमान देवंतंत्र या 
पुजारीवाद से किचिन्मात्र भी सम्बन्ध नहीं है। ऋतवाद का अर्थ हं--मानव के नेतिक 
और आत्मिक चैतन्य का पोषण। इस ऋत का ज्ञान व्यवसायात्मिका बुद्धि के द्वारा 
होता है। ऋतवाद की संत्रभुता मानते के दो व्यावहारिक परिणाम हैं। प्रथम, यह 
व्यापक मानवता का समर्थन करता हें। अतः यदि कोई राज्य मानवगरिमा और 
सम्मान का अपहरण करता है, तो उसके नियम सत्वर अवेधिक घोषित किये जा सकते 
हैं। यद्ध-लिप्सा, बलवाद, दण्डवाद को तियंत्रित करना ऋतसंप्रभतावाद का परिणाम 
होगा । इसका दूसरा परिणाम हे, आवश्यकता पड़ने पर प्रतिरोध का समथन । 
यदि मानव की व्यवसायात्मिका बुद्धि किसी राजकीय नियम को अन्यायपूर्ण समझाती 
है या विराट श्रेयों का खण्डनकर्ता मानती हैँ तो वह उसका अननृवर्तित्व कर सकती हैं 
और यदि प्रश्न अत्यन्त गम्भीर है तो मानव उसका प्रतिरोध भी कर सकता है। 
अतः मानव एकता, शाश्वत शान्ति और व्यवसायात्मिका बुद्धि के आधार पर संमथित 
प्रतिरोव-सिद्धान्त का पोषण करने के लिए ऋतसंप्रभुतावाद दार्शनिक राज॑नीतिशास्त्रे : 
का आवद्यक' अंग हें। ह 
ऋतसंप्रभुतावाद का सम्बन्ध मानव-इतिहास और संस्कृति से है। यह मानवता 
को दृष्टि में रखकर ही क्रियान्वित हो सकता हे । समाजविशेष॑ और राज्यविशेष की 
दृष्टि से जनता को संप्रभुतासम्पन्न मानना, संप्रभुता का दूसरा स्तर हँ। प्रजातंत्रीय 
परम्परा की दृष्टि से जनता या लोक या “विशः” की संप्रभुता का अर्थ हे--अन्तिम 
दृष्टि से जनता की भावता, आशा, ऐतिहासिक परम्परा का महत्व स्वीकार करनता। 
जनसंप्रभुतावाद का यह अथ नहीं हे कि जनता के पास निश्चित ही सेनन्‍्यबल की अधि- 
कता हैं। आज की युद्धकला के विकास के साथ-साथ सरकार की सैन्यशक्ति का 
अतिरज़ित अप्रत्याशित विकास हुआ हैँ । उचन्नींसवीं शताब्दी के समात अब बड़े-बड शहरों 
में घरा डालकर सरकार को पराजित करना सम्भव नहीं हे। जनसंप्रभतावाद, अत 
जनता की भौतिकवादी सनिक शक्ति के समर्थन का सिद्धान्त नहीं हें। इसका अर्थ हैं 
कि कोई भी सरकार जनंकत्याण, जनता की आशा, उसके संकल्प आदि का उल्लंघन 
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कर टिक नहीं सकती हैं। आज जनता की प्रचण्ड शक्ति और उसके महान्‌ प्रक्ृष्ट 
संकल्प-बल का पता लग रहा हूँ। शक्तिवाद का मनोवेज्ञानिक और समाजशास्त्रीय 
विश्लेषण बताता हूँ कि राष्ट्र को मजबूत बनाने का मार्ग सेनिकशक्ति की अभिप्राप्ति 
नहीं है, अपितु जनता की चरित्रशक्ति और प्रतिरोध करने का प्रचण्ड आत्मबल है । 
चेतन जनसमाज का आत्मबल प्रतिरक्षा का अमोघ अस्त्र हैें। जनवाद के प्रक्ृष्ट 
महत्त्व को देखते हुए ही प्रजातंत्र में वयस्कमताधिकार का नियम बनाया गया हैं । 
कोई भो प्रजातंत्रीय सरकार इस व्यापक जनवाद की उपेक्षा कर खतरे को मोल गी। 
जनता की शक्ति ही राज्य को परिपुष्ठ करती हे और जनसंकल्प उसको नवचेतना प्रदान 
करता हे । यद्यपि रूसो का यह विचार कि सामान्य संकल्प वस्तुत: स्वयं शासन- 
व्यवस्था चलावे, आज के विशाल राष्ट्रों के लिए अव्यावहारिक है, तथापि इतना स्पष्ठ हें 
कि राजकीय शक्ति क्रो केवल दमनथंत्र के रूप में व्यास्येय मानना असमीचीन हे । 
जनपंजरमृतावाद का सिद्धान्त बताता हैँ कि राज्य में वर्तमान संप्रभूता किसी निर्धारित 
श्रेणी या दल की बलवत्ता नहीं ह अपितु जनता की पारस्परिक अन्योन्याश्रयिता और 
स्वमावधंसिद्धि का चेतनीकरण है" । संगठित जनता जब संगठित होकर कार्य करती हे 
तब प्रजातंत्र की आशा का प्रक्रष्ट केन्द्र जनतासंप्रभुतावाद या विश:संग्रभुतावाद वेगवान्‌ 
और फलवान'होता हे । 

संत्रभुतावाद का पहल स्तर हँ--ऋतसंप्रभूता और दूसरा स्तर हैँ जनसंप्रभुता । पहला 
नतिक और आध्यात्मिक आादशों का पोषक हे और दूसरा जनता की ऐतिहासिक और 
सामाजिक विकासधारा का। संप्रभुतावाद का तीसरा स्तर है--संविधान की स्वतंत्रता * । 
जिन प्रजातंत्रीय देशों में लिखित संविधान है, वहाँ संविधान का प्रक्ृष्ठ महत्त्व हे । 
जहाँ संविधान में परिवर्तेत करने की विशेष प्रणाली हे, वहाँ संवि न को साधारण 
विधियों से पथक्‌ किया गया है । इंगलेण्ड में संविधानात्मक नियम और साधारण विधि 
में कोई अन्तर नहीं हे। अमेरिका में यह पृथक्ता स्पष्ट मानी जाती है। संवि ।न की 
संप्रभुता विशिष्ट राजकीय शक्तियों के अधिकार और उत्तरदायित्व का क्रिय/त्मक 
नियंत्रण करती हूं । संविधान का अधिकार पाकर ही, राज्य की जो विधियाँ तदन्‌कूल 
रहती हूँ, उन्हें नियंत्रणकारित्व प्राप्त होता हैं | संविधाननिर्माण और तदन॒कूल' विधिनिर्माण 
करने का अधिकार जिन राजकीय शक्तियों को मिला हुआ है, उनका महत्त्व आधुनिक 
विकसित सभ्य समाज में स्वीकार कर ही कोई व्यवस्था टिक सकती हैं ।3 
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संप्रंभुता और विधि १८६ 
संप्रमतावाद के जो तीन स्तर, ऋतसंगप्रभता, जनसंप्रभता और संविधान संप्रभुता, 
हमने स्वीकृत किये हैं, वे क्रियाकारित्व की दृष्टि से हं। इस प्रकार के तीन स्तरों का 
स्वीकरण हम एक ओर आ/स्टिन और हेंगेल के उग्र राज्यशक्तिवाद से बचाता हें 
और दूसरी ओर बहुलवाद के श्रमजात्न से भी त्राण करता हूँ । यह सत्रभुता को 
साम।जिक और राजनीतिक का्यसंस्थापन का एक साधन मानता हूँ । ऋतसप्रभुता न 
केवल नैतिक आदर्शों को पुष्ट करती है, अपितु मानव-एकता का भी पोषण करती ह । 
आज अन्‍्ताराष्ट्रिय व्यवस्था, आदर्शवाद की वस्तु नहीं; किन्तु सभ्यता के त्राण का 
एकमात्र मार्ग है । ऋत की संप्रभुता के आधार पर ही न्याय और स्वातंत्र्य के समर्थक 
मानव-समाज और अन्‍्ताराष्ट्रिय एकता की स्थापना हो सकती हे | राज्य को ही 
वास्तविक रूप में सम्पूर्ण शक्तियों का आगार मानना आज की दुनिया में असामयिक 
हो गया है और बड़ा-बड़ा दण्ड मानवता को इसके लिए भोगना पड़ा हू | अतः आज 
न केवल सामाजिक और राष््रिय क्षेत्र में सामंजस्य-स्थापत की आवश्यकता हें, अपितु 
राष्टों के आपसी सम्बन्धों का भी शांतिपुवंक सुझाव करना हैँ। यह तभी संभव हू 
जब मानव को साध्य माननेवाले सर्वभूतकल्याणवाद के पोषक ऋत को ही संप्रभ्‌ 
मानकर हम स्वार्थशलाधक और युद्धोत्तेजक सीमित राष्ट्र की सम्रभुता से त्राण पा 
सकें। इस प्रकार व्यापक समन्वय कर ही हम मानव-सभ्यता और संस्कृति को 
प्रशस्त कल्याण पथ का अनुगामी बना सकते हैं । 
कानन और संघ्रभृता में क्या सम्बन्ध हे, इसकी मीमांसा करने के पुव कानून 
का सभ्यता के विकास में क्या महत्त्व हें, इसकी विचारणा करना आवश्यक हूं । 
कानत या नियम का एक व्यापक अये हे । जब हम जगत्‌ म॑ वतमान कार्य-कारण- 
भाव का ज्ञापत करते हैं अयवा सुष्टितत््व के धारक और नियामक विश्ञाल तियमों 
का अनुशीलन करते हें तब हम कानून या नियम का व्यापक अथ ग्रहण 
करते हें। इसी अर्थ को ध्यान में रखकर हम न्यूटन और आपयन्स्टीन के 
भौतिकशास्त्रीय. नियमों का उल्लेख करते हें । इस व्यापक अर्थे के अतिरिक्त 
कानत या थिधि का एक सीमित समाजशास्त्रीय अर्थ हैं। नियम या कानून 
से हमारा तात्पयं व्यवहार के साधारणीकृत सामान्य विचारों से हूं क्रिया- 
त्मक व्यवहार को व्यवस्थित और नियंत्रित करनेवाले सामान्य सिद्धान्तों के आधार 
पर ही कोई संस्था या कोई समाज टिकता हे । जहाँ-जहाँ कोई संस्था या समूह 
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या श्रेणी है, वहाँ-वहाँ हम नियमों को पाते हैं। बिना किसी नियम के मनुष्य के 
आती सम्बन्धों को चलाना अत्यन्त कठिन हो जायगा । अतः यदि किसी प्रकार 
वैज्ञानिक दृष्टि से कुछ देर तक नियमों को स्वतसद्ध या अनुगत न मान कर 
केवल मानवद्ष्टिनिश्युत माना भी जाय तो सामाजिक और राजकीय क्षेत्र में नियम या 
कावून की सत्ता अनिवार्य रूप से स्वीकरणीय हे । बहुत-से प्राचीनेतिहासवेत्ताओं का कहना 
है कि प्राचीन और मध्यकालीन सभ्यता में कानून नहीं पाये जाते, अपितु रीतियों के 
द्वारा समाज का संचालन होता था* । रीति और विधि की पृथक्ता को ध्यान में रखते 
हुए अनेक समाजशास्त्रियों और प्राचीन-मानवश्ञास्त्रियों ने अनेक ग्रंथ प्रणीत किये हे । 
प्राचोन मानव-समाज में कानून बनानेवाली कोई संस्था नहीं थी । किन्तु तथापि सत्‌ 
ओर अत्षत्‌ का कुछ ज्ञान अवश्य था। कबीलों की प्रचलित रीतियों और प्रथाओं का 
उल्लंघन करने से कभी-कभी निर्वासन और मृत्यदण्ड मिलते थेरे। प्राथमिक समाज 
में रीतियों और प्रथाओं पर तत्कालीन धामिक विश्वासों का बहुत प्रभाव था। उस 
समय में जो प्रथाओं और रीतियों के अनुवर्तेन की परम्परा चली, वही पीछे चलकर 
राजकीय आज्ञाकारिता में परिणत हो गई। प्राचीन वेदिक संकृति में ऋत और धर्म की 
विशाल कल्पना का जन्म हुआ । वैदिक यूग में भी कानून बनानेवाली कोई निश्चित संस्था 
नहीं थी । वेदयुग में भ्रूगहत्या, वीरह॒त्या और ब्राह्मणंहत्या बड़े अपराध समझे जाते 
थे। पंचविश ब्राह्मण के अतुसार विश्वासघात बड़ा पाप माना जाता था । किन्तु वेदिक- 
काल में अपराधियों के दण्डविधान के लिए किसी संगठित प्रणाली या संस्था का उल्लेख 
नहीं मिलता है । अबतक प्रायः एसा विचार कार्य कर रहा था कि जिन लोगों के 
प्रति अपराध किये गये हों, उन्हीं लोगों को अपना वर सधाना चाहिए। किन्तु धम्मंसत्रों 
में जैसा विचार आता हैँ कि राजा को दण्ड के रूप में अपराधियों से जुर्माना वसूल 
करना चाहिए। गौतम और आपस्तम्ब के धर्मंसूत्र के अनुसार कुछ दूर तक कण्टकशोधन 
की व्यवस्था हो चली थी। घधर्मस्थीय के सम्बन्ध में भी आंशिक उल्लेख धम्मसूत्रों में 
आता है, यद्यपि कण्टकशोधन और घधमंस्थीय का विस्तृत विवरण कौटिल्य के अ शास्त्र में 
ही प्राप्त होता है । उत्तरवेदिक काल में राजा प्रधान न्यायाधीश हो गया । वेदिक 
सभ्यता और संस्कृति में कानून का पूरा महत्त्व जानने के लिए मनुस्मृति और 
याज्ञवल्क्य स्मृति पर विचार करना आवश्यक हे। 
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यूनानी सभ्यता में भी कानून का विकास हुआ । किन्तु यूनान में भी लिखित कानूनों 
की संख्या अल्य ही थी । रीति और प्रयाओं का ही वहाँ प्राबल्य था । कानून सर्वेसामान्य 
अभी नहीं हो पाया था। अन्य देश से आये मतृष्य किसी नागरिक का आश्रय प्राप्त कर 
ही कावून द्वारा स्वापित संरक्षण को प्राप्त कर सकते थ'। थीसीयस ने यूनान की 
कानूनी प्रया को व्यवस्थित करने का प्रयास किया। सोलन ने ड्रकों के कानन को 
परिवर्तित तो नहीं किया; किन्तु तत्कालीन ऋणग्रस्तों की अवस्थां को सुधारने के निमित्त 
अपने कानून बनाये । यूनानी कानून मे हम, कानून के ऊपर आथिक वातावरण और 
अक्स्था का परिणाम देखते हें। प्राचीन काल की समस्त समभ्यताओं में ईश्वरीय संदेशवाहक 
प्राथमिक कानूनदाता का उल्लेख आता है । हम्मुरावी, मूसा, मनु की भाँति यूनान में भी लोय- 
करगप, डे को, पोलन, कारोण्डास आदि का प्रभाव दिख पड़ता है । इन कान्‌नज्ञापक नेताओं 
के माहत्म्य में कुछ दूर तक वामिक प्र भाव भी व्यक्त होता है । इस व्यापक विचारधारा के 
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अतिरिक्त यूनान में, कानून तकसंगत व्यवस्थापक सामान्य नियम हैं, यह कल्पना भी शनः 
शनः विकसित हो रही थी । अरस्तू के अनुसार वासना से अपरिगृहीत तक॑ को ही कानून 
कहते हैं । यूनान के राजनीतिशास्त्र में कानून का महत्त्व पूर्णतः स्वीकृत था । 
सोफिस्ट सम्प्रदायवादियों ने मानव स्वतंत्रता के नाम पर कानून का परिहास किया। 
हिप्पीयास के अनुसार कानून, जनसमाज पर क्र्रता का प्रहार करता हें; वर्योकि 
प्रकृतिविरुद्ध अनेक कर्मो को करने को यह बाध्य करता हे' । यद्यपि अपने ग्रंथ 
रिपब्लिक में प्लेटो ने विशिष्ट राज्यपालों की निष्णात परिमाजित बुद्धि का समर्थन 
किया है, तथापि अपने 'लाज' ग्रंथ में कानून का उसने उत्कर्ष बताया हे । तर्क 
के धामिक और सुनहले तन्‍्तु को ही उसने राज्य का सार्वलौकिक नियम या कानून 
घोषित किया हैँ । सर्वश्रेष्ठ के नेतृत्व के साथ सहयोग करना चाहिए, यही प्लेटो 
के अनुसार कानून का मार्ग हे । अरस्तू ने कानून को व्यवस्था का प्रदाता माना 
है3 । हिप्पोंडामस की आलोचना करते हुए अरस्तु ने वेधिक परिवतेन का सुन्दर 
विष्लेषण किया है | सभ्यता के विकास के साथ-साथ कानून में भी परिवतन होना 
चाहिए; क्योंकि प्राचीनकाल के निवासी कोई पूर्णज्ञानसम्पन्न तो थे नहीं । यह संभव 
भी नहीं हे कि समस्त कानून लिख दिय जाये। अतः समय की आवश्यकताओं 
के अनुसार परिवतंन अभिवांछित हो सकता हे । इससे यह सिद्ध होता हें कि 
कुछ कानून को बदलना चाहिए । किन्तु अरस्तू के अनुसार परिवर्तत तना व्यापक 
और उग्र नहीं होना चाहिए कि जनसमाज में कानून के अनुवर्तन का वह अभ्यास 
ही समाप्त हो जाय जो दीघंकाल में प्राप्त होता हे । 
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यूनात में, सद्घान्तिक और व्यावहारिक क्षेत्र में, विधिशास्त्र में यद्यपि उन्नति हुई, 
तयापि मूलतः यूतनान की देन साहित्य, दर्शन और कला के क्षेत्र में ही है। विधि- 
शास्त्र में यूनान की अपेक्षा रोम की देन अत्यन्त अधिक महत्त्वपूर्ण है। विधि को 
सर्वेत्षामान्य बनाने में और राज्यव्यवस्था से उसका संबन्ध-स्थापन सुसंगठित करने में 
रोम का अतिशय महत्त्व है। रोम के प्रारम्भिक वेधिक विकास का अध्ययन कैरने 
के लिए 'द्वादश मेज' का अनृशीलन आवश्यक है। धार्मिक प्रथाओं और सामाजिक 
परम्पराओं के पाश से विधि को अंशंतः उन्मक्‍त करने का यत्त इस समय किया गया | 
रोम में 'इक्दीटी' (अर्थात्‌ विधि के शाब्दिक और यान्त्रिक रूप की अपेक्षा उंसके 
आदंशात्मिक रूप पर बल-प्रदान) का भी एक सीमा तक विकास हुआ । पूर्वी रोमन-साम्राज्यँ 
के शासक जस्टीनीयन' के कोड में क्रमबद्ध विधिशास्त्र का एके जबदंस्त रूप रोम ने 
यूरोपीय सभ्यता को दिया हें। 

मध्ययुग में नेंसगिक और ईइवरीय नियम का प्राधान्य रहा। उस समय के विचा- 
रकों की मान्यता थी कि इस व्यापक हितसाधक नियम के विपरीत जितने पार्थिवं 
नियम हों, उनका तिरस्कार करना चाहिए । 'टामस अवंवायनास'” के अनसार तक का 
धामिक अनुष्ठात ही कावून हे । कानूनी मर्यादा के पालन के लिए उसने कानून की! 
घोषणां करता आवश्यक माना हे । 

आंधुनिक युग के प्रारम्भ से कानून के सेद्धान्तिक और व्यावहारिक रूप का पूर्ण 
विकास हुआ। प्राचीनकाल में राजाज्ञा का सम्पूर्ण कानूनी व्यवस्था में सीमित स्थ॑|र्ने 
था *; किन्तु आधुनिक काल में संस्द्‌ या कांग्रेस में हजारों कानून प्रतिवर्ष बनाये जाते 
हु । कातून के अपरिकल्पित विकास के अनेक कारण हैें। आधुनिक सभ्यता में 
भौतिकवाद का प्राधान्य ह। पहले ऋत या वरुणपाश्ष या देवतनियम में विश्वास के 
के प्राबल्य रहने से ही कितने अपराध नहीं किये जा सकते थे | भौतिकवाद और 
धरमनिरपेक्षतावाद का विकास प्राचीन नंतिक और धामिक बन्धनों को शिथिल कर देता 
है और इस कारण सामाजिक व्यवस्था को कायम रखने के लिए बाह्य कानूनी और 
राजनीतिक दमनवंत्र को स्थापित करना पड़ता है। भौतिकवाद के विकास के अतिरिक्‍त, 
पूंजीवाद के विकास के कारण भी कानून का विस्तार हुआ है। पूजीवाद अनुबन्धवाद 
पर आश्रित ह और इकरारनामों के अभूतपूर्व विस्तार में दीवानी कानून या धमर्मस्थीय 
का विस्तार होता हे। सामन्‍्तवाद क्षेत्रीयसीमापरिबद्ध अथंष्यवस्था हे। पुजीवाद का 
विकास संसारव्यापी अर्थव्यवस्था को जन्म देता हैँ और इत विशाल और व्यापक 
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संगठन का संचालन करने के लिए अनेक कानूनों की आवश्यकता होती है। कानून 
के अभूतपुव॑ विकास का तीसरा कारण आधुनिक सभ्यता है । आधुनिक सभ्यता का 
आदर्श ह--तकसंगतता और बौद्धिक स्वायत्तीकरण । समस्त सामाजिक और आ्थिक 
व्यवस्था की पूर्ण जानकारी करना तथा जानकारी के बाद उसके सम्बन्ध में कानून 
बनाकर उसका नियंत्रण करना, आधुनिक सामाजिक आदशंवाद का लक्षण है। 
आधुनिक सभ्यता के जनतंत्रात्मक अंश का विकास होने पर राज्य जनकल्याणपोषक है, 
इस प्रकार के विचार की परिवृद्धि हुई हैं और इसके साथ झ्राथिक और सामाजिक 
प्रश्नों में राज्य का हस्तक्षेप बढ़ा हे। राज्य के हस्तक्षेप के विस्तार का अर्थ हे 
कानून का विस्तार; क्‍योंकि कानून के सहारे किसी प्रदान या किसी थिषय में राज्य 
अपना प्रभाव व्यक्त कर सकता हैं। 
इस प्रकार भौतिकवाद, पुजीवाद और तकसंगतता के सावंत्रिक विकास के कारण आधुनिक 
युग में कानून का अपरिकल्पित विस्तार संभव हुआ हे। कानून के विधेयात्मकतावादी 
संप्रदाय ने राज्य को ही कानून का प्रदाता या जनक कल्पित किया था । राज्य'की संवर्धनशी ल' 
संप्रभुता का यह प्रधान प्रभाव समझा गया कि राज्य को नियंत्रणकारी नियमों के उद्भव 
करने का एकमात्र अधिकार है। विधेयात्मकताबाद का उम्र प्रचा रक 'हाब्स' था। प्राकृतिक 
या नेसगिक नियम से पृथक उसने राजकीय नियम की ओर निर्देश किया । 
उसके अनुसार राजकीय नियम संप्रभुतासम्पन्न शासक की आज्ञा हे और उसका अनुवर्तन 
करना पुर्ण आवश्यक हैँ । नेसगरिक नियम की मध्यकालीन धामिकः परम्परा के 
विपरीत प्रतिक्रिया हाब्स” ने की, यद्यपि नेंसगिक नियम का अन्तिम खंडन ह्यमम 
और हेगेल' नें किया । कानून और अधिकार के सम्बन्ध में जो विचारसंकरता थी, 
उसका भी पू. विरोध हाब्सः किग्रा । अधिकार स्वतंत्रता है अर्थात्‌ वह स्वतंत्रता 
जो राजकीय कानून मानवों के हिस्से में छोड़ देता है । किन्तु राजकीय कानून का 
अनुवर्तत तो विवश होकर भी करना होगा । इस प्रकार प्राकृतिक स्वतंत्रता का, 
कानून, हमलोगों से अपहरण करता है । केवल संप्रभुतासम्पन्न शक्ति ही कानून का 
: तिर्माण कर सकती हें ।* संप्रभु जिस कार्य को करने के लिए बाध्य करे, वही न्याय है 
3, पप्रण7३७ 09963, 7.604/76/ / अध्याय २६ । 
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और इस प्रकार के द्वन्द्वात्मक तके से हाब्स यह सिद्ध करता हे कि कोई अन्यायकारी 
कानून नहीं हो सकता । किन्तु यद्यपि अन्यायकारी कानून नहीं हो सकता; तथापि 
आचारशास्त्रीय मूलभूत प्राकृतिक नियम के -विपरीत जानेवाला अनेतिक कानून 
और व्यक्ति अथवा समाज को कमजोर करनेवाला घातक या नाशक कानून हो सकता 
है' । निश्चित ही संप्रभुतावाद और विधेयात्मक कानूनशास्त्र के निर्माण में हाब्स का 
अतिशय सेद्धान्तिक और शास्त्रीय महत्त्व हे तथापि कानून को राज्याज्ञा से एकाकार 
बताकर उसने सीमित समाजशास्त्रीय ष्टिकोण का परिचय दिया हे। आज्ञा 
का भाव, उत्तम और अवर के बीच ही स्थापित होता है । कम-सें-कम प्रजातंत्रीय 
आदशंवाद कानून का वह रूप स्वीकृत करता है, जिसमें शासक ओर 
शासित दोतों व्यापक वेधिक साम्राज्य के अन्तर्गत हैं । राज्य के 
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चाम पर जित नियमों का उद्घो ण सरकारी सेवक करते हें, उनसे वे स्वयं भी बँधे 
हुए हें। नरपति-परम्परा और असमानतामूलक सामाजिक व्यवस्था के लिए कानून 
की आज्ञा अथवा अध्यादेश से एकाकारता भले ही उचित हो तोभी प्रजातंत्रीय परम्परा 
में कानूत को शासकों की आज्ञा या उनका हुकक्‍स या फर्मान मानना असंगत प्रतीत 
होता ह। कुछ अवसरविशेष अथवा आकस्मिक संकट के समय भले ही कानून का 
आज्ञामूलक रूप व्यक्त हो, तथापि संस्कृति की व्यापक धारा को देखते हुए यही 
कहना पड़ता हैँ कि मानव-समाज को व्यवस्थित करने के लिए कानून एक आधारभूत 
सामग्री हे । कानून की व्यापक धारा शीघ्र नहीं बदलती हे। कभी-कभी राज्यों में 
बड़ा रूपान्तर हो जाता है, तब भी कानून की परम्परा प्रायः सुरक्षित ही रहती है। 
कभी-कभी कानूत में मौलिक परिवत्तत, उदाहरणाथ रोम में प्लेबियन! लोगों को 
अधिकार देनवाले कानून, अथवा नेपोलियन का कोड, या बेंथम के कानूनी सुधार के 
निर्देश, संसक्षति की धारा में व्यापक परिवत्तेन की अभिव्यंजना करते हैं। भतः कानून 
को केवल' आज्ञा अथवा हुक्म मानना समाजशास्त्रीय दृष्टि से असंगत प्रतीत होता है । 
कानून की व्यवस्था समाज' को संचालित करने के लिए की जाती हैे। मानव-विकास 
के विध्तार के साथ शरने:-शर्ने: नियंत्रण का स्थान सहमत्ति ग्रहण करती है। वही कानन 
कायम रह सकता हें जो नागरिकता का समर्थत कर सकें" । नागरिकता का समचित 
पालन एक आध्यात्मिक अनुभूति है; क्योंकि आत्महित के साथ परमार्थ की भी संसिद्धि 
इससे होती हे। दाशतिक राजनीतिशास्त्र इस नागरिकता के आध्यात्मिक तत्त्व का 
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समर्थक है । कानून को केवलमात्र शवितधरों की आज्ञा मानना दासप्रथा के लिए भले ही 
उपयुक्त हो, प्रजातंत्रीण नागरिकता के निभित्त कदापि समीर्च.व नहीं हे। अठः मानव की 
व्यवसायात्मिका बुद्धि को राजकीय कानून के अन्तिम मीमांसन का अधिकार देकर, 
दाशनिक आधार पर विनिर्भमित राजनीतिश्ञास्त्र असंग्रत नियमों और काचनों के प्रतिरोध 
का वैयक्तिक अधिकार स्वीकार करता है । अतः विधिध कायकारी सामाजिक तत्त्व और 
व्यापक चेतिकता की पृष्ठभूमि में ही कानूनों का निर्माण हो सकता हे । 


दाशनिक दृष्टिकोण के ज्लाधार पर नेतिकता और विधि में पृथकता प्रर्दाश्ति करने 


का यत्न कराण्ट' ने किया) । विधेयात्मकतावादी सम्प्रदाय में केवल सामाजिक वास्तविकता 
१. 
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का ग्रहण था, अन्तर्चेतना का उसमें स्थान नहीं था । नैतिकता और विधि में 
अन्तर बताकर दोनों को अलग-अलग क्षेत्रों में शक्तिशाली काण्ट ने माना । नैतिकता 
आन्तरिक वृत्ति हे। आत्म-स्वातंत्र्य और विशद्धकमंबाद की भावना से अनृवर्तित होना 
इसका लक्षण है । कानून का सम्बन्ध बाह्य कर्मों के सुव्यवस्थापन से है । मानव के बाह्य 
सम्बन्धों का नियंत्रण करना कानून की मर्यादा है ' । नतिकता और कानून में जो पार्थवय काण्ट 
ने बताया, उतका पुरा प्रभाव ग्रीन में व्यक्त हुआ* | ग्रीन के अनुसार राज्य बाह्मकर्मों को 
नियंत्रित कर सकता है और राजकीय कानन से उन्हीं कर्मो क्रो करते के लिए मानव को बाध्य 
करना चाहिए जिनका करना, कित्ती भी प्रकार की भावना से क्‍यों न हो, अत्यन्त आवश्यक 
हैं। । नेतिकता और कानून का इस प्रकार पृथक्करण हमें मान्य हे। कानून 
वस्तुनिष्ठ ह। बाह्य कर्मों का नियंत्रण उससे होता हैँ; किन्तु नैतिकता आत्मनिष्ठ है । 
भावता का संशोधन, व्यवसायात्मिका बुद्धि की अभिप्राप्ति और आन्तरिक आत्मिक 
प्रसारण नेतिकता का लक्ष्य हु। कानून के सहारे किसी को नेतिकता का चेतन्य प्राप्त 
कराता. अप्ंभव है। मानव-समाज को व्यवस्थित और संगठित करने के लिए कानून की 
सस्‍्थापता होती ह । कानून का सम्बन्ध सभ्यता से हे; किन्तु नेतिकता संस्कृति की अनुमोदिका 
है। श्रेयस्कर जीवन की प्राप्ति के निमित्त जिस विशाल कल्याणकामिता की आवश्यकता 
हें, उत्तकी प्राप्ति ही नैतिकता का लक्ष्य है। कानून का क्षेत्र ह मर्यादा, नेतिकता का क्षेत्र है, 
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औचित्य | काण्ट और ग्रीन ने नेतिकता और विधि में पार्थक्य व्यक्त किया। इस प्रकार के 
पार्थेक्य का पुण अतिरेक 'केलसन' में हुआ जिसने न्याय ओर विधि का भी पृथक्करण स्थापित 
किया*। केलसन का 'विशुद्ध कानून का समर्थक संप्रदाय अनुभवनिष्ठ कानून और लोकोत्तर 
आदंशवाद से प्रभावित न्याय को अलग-अलग करना चाहता हे *। केलसन के अनुसार कानून 
किसी मानवोत्तर शक्ति का अभिप्रकाशन नहीं हैं, अपितु एक निश्चित सामाजिक 
: प्रक्रिया हैं जो मानव-अनृभव पर आश्चित हुँ । केलसन का लोकोत्तरवाद का खंडन तो 
ठीक है; किन्तु न्याय की परम्परा को बहिष्कृत करना एक विधिशास्त्री के मस्तिष्क के 
निमित्त अपेक्षित होकर भी व्यवहार में राज्य की शक्ति का ही संवधन करता हं। 
न्याय और विधि के पृथक्करण से, संभव है, वह व्यवस्था उत्पन्न हो जाय, जिसका 
उम्र सैद्धान्तिक प्रकटीकरण -थुसिमाक्स के इस कथन में हुआ था कि न्याय बलवानों 
के स्वार्य का पोषक है। हम न्याय और कानून के इस पृथक्करण का समथन नहीं 
करते । अवश्य ही. कातूतशास्त्र, सामाजिक परम्परा का अनुमोदन करता ह और न्याय 
की प्रवत्ति नैतिकता के पोषण में हे। कानून एक व्यापक और सामान्य परिस्थिति की 
कल्पना कर निर्मित होता है। किन्तु स्याय की भावना इस बात का संरक्षण करती हे 
कि वैयक्तिक उदाहरणों में कानून की सामान्‍्यता के कारण कहीं अनोचित्य का अनुव्तेन 
ने हो जाय । शास्त्रीय विवेचत का नारा लगाकर नतिकता का बहिष्करण हमें. 
अभीष्ट नहीं है। अतः शक्त्तिवाद के प्रत्यक्ष आक्रमण से त्राण पाने के लिए नेतिकता- 
पुर्ण न्‍्याय का समर्थन ही कानून का उद्देश्य होता चाहिए । जो न्याय का परिरक्षण न 
कर सके, वह कानून असंगत है और मानव-संस्कृति का परिष्कार और अभन्युन्नयन 
उससे सिद्ध नहीं हो सकता हे द 

नैतिकता और कानन में जो पार्थक्य काण्ट ने बताया था, उसका विस्तृत खंडन 
हेगेल ने किया। समाज या राज्य में जिस व्यापक मन का क्रियात्मकीकरण हुश्रा 
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है उसे हेगेल ने 'रेह्ट' कहाँ है'* । रेरूंट की प्रथम अवस्था हैँ कानन की अक्षरात्मक 
अवध्यां । इस अवस्था में अधिकार की केवल भावात्मक कल्पना रहती है। कानन की अक्षरा- 
त्मक अवस्था की प्रतिक्रिया में संकल्प औरं अन्तश्चेतनां का उत्कर्ष व्यक्त होता हें। ससमय 
मातव को आत्मिक चतन्य का बोध होता है । अक्षरात्मक विधज्ञास्त्र वस्तुनिंष्ठता का प्रतीक 
है, अन्तश्चेतना आत्मनिष्ठता का बोध कराती है। दोनों का समन्वय सिंटलिखकाइंट या नेतिक 
तत्त्व में होता है। यह सामाजिक कर्मशीलता की अवस्था हे । परिवार, नागरिक समाज और 
रॉज्य के प्रति अपेक्षितं कर्मों की सम्पन्न कर भानव अपने वास्तंबिंक बोध-सभग्रंता- 
मूंलक स्वातंत्य और नततिकर्ता की प्रोपष्ति करता है ।इसे समय संकल्प का परिनिष्पंन्न 
रूप व्यक्त होता है । हेगेल के अनुसार रेझट स्वतंत्रता की साकार मरत्ति हे*। रे 

दब्द कानून और कानून का आत्मिक तत्त्व दोनों का बोध कराता है। केवलमात्र 
राजाज्ञा हंगेल के अनुसार सामाजिक व्यवस्था का एक अंशमभात्र है । संकल्प, रीति 
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प्रथा, भावना, परम्परा आदि आवश्यक सामाजिक निर्देशन और संचालन की पद्धतियाँ 
हें । हेंगेल, ऐतिहासिक परम्परा के सहारे व्यक्त, जनता के आत्मिक आदर्श का पूर्ण 
समर्थक था और सी कारण उसने राज्य को भी सिदलिखकाइट अर्थात्‌ रीतिमूलकता 
के अन्तगंत स्थापित किया है । हंगेल की मूल मान्यता हैँ कि विधि और स्व त्रता 
में सामंजस्य हैं *। रेखट शब्द बहुत व्यापक है और संस्कृत विधि शब्द इसका पूरा 
अथेव्यंजन नहीं करता हे । प्रजातंत्रीय परम्परा में आंशिक रूप से राजकीय विधि 
स्वतंत्रता का मार्ग प्रशस्त करती हे; किन्तु विधि और स्वतंत्रता का अपना-अपना क्षेत्र हे । 
हेंगेल के का न सम्बन्धी विचारों में इतना सत्य अवश्य हैँ कि एतिहासिक और 
सामाजिक शक्तियों के व॒त के अन्तर्गत उसने राज्य को समझने का प्रयास किया 
हैँ । दाशनिक राजनीतिशासः के अनुसार स्वतंत्रता और कानून में नितान्त 
पार्थथव नहीं हैँ जला सीली और स्पेन्सर ने कल्पित किया है, न स्वतंत्रता 
का वास्तवीकरण रेख्ट हें, जैसा हेगल ने माना है, और न'सामरान्य संकल्प किसी को 
स्वतंत्र होने के लिए विवश कर सकता हे जेसी रूसो की मान्यता हे। अवश्य ही 
समाजोपयोगी और राजकीय कर्म का पालन मानव को कर्मेयोग का पथिक बनाकर 
आत्मसाक्षात्कार के वाह्य साधनों को उपरिथत करता हें; किन्तु स्वतंत्रता मानसिक 
और नैतिक यादृष्छिवता की वृत्ति है और जअन्‍्तश्चेतना के सतत अनुसंधान से इसका 
दर्शन संभव हो सकता है । क्‍ ह 
माक्सेवाद ने कानून के दिकास और »क्रिया की व्याख्या अपने भाधारभूत 
समाजशास्त्रीय सिद्धास्त, ऐतिहासिक भौतिववाद, के आधार पर की हे । ऐंगल्स ने 
कहा है कि विधिशास्त्री यह समझता हे कि वह स्वतंत्र स्वतः सिद्ध सिद्धान्तों के आधार 
पर कार्य कर रहा है; किन्तु वस्तुतः कानन केवल आ्िक व्यवस्था के प्रतिफलमात्र 
हें* । माक्स के अनुसार आथिक अवस्थाओं की अभिव्यक्ति राजनीतिक और नागरिक 
कानून के द्वारा होती हैँ ३। सम्पत्तिशाही के मन्तव्यों के अनुसार हो कानून बनते 
हें *। आधूनिक पूजीवादी व्यवस्था में कानून मध्यवर्गीय अ्थशाहों के संकल्प का 
प्रतिविम्ब हैं “। किन्तु कानून केवेल गतिहीन प्रत्दिग्ब या छायामात्र नहीं हे । 
उनका प्रभाव भी आर्थिक व्यवस्था पर व्यवत होता हे । इंगलेण्ड के फेब्ट्र, कानून 
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उदाहरणस्वरूप है । इन कानूनों के कारण छोटे व्यवसाय प्राय: समाप्त हो. गये 
और बड़े व्यवसायों में उनको सम्मिलित हो जाना पड़ा । किन्तु, जो कानून 
आर्थिक अवस्था के अनुरूप रहते हैं, वे ही प्रभावोत्पादक सिद्ध हो सकते हें। जैसे-जैसे 
उत्पादन-प्रक्रिया में रूपान्तर होता हे, वैसे-वेसे कानूनों मे भी परिवर्तन हो जाता है 
यूनान और रोम के कानून तत्कालीन उत्पादन-प्रक्रिया का प्रद्योतत करते है * । मध्ययुग 
के कानून के द्वारा सामन्तशाहों और श्रेणियों का. समथथन होता था *। पु जीवादी 
युग में कानून पूंजी का स्वार्थंशाधन करता हे । द 
.माक्संवाद मुख्यतः: कानूनशास्त्र की दृष्टि से विधेयात्मकवादी है। यह कानून 
को राज्य का प्रणीत्र नियम मानता है। यह ठीक है कि राज्य स्वयं उत्पादनंप्रक्रिया 
से नियंत्रित होता है। यद्यपि आर्थिक व्यवस्था के समर्थन और पोषण के लिए प्रत्येक 
युग में राज्य वूतन कानूनों का निर्माण करता है, तथापि पुराने कानून भी अवशिष्ट 
रह सकते हैं। एऐंगल्स के अनुसार जमंने जातियों में तद्युगीन बेयक्तिक स्वतंत्र ता- 
सम्बन्धी नियम इंगलेण्ड के मध्यकालीन सामान्य कानून में सुरक्षित रखे गये 
ओर इंगलेण्ड से ये कातून अमरीका और उप निवेशों में गये *। मार्क्सीय 
विचारधारा में ऐतिहासिकता और विधेयात्मकता का समन्वय हैं। यह 
ऐतिहासिक विकास को स्वीकार करते हैंड यह मानती हे कि कानूनों का 
विकास होता हे और कानून शाइदत या सनातन नहीं हे। किन्तु, कानून का प्रधान 
लोत राज्य को मानकर यह विधेयात्मकतावादी सिद्ध होती है । केलसन के अनुसार 
जितने भी अराजकतावादी विचार हैं, वे सब नेसगिक नियम को भानते हैं। अतः 
माक्सवाद भी शोषणहीत, वेयक्तिक सम्मतिहीन, वर्गहीन समाज के प्रादर्भाव और 
राज्य के तिरोभाव में विश्वास करता है, अतः क्लेसन उसे नैसग्गिक नियम में विश्वास 
करनेवाला मानता है ४। किर तु, यह प्र गे लाक्षणिक ही हो सकता है, क्‍योंकि लोको- 
तरवाद का खंडन करनेवाला माक्संवाद साम्यवादी समाज के संबन्ध में इतना ही 
स्वीकार करेगा कि शोष णहीनता, मानव-स्वभाव में एक उम्र रूपान्तर उपस्थित करेगी 
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और मानव सच्चे अथ॑ में नैतिकता का अनुमोदन करेगा, किन्तु नैसगिक तियम' को 
. प्राक्समाजीय या प्राकू-राजकीय अवस्था का द्योतक मानकर उसका समुद्धार विज्ञान और 
यंत्रवाद से पूर्णद: प्रभावित माक्संवाद को सर्वथा अनभीष्ट हे। 
माक्सवाद ने जो कानून की मीमांसा प्रस्तुत की है, निस्सन्देह उसमें यथार्थ वादिता 
हैं। कानूनी व्यवस्था का किस प्रकार शक्तिशाली वर्ग अपने स्वार्थ के निमित्त पोषण 
करता हैं, इस गम्भीर सत्य की ओर उसने बड़े वेग से हमारी दृष्टि को दौड़ाने का 
सन्देश दिया हे। माक्संवाद यह बताता है कि संविधान का केवल शार्िदिक अध्ययन 
यथेष्ट नहीं है। कानून की सम्यक्‌ और सम्पूर्ण मीमांसा के निमित्त कानूत-निर्माताओं 
के निजी स्वार्थ की जानकारी अत्यन्त आवश्यक है । माक्संवादी न होते हुए भी 
अमरोकन इतिहासवेत्ता चाल्स बीयर्ड ने अमरीकन संविधान की आशिक व्याख्या प्रस्थुत 
की है * | कानून के आवरण में और काून के सहारे भी किस प्रकार मानव-सभ्यता 
में शोषण का समर्थन किया गया है और किस प्रकार न्यायप्रणाली को अत्यधिक 
खर्चीली बताकर गरीबों को न्याय से वंचित किया गया है, इस ओर माकसे वाद हमारा 
ध्यान आक्ृष्ट करता है । किन्तु, आवश्यक यथार्थवादिता के साथ-साथ इसमें सामाज- 
शास्त्रीय दृष्टि से कुछ जबर्दस्त कमियाँ भी हैं। किसी भी संस्था के संचालन के लिए 
कुछ अधवश्यक व्यावहारिक नियमों की नितान्त आवश्यकता है। इन नियमों का अस्तित्व 
संस्थाओं के लिए सम्मत अनिवायंता है। अव्यवस्था तथा उथल-पुथल से बचाने के 
लिए और संस्थाओं के उदय के सम्यक्‌ परिपालन के लिए लियम अत्यन्त अनिवाय 
हैं। इन नियमों को ही, जो मानव-व्यवहार के साधारणीकृत सिद्धान्त हें, हम कानून 
कहते हूँ । केवल उत्पादनक्रिया का अनुवर्ती और शासकवर्ग के आर्थिक स्वाथों 
का प्रतिफलतमात्र कानून को मानना संकुचित दृष्टिकोण का परिचय देना हे। कानून 
की शास्त्रीय मीमांसा करनेवालों ने बताया है कि कानून (या विधि) अनेक संघषपूर्ण 
स्वार्थों के पारस्परिक समन्वय से उत्पन्न होते हें। रर्थात्‌ विधि किसी एक वर्ग के स्वार्थों 
की नितान्त पोषिका न होकर अनेक विभन्न वर्गों के स्वार्थों को किसी प्रकार समन्वित कर 
सामाजिक संध्वनि उत्पन्न करने का प्रयास है। विभिन्न स्वाथं, संघर्ष आगे बढ़ते-बढ़ते 
युद्ध में न संलग्त हो जाय, सी कारण कानून की आवश्यकता होती है। विधि-निर्माण 
के इतिहास का अध्ययन करने से मालूम पड़ता हे कि केवल सम्पत्ति-व्यवस्था का- ही 
परिणाम कानून में देखना अत्यन्त सीमित दृष्टिकोण है। सोलन के विधिविधान पर 
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निस्सन्देह तत्कालीन यूनान की आर्थिक अवस्था का प्रभाव हे। रोम के कानन पर 
तत्कालीन विनिमयमूलक उत्पादन-प्रक्रिया का प्रभाव दीख पड़ता है । तथापि निष्पक्ष 
संमाजशास्त्री को मालूम पड़गो कि यूनानी कानून पर यूनानी धर्म का तथा रोमक 
_ कातून पर स्तायक दर्शन का अक्षुण्ण प्रभाव है। प्रसिद्ध समाजशास्त्री माक्स बेवर ने 
. बताया है कि आधुनिक पूजीवादी युग में रूपात्मक तकसंगतता और आदर्शात्मक तकसंगतता 
में संघ हो रहा हैं '। किस प्रकार कानून और न्याय में सामंजस्य किया जाय, इसका 
_प्रयत्त, इस संघर्ष का राजनीतिक उदाहरण है। निस्सन्‍्देह, धमं, दशशन आदि का पुरा 
प्रभाव कानूनी व्यवस्था पर पड़ता हे और इसको केवल आशिक प्रक्रियाओं का 
प्रतिफलनमात्र नहीं माना जा सकता है। विधि का सम्बन्ध सभ्यता के विकास से हे 
और वैज्ञानिक तथा समाजशास्त्रीय सिद्धान्तों का भी शर्तें:-शर्ने: परिणाम कानूनी व्यवस्था 
पर व्यक्त होता हे। उदाहरणार्थ, विज्ञान के विकास से अनेक रासायनिक पदार्थों के गणों 
का परिचय मिलता है और कुछ तत्त्व यदि हानिकर हों तो जनसमाज की रक्षा के 
लिए इनपर नियंत्रण लगाया जा सकता है। सभ्यता के विकास के साथ मानव के 
लिए नये क्रियाक्षेत्र भी उत्पन्न होते हें और उनके संगठन और उनकी व्यवस्था के लिए कानून 
की आवश्यकता होती है । उदाहरणार्थ, औद्योगिक सभ्यता के विस्तार के साथ अणुशक्ति का 
पता मिला श्रौर उसके प्रयोग आदि का नियंत्रण करने के लिए अनेक कानूनों की आवश्यकता 
“पड़ी । कहने का तात्पर्य हैँ कि सभ्यता के विस्तार का इतिहास कानून के द्वारा व्यक्त 
होता है और अनेक प्रकार की सामाजिक शक्तियाँ विधनिर्माण में हिस्सा लती 
हैं। साम्यवादी व्यवस्था में वर्गहीनता की उपलब्धि हो जाने पर भी परिवारिक, 
शिक्षणात्मक तथा संस्थागत विषयों के सम्बन्ध में विधिनिर्ताण की आवश्यकता होगी। 
अतः विधि की सम्त्ति-व्यवस्था का प्रतिकल या प्रकाशन मात्र मानना समाजशास्त्रीय 
दृष्टि से अपूर्ण कल्पना हे । द 


सभ्यता के विकास के साथ सन्निविष्ट द्ोकर मानव के सामाजिक व्यवस्थापन में 
विधियों का प्रकृष्ट महत्त्व हे। यह ठीक हे कि कानूनी पाबन्दी का उल्लंघन 
करने से दण्ड भोगना पड़ता हें; पर यह भी सत्य हे कि अन्ततः प्रतिरक्षा और 
स्वतंत्रता के विस्तार के लिए ही राज्य ने कानून की स्थापना की हूँ या समाज ने 
कानून का संगठन किया हैं। केवल राजकीय शक्ति का विस्तार अथवा जनसमाज का 
_ उत्सीदत कानून का प्रयोजन नहीं हो सकता है। अत: कानून का मानव-स्वभाव से 
कोई संबन्ध नहीं बताना तथा उसे केवल राज्य की आज्ञा मानना बश्षम का 
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अंम हुँ "* । बेंथम का प्रभाव आष्टिन पर पड़ा और राजकोय संप्रभुतासम्पन्न पुरुषों 
की आज्ञाराशि को ही उसने विधि अथवा विधेयात्मक विधि की संज्ञा दी हूँ । किन्तु, इस प्रकार 
आज्ञा से विधि का तादात्म्य करना समाजशास्त्रीय दृष्टि से असंगत हू । समाजशास्त्र बताता हें 
कि कोई भी संस्था सामान्य संकल्प की भावना से अनुप्राणित होकर नाना प्रकार की शवितयों 
से प्रभावित होती है । राजकीय आज्ञा,सामाजिक नियंत्रण का एक रूप है, उसका स्वेस्व कदापि 
नहीं । जब राज्य अपनी आज्ञाओं और अध्यादेशों का उद्घोषण करता हैँ तो उसकी 
सर्वशक्त्मित्ता के कारण ही उनका पालन नहीं होता हें। इतिहास में अनेक उदा- 
हरण हैँ जिनसे मालूम पड़ता है, कि केवल राजकीय स्रोत से प्रस्तुत होने के कारण 
ही विधि का अनुबतित्व नहीं दोता हू, अपितु उस विश्वास से कि उनके सहारे जन- 
कल्याण का पोषण होता है। किसी भी स्वस्थ समाज के अध्ययन से मालूम पड़ता 
हैं कि विधि का महत्त्व इसी कारण हूँ कि विधि द्वारा प्रवरतित शांति और व्यवस्था 
के साखाज्य से मानव-स्वतंत्रता के निमित्त आवश्यक बाह्य वातावरण प्रस्तुत होता 
हैं और वेसे वातावरण में ही अधिकारों का सम्यक निर्वाह हो सकता हें। विधि 
का राज्य की सर्वशक्तिमत्ता के भय के कारण अनुवर्तित्व दासयूग के लिए भल ही 
उपयक्त हो, किन्तु जिस स्वस्थ नीतिमान्‌ चेतन मानव के समाज की बात हम कर 
रह हैं, उसके लिए नहीं। अत समाजशास्त्रीय. और दाशतिक दृष्टिट से विश्लेषण 
करने पर हमें मालूम पड़ता हैँ कि जिस ख्ोत से विधियों का निस्सरण होता है उसकी 
तकांडखूपता के अतिरिक्त हमें विधि के उस आदर्श स्वरूप का भी ध्यान रखना होगा 
जिससे नीतिमान मानव के अधिकारों का पोषण होता हैं। इस प्रकार अनुशीलन 
करने से विधि के अन्तगंत केवल संप्रभु की आज्ञा का ही नहीं, अपितु सांस्कृतिक 
अभिव्यविंत्र का हमें प्रकाशन मिलता हैँ। मनुस्मृति का सातवाँ और आठवां अध्याय, 
शारदा कानून, भारत का संविधान--इनमें से प्रत्येक में एक-एक युग की सांस्कृतिक 
मनोधारा का इतिहास मिलता है। विधि-निर्माण करनेवालों के मूल में सांस्कृतिक 
चेतना का व्यापक और निश्चित प्रभाव परिदृष्ट होता हे। विधि सभ्यता से सम्बन्ध 
रखती हे; क्योंकि यह मानव-समाज को परिष्कृत और परिपुष्ट करने का बाह्य उपा- 
दान है; किन्तु विधि के द्वारा उन्‍्मुक्त मानव-शक्तियों से संस्कृति का प्र सार होता है । 
विधि और राज्याज्ञा की तदाकारता के विचार को हमें छोड़ना होगा। विधि, बाह्य 
सुरक्षा की व्यवस्था कर मानव के क्रियात्मक रूप के विकास का साधन उपस्थित करती हे; 
कन्तु पुर्ण स्वातंत्र्य का उदय करने में विधि एक साधन ही, महत्त्वपुर्ण साधन ही क्यों नहीं: 
हू । स्वतंत्रता के अनंक आधार हें जिनमें स्वभावानुकूल कमयोग अत्यन्त महत्त्वपुर्ण हे। अत 
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बोसांक्वेट की यह मान्यता की विधि और व्यवस्था के सहारे हमारे सामान्य ताकिक चेतन्य 
का उदय होता है, प्रमपृर्ण हे। विधि ओर व्यवस्था बाह्य उपकरण ओर साधन हें। सामान्य 
तकसंगत' चेतन्य का उदय महती तप्स्था और साधना से होता है। यह भी संभव हे 
कि किसी प्रबृद्ध मानव का चैतन्य समाज द्वारा स्थापित बाह्य व्यवस्था से उच्चतर 
स्तर पर स्थित रहे । ऐसी अवस्था में अवसर उपस्थित होने पर एसा मानव, 
: व्यवसाथात्मिका बुद्धि का आश्रय लेकर सामाजिक और राजकीय व्यवस्था का प्रतिरोध 
कर सकता हें। अनेक उदाहरण एसे देखे जा तकते हैं जब विधि और रीति किसी 
चतन्य से आविष्ड नहीं होकर केवल परम्परागत शैथिल्य ओर भज्ञान का उदाहरण ही 
अस्तुत करती हैं। ऐसी अवस्था में विधि को स्वतंत्रता की उपलब्ध वास्तविकता मानना 
भ्रमपृर्ण होगा । ड़ 
विधि की ऐतिहासिक व्यास्या करते हुए स्पेंगलर का कहसा है कि कानून शक्तिशालियों 
की सम्पत्ति हु €६। शक्तिशालियों का कानून ही सब के लिए कानून बन जाता ह। 
कानून में संकल्प का अतिशय महत्त्वपृर्ण हूप व्यक्त होता है । विधि के दो रूप हे*। 
(क) परम्परापरक विधि का सम्बन्ध कृषि-जीवन से हे । इसमें जीवन की अनुभूति 
का आधार रहता है। (ख) संगठित और तक॑संगत विधि का सम्बन्ध नागरिक : 
जीवन से होता है और अध्ययनात्मक अनुभूति इसका आधार रहती है। स्पष्ट है कि 
स्पेंगलर की व्याख्या भी अपूर्ण हैं। जिस प्रकार भार्क्सीय ऐ तिहासिक भौतिकवाद आशिक 
अंबवा उत्पादनात्मक तत्त्व ढ्वारा अ्जनित, सम्पत्तिशाहों के संकल्प और स्वार्थ के आंधार 
पर विधि की व्यास्या करता है, उसी प्रकार शक्तिवाद में विश्वास करनेवाला स्पेंगलर 
केवल दण्डबरों के संकल्प को आधार मानकर अपना विचार उपस्थित करता 
है। समाजशास्त्रीय दृष्टि से दोनों ही, मार्क्स तथा स्पेंगलर, अपुर्णता के दोषी हे । 
हमें दार्शनिक राजनीतिशास्त्र की कृत्स्तमूलिका पद्धति आकर्षक प्रतीत होती है; क्योंकि 
इसमें सामाजिक वास्तविकता की पानाशुत्ता पर ध्यान देकर अनेक कारणवादी, पद्धति 
का आश्रय लिया जाता है। कर 
+ समाजशास्त्रीय अनेक कारणवाद का आश्रय करते हुए भी दाशंनिक राजनीतिशास्त्र 
मानता है कि कानून का लक्ष्य केवल सामाजिक व्यवस्था का निर्वाह नहीं, किन्तु प्रशस्त 
जोवन की अभिप्राप्ति है । इस प्र गिर का प्रशस्त जीवन विराद श्रेयों की उपासना से 
प्राप्त हो सकता है। यदि -+-----. + दि भानव की व्यवसायात्मिका बृद्धि मानती हैं कि विधि से 
१. 05५40 57७6८7९४7७४ ज>6टाप6 ०णी फा८ ७४6४ भाग २, पृष्ठ रेग५ 
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इन श्रेयों की सिद्धि नहीं हो रही है और केवल आंशिक स्वार्थों का इनसे परिपोषणं 
होता है तब वह इनका प्रतिरोध कर सकती है। मानव-जीवन की क्ृताथथंता खुशामदी- 
पन में नहीं है; किन्तु विशाल आदशंवाद की प्राप्ति के निमित्त शहादत में हैं। जगत्‌ 
के महान्‌ उन्नाबक बुद्ध, ईसामसीह, दयानत्द और गाँधी में इसी दहादत की भावना 
का दर्शन होता है। संस्थाओं की साथ्थकता इसी में है कि उसके द्वारा चेतनतर जीवन 
का दर्शन हो। जीवन को उत्कृष्टतर बनानेवाली ज्ञानधारा और व्यापक जी वन-अनुभूति 
से जब कानून और संस्थाओं का सम्बन्ध छट जाता है तब वे केवल शैथिल्य और 
तमोगुण का परिवहन करती हें। सत्तव का उदय तथा प्रशस्ततर चैतन्य का अनुप्रवेश 
ही उन्हें सम्यक्‌ मार्ग का उच्चायक बता सकता है। अतः भानव-संस्क्ृति के अभ्युदय के 
लिए मानव के नेतिक ज्ञानस्तर का परिवद्धंन अपेक्षित है। सतत संसर्जनात्मक कृतृ त्व 
ही संस्कृति का प्राण हें और इसकी रक्षा के लिए आवश्यक है कि यदि आत्मिक और नैतिक 
उन्नति का समर्थन विधि द्वारा नहीं हो तो उस विधि को बदल दिया जाय। केवल 
राजकीय संप्रभुतावाद के झाब्दिक समर्थन से विधि को शाइवतता नहीं मिल सकती 
है । मानव की व्यवसायात्मिका बुद्धि की परिनिष्णात निर्णयकारिणी दवित ही अन्ति- 
मरूपेण राजकीय कानून और व्यवस्था की समथिका है। जब उस शक्ति का विरोध 
तत्कालीन राजकीय कानून और आज्ञाओं से हो तो उनका प्रतिरोध करना अत्यन्त 
आवश्यक है। आधुनिक पूजीवादी अर्थव्यवस्था में ऐसे अनेक उदाहरण दिखाई पड़टे 
हें जब कानून अपना उत्तम मानव-कल्याण साधनात्मक तथा अधिकारपोषक रूप छोड़ 
कर वर्गस्वार्थों का समर्थन करता है। अमरीका, इंगलैप्ड और भारत में यदि न्याया- 
लयों के निर्णयों का अध्ययन किया जाय तो अनेक अवसरों पर दीख पड़ेगा कि दर्गं- 
स्वार्थ के पोषण के लिए श्रमिकों और श्रमिक-संघों के साथ न्याय नहीं क्या गया 
हैं । यह अव्यवस्था मानव-संसकृृति के लिए घातक है । यदि ध्यौसि माकस के इस कथन 
का न्याय शक्तिवरों का स्वार्थंशाधक है, वास्तवीकरण हमें अपेक्षित नहीं है तब निश्चित 
ही विराट श्रेयों की सम्प्राप्ति के निमित्त हमें न्याय, विधि और व्यवस्था का प्रयोग द 
करना होगा। दाशंनिक राजनीतिशास्त्र मानव के सनातन आत्मिक चैतन्य का पोषण 
करता हैं। ऋतसंग्रभुताबाद और विराद्‌ श्रेयवाद हमारे सामने राजकीय व्यवस्था और 
विधि को अधिकतम मात्रा में प्रशस्त और तकंसंगत करने का मार्ग उपस्थित करते हें। 
आधिक और राजनीतिक स्वार्थों के दलदल से ऊपर हटकर जब हम मानव-जीवन 
और संस्कृति की विशालता का दर्शन करते हें, तब हमें इस बात की आवश्यकता प्रतीत 
होती है कि राजनीतिक कत्तेव्यों की परिपूर्ति के निमित्त भी आत्मिक उत्कर्ष को 
व्यक्त करनेवाली तेतिक विरादता की कल्पना अवश्य की जाय। इस प्रकार की कल्पना 


रण्द राजनीति और टर्शंव 


कानन, व्यवस्था, और संप्रभुतावाद को मानव कल्याणवाद तथा अधिका रवाद 
की भावना से यक्‍त करती है। इस प्रकार की कल्पना यह भी व्यक्त करती है कि 
यदि मानव श्रयों की परिपुष्टि कानून विशेष से नहीं होती हो तो प्र तिरोध विह्ित 
। किन्‍्तु, प्रतिरोध वैधिक होना चाहिए, हिंस/त्मक नहीं। हिंसा अन्तिम साधन ह 
जब समस्त साधन बेकार साबित हो चुकी हों । 
अबतक के विवेचन से यह स्पष्ट हो चुका हे कि एक परिपूर्ण विधिशास्त्रात्मक 
दर्शन के निर्माण के लिए तीन मौलिक आधारभत बातों की आवश्यकता है । (क) 
मानव कल्याणवाद की भावना से ही किसी संस्था या प्रथा या ऐतिहासिक ईकाई को 
जीवनदान' और प्राण-प्ररणा मिलती है। यदि राज्य, समाज और राष्ट्र को दीघेकल्याण- 
वादी बनना है तो मानव अधिकारवाद के व्यापक पोषण को ही उन्हें अपना 
लक्ष्य बनाना होगा ।* विज्ञान, दर्शन समाजशास्त्र आदि के विकास से जिस मानववादी 
प्रजातंत्रीय भावना का प्रसारण हुआ हुँ वह किसी प्रकार के संकुचित वर्गस्वार्थपोी ण 
और दाक्तिवरों के मवोवांछित अनाचार का समर्थन नहीं कर सकती हे। (ख) विधि: 
के समाजशास्पीय और एतिहासिक स्रोतों का भी अनुसंधान करना होगा। केवल मात्र 
हाब्स, बेंथम, आस्टिन अथवा जमंनी के विधेयाप्मवतावात्यों के समान विधि क॑ 
राज्याज्ञा से तदाकारता का समर्थन वरना अपूर्ण और असंग्त हे । सध्यताथों और 
संस्कृतियों का इतिहास हमें बताता हे कि रपष्ट व्विरित संप्रभु की आज्ञा कान 
वा एक स्रोत है, उसका रूप्यव क॒दापि नहीं। (ग) माग्व की यदसायात्मिवा बुद्धि में 
विष्वास रखनेवाला दाशब्कि राजनीतिशास्त्र ऐसा मानता हे कि विधि का यदि 
दृष्पयोग हो और मानव अधिकार के बदले यदि, अल्पसंख्यकों के स्वार्थ का पोषण किया जाता 
हो तो वेसी अवस्था में मानव के नंतिक और आत्तमिक चतम्य को व्यक्त करने के लिए 
कानून और राज्य की आज्ञाओं और अध्यादेशों का विरोध करना परम पुरुषार्थ हे। 
विधि सामाजिक व्यवस्था को सुसंगठित बनाती हे।* लाक्षणिक प्रयोग की दृष्टि 
से कह सकते हैं कि विधि सावयववाद की षोषिका, हें; क्योंकि इसमें सम्पूर्ण राज्य 
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या समाज को सुव्यवस्थित करने का प्रयास व्यक्त होता है । |कन्तु, सामाजिक संगठन 
के पोषक अन्य तत्त्व भी हैं; उदाहरणाथ धर्म, एतिहास की परम्परा, स्मृति आदि। 
प्राचीन मनुष्यों के समाज में नियंत्रण के अनेकः स्रोत थे। इतिहास का अनुशीलन 
बताता है कि संगठन और नियंत्रण की स्थापना की प्रक्रिया में विधियों का अनुवर्तन 
कैवल' इसी कारण से नहीं होता है कि तकंसंगत सख्नोत से उनका उद्भव हुआ है। 
- किसी स्रोत को हम तकसंगत तभी तक मानते हें जब तक उससे मानव का 
नतिक उन्नयन होता है । अरस्तू ने बताया है कि श्रभ्यास के कारण मानव विधिप्रों 
का अनुवर्तत करता हैँ । अभ्यास पर बल देने का तांत्पय हैं कि विधि का सम्बन्ध 
मानव की समाजशीलता से है । सामाजिक जटिलताओं को ध्यान में रखकर इतना 
ही कहा जा सकता हे कि आज्ञानवर्तित्व, भय और दण्डप्रक्रियां के कारण नहीं व्यक्त 
होता हे । निरंकुश एकच्छत्र राज्यों और तानाशाही व्यवस्था में कुछ अंश तक भले 
यह संभव हो, किन्तु स्वस्थ नीतिमान्‌ मानवों के समाज में दीघंकालीन आज्ञानवर्तित्व 
सामाजिकता के याद्च्छिक प्रवाह का फल है । जिस शक्तिकेन्द्र या स्रोत को हम 
विधि का निर्माण करनेवाला मानते हैं, उसका वैशिष्ट्य इसी कारण से माना जाता 
है कि उसका लक्ष्य हे मानव के अधिकारों का पोषण । इसके लिए आवश्यक हूँ कि 
सरकार स्वयं संविधान के द्वारा अनुशिष्ठ हो। जिन देशों में लिखित संविधान नहीं 
है वहाँ पर भी जो व्यापक कार्यस्पादनकारी परम्परा है उसका अनुवतंन वांछनीय है । 
जित नियमों और विधिग्रों का निर्माण सरकार. करती हुँ वे उसके सेवकों को भी बाध्य 
कर, तभी विधिराज्य का दर्शन हो सकता हे । इस प्रकार की व्यवस्था होने पर ही 
कानून का अनुवर्तन केवल एक बाह्य क्रिया न होकर क्रियात्मक और संसर्जनात्मक 
नागरिकता की भावना से युक्त हो सकती हे। विधि-निर्माण में न्यायाधीश का भी 
सर्जनात्मक महत्त्व है। वह केवल विधियों का विन्तियोग और व्यावहारिक प्रयोग 
ही नहीं करता है, अपितु अपने बौद्धिक कौशल से उन्हें नूतेन रूप भी प्रदात करता 
है। संक्षेप में कह सकते हें कि समष्टि की कल्याणकासिता और विधि के निर्देशन में 
सामंजस्थ स्थापित होता चाहिए । सामाजिक और आशिक व्यवस्था में जिस प्रकार 
परिवर्तन होते हैं तथा उनके अतृुसार मानव-कल्याण के सम्बन्ध में जो विचार प्रसारित 
होते हें उनके अनुरूप रहकर ही कानून अपनी तात्तिकता का निर्वाह कर सकते 
हैं। मानवहितवाद की परिवरतंनशील स्थापनाओं के अनुपात में जब विधि के आद्शों 
में परिवतन नहीं होता है तब क्रान्ति के अवसर उत्पन्न हो जाते हैं। क्रान्ति या सामाजिक 
विप्लव को रोकने का एकमात्र राजमार्ग यही है कि राज्य केवल अपने कानूनी अधिकार 
अथवा संविधान की धाराओं की शाब्दिक दुहाई न दे, किस्तु अंपने व्यावहारिक कृत्य द्वारा 
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अपने को आदर्श के अनरूप सिद्ध करे। इस प्रकार स्पष्ट हु कि . राजनीतिशास्त्र में 
हमें केवल शाश्वत सनातन आधारभत उद्देश्यों का परिशीलन नहीं करना है, अपितु 
एतिहासिक और सामाजिक वास्तविकता से भी हमारा पुरा प्रयोजन हें। जब हम 
स्तविकता पर दृष्टि डालते हैं तो स्पष्ट मालम पड़ता हँ कि उन्हीं काननों का 
सम्यक परिपालन होता है जो भतहित की भावना से प्रभावित हँ। सरकार का 
टिकाऊपन' भी इसी पर आश्रित हे कि वह न केवल हाब्स या आष्टिन या हगगेल के 
ग्रंथों का' उद्धरण देकर अपना परिपोषण करे, अपितु मानव-अधिकारों का पो ण करने 
के लिए अधीनस्थ यांत्रिक, आथिक और राजनीतिक साधनों का उपयोग करे। विधि, 
सामाजिक नियंत्रण का एक महान्‌ अस्त्र । राजकीय नियमों की व्यापकता ही उन्हें 
आ कार का पोषक बनाती हें, अन्यथा उनसे केवल सीमित स्वार्थों का रक्षण हो 
सकता हें। स्पष्ट है कि सामाजिक संव्यवस्था के' लिए राज्य की नियं णकारी, व्यापक, 
ठोस, विधियों का समाज के संजध्टिल शक्तिकेन्द्रों के साथ सामंजस्थ स्थापित करना 
होगा । विभिन्न श्रेणियों और संगठनों का परिपूर्ण सामंजरय ही विधि का आदशं हु । 
इस प्रकार का सामंजस्य तभी संभव हू जब समाज मानवहितवाद के श्रेय का अनु- 
संधान करे । द 
संत्रभुता और राज्य की ऐतिहासिक विकास-प्रक्रिया पर ध्यान देने से मालूम 
पड़ता है कि विधिनिर्माण, राजकीय प्रभुत्व का प्रधान लक्षण सोलहवीं शताब्दी के बाद 
से ही माना जाने लगा। आदिम संस्क्ृतियों में रीति-रिवाजों, प्रथाओं और अनश्वतियों 
की प्रधानता थी । कोई विशिष्ट वर्ग या कोई विशिष्ट पुएष विधियों का निर्माण करेगा, यह 
एक विचित्र बात उस समय मालूम पड़ सकती थी। मिस्रदेश और बाबल तथा चीन 
में परम्परागत प्रथाओं का प्राधान्य था। शतपथ ब्राह्मण में नरपति को धर्मंगोप्ता कहा 
गया है। प्राचीन और मध्यकालीन अनेक निरंकुश शासक भी परम्पराप्राप्त रीतियों के 
परिवर्तेत की कल्पना नहीं कर सकते थे। भारतीय परम्परा भी यही थी कि शाश्वत 
रूप से वर्तमान सनातन सत्यों का अवृगभन ही राज की व्यवस्था का वेशिष्ट्य हे। 
जब यहूदी पेगम्बर या भगवान्‌ बुद्ध कोई नई बात भी कहते हें तो सबंदा इस बात 
की. घोषणा करते हुए कि प्राचीन पुरुषों की कही हुई बातों का वे केवल अनुमोदन 
कर रहे हैं। मध्ययूग से नंसगिक नियमवाद का अतिशय प्रभाव था और इसी कारण 
कोई राजत्व का वाहक नूतन विधि का निर्माण करने से सर्वदा भय खाता था। इस 
प्रकार हम देखते हैँ कि आधुनिक यूग के पहले परम्पराप्राप्त नियमों का प्राबल्य था। 
किन्तु , जब संप्रभूतावाद का विकास हुआ तब प्रभत्वशत्रित की अभिव्यंजना के माध्यम 
कानून समझ गये । प्राचीनकाल भौर सामसन्‍्तबादी यूंग में राजा कर वसूल कर सकता था 
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और आवश्यकता पड़ने पर उद्दाम सैन्यबल का परिचय दे सकता था, किन्तु बूतन 
विधियों का प्रवर्तन प्रायः नहीं कर सकता था। वेग से ओर अत्यधिक संख्या में विधि- 
निर्माण, यह संप्रभुतावाद द्वारा प्रजनित विचार है। हाब्स और आष्टिन का यह मन्तव्य 
कि विधि-निर्माण संप्रभुता का निश्चित चिह्न हैं, प्राचीन ओर मध्यकालीन सभ्यता 
के लिए सवथा अनृपयुक्‍त था । 

उश्नीसवीं और बीसवीं शताब्दी में सामाजिक शास्त्रों के प्रभत विकास से संप्रभुता 
और विधि के सम्बन्ध में हमारा ज्ञान अधिक गहरा हो गया हूँ। विधि को संप्रभुता का 
केवल निर्देशन हो अब हम नहीं मानते हैं। विधियों का निर्माण सामाजिक शक्तियों 
के संबर्ष के द्वारा उत्पन्न वातावरण में होता है । राज्य की संप्रभुता सीमित हूँ और स्वेच्छा- 
चारपूर्वक आज्ञात्दान उसका लक्षण नहीं है। जिन देशों में लिखित संविधान हें, 
वहाँ पर राज्य और उनके कर्मचारियों को उसके व्यापक निरदेशन के अन्तर्गत कार्य करना 
पड़ता है । कहने के लिए अँग्रेजी पालियामेण्ट के पास पूर्ण संत्रभुता हें, किन्तु व्यवहार 
में इसके अधिकारों पर अनेक प्रतिबन्ध हैं । जसे-जैसे प्रजातंत्रीय भावना का विकास होता 
जायगा, इस प्रकार के प्रतिबन्ध बढ़ेंगे ही । दूसरी ओर, संस्कृति के विकास के साथ- 
साथ मानव की नैतिक चेतना का प्रसारण होता हे। निम्तवर्ग के लोगों और पीड़ितों, 
क्रषकों तथा सर्वहारावर्ग में भी विधिशीलता की भावना का विकास हो रहा है। सदियों से 
सतापे हुए एशिया के निवासी आज अपने अधिकारों के लिए चेतन्यवान्‌ हो उठ हुँ। आज 
इन देशों में वही सरकार टिक सकती है जो ज़नसमाज की आश्ाओं तथा आबकांक्षाओं 
का प्रतिनिधित्व कर सके। यदि यूरोप में उन्नीसवीं शताब्दी क्रांतियों का युग था तो 
बीसवीं शताब्दी में बूढ़े एशिया ने बड़ी जबदंस्त करवट ली हे और आज राष्ट्रीय, 
सामाजिक तथा आर्थिक जीवन में जिस सामूहिक क्रियात्मक चैतन्य का हम दर्शन कर 
रहे हें उसके आधार पर यह प्रत्यक्ष विदित हो जाता है कि हाब्सवाद तथा आष्टिनवाद 
की परिसमाप्ति का युग आ गया है। इस व्यापक अधिकारचेतन्य के जमाने में वही 
राज्य या बही सरकार टिक सकती हैं जो जनसमाज के व्यापक कल्याण के लिए 
विराट श्रेयों को चरितार्थ कर सके । इस प्रकार विश्व-राजनीति और संस्कृति की 
व्यापक धारा में जो भयानक रूपान्तर हो रहे हें उन्हें देखते हुए विधि और संप्रभुता के 
दर्शन का नूतन विलेखन करता होगा। आज के युग की तीन प्रधान धाराएं हें-- 
प्रजातंत्र, एशिया का स्वंविध उत्थान और तीसरा अन्‍न्तरराष्ट्रीयवाद का प्रचार । 
प्रजातंत्र भी अब केवल राजनीति के अर्थ में परिगृहीत नहीं किया जाता हे। समाजवाद 
के विस्तार से सामाजिक न्याय अब अवश्यम्पालनीय आदशे हो चला है । प्रजातंत्र के 
विकास और विस्तार ने जो सबसे बड़ी बात मानव संस्क्रति को प्रदान की हे, वह हें 
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विधिशीलता या विधिराज्य में विश्वास का दृह्दीक्रण। इसते राज्य की शक्तिवाहन- 
स्वरूपसम्बन्धी व्याख्या को समाप्ति कर डाली है और राज्य को एक क्रियासम्पादक 
संस्था का रूप प्रदान किया है। सरकार की बात आज हम इसलिए नहीं मानते हें 
कि संत्रभुता .का दिव्य आकषषंग सरकारी अकसरों के मुखमंडल पर वतमान है, अपितु 
इसीलिए कि वे जनता के कार्यप्रसाघक हें तथा जिन नियमों और विधियों का वे प्रवतंत 
कर रहे हें उनके द्वारा वे स्वयं बचे हुए हें । केवल राज्य की गरिमा के कारण संप्रभता 
की माँग आज सर्थथा असमीचीन है। आज तो राज्य को उतनी ही शक्ति दी जा 
सकती है जितनी उसके कार्यसम्पादन के निमित्त आवश्यक हैं। सामा'जक संगठन और 
व्यापक लोकसंप्रह की सिद्धि के लिए जो विधियाँ और नियम अपेक्षित है उनका पालन 
कर ही आधुनिक राज्य टिक सकता हैँ। आज राज्य के पृष्ठपोषक न्यायाधीश अपनी 
न्यायात्मक क्तृत्वशक्ति का अनुचित फायदा उठाकर येन केन प्रकारेण निहित स्वार्थों 
का पोषण नहीं कर सकते। सावंत्रिक विधिशीलता और समुद्‌बद्ध प्रजातंत्रीय चेतन्य 
विधि को वस्तुनिष्ठ बनाने का आदर्श उपस्थित करते हैं। विधि का वेशिष्ट्य इतिहास 
की संचित ज्ञानराशि तथा अनूभवों के मानवकल्याणात्पक प्रयोग पर आश्वित हैँ। इस 
प्रकार, मानव-कल्याण के प्रसाधक संकलपों तथा श्रेयों का क्रियान्वयन करनेवाले कर्मयोग 
में सहायता प्रदान कर ही विधियों की वस्तुनिष्ठता कायम रह सकती हैँ। केवल 
राज्य के व्यक्तित्व का नारा लगाना जैसा गेबेर' आदि विधानशास्त्रियों ने लगाया 
हैँ आज की अवस्था में स्ववा अनुपयुकत हे। जलिनेक का “राज्य पर स्वतः प्रतिबन्ध' 
वाला सिद्धान्त भी आज अनुपयवत' हे (१ इस समय तो व्यापक प्रजातंत्रीय चेतन्य 
तथा अन्तरराष्ट्रीयवाद द्वारा राष्ट्र-राज्य पर समृत्यापित प्रतिबन्धों की बांछनीयता है । 
दाशनिक राजनीतिशास्त्र हमारे सामन स्वकीय सुरक्षा, सम्पत्ति आदि की व्यवस्था 
करनेवाले नियमों और विधियों से ही सन्तुष्ट होने का मार्ग नहीं उपस्थित करता हे, 
अपितु मानव-कर्मंगोग का वह व्यापक आदर्श प्रस्तुत करता है जब हम जगत्‌ के प्रति 
अपने उचित कतव्यों की प्राप्ति में राजकीय विधि की सहायता चाहते हैं। समाज 
राज्य की अपेक्षा प्रकृष्टतर और विशालतर हूँ। राज्य द्वारा व्यवस्थापित विधि सकी 
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संरक्षा के लिए हें ।१* मातव की व्यवसायात्मिका बृद्धि ही इसका निर्णय करेगी कि कितनी 

हूर तक राजकोय नियम सामाजिक कल्याण और मानवहित का पोषण करते हैं । यदि 

इतके द्वारा मानव-कत्याण सिद्ध नहीं होता हो तो इनका प्रतिरोध करना मानव का कत्तव्य है । 

संप्रभुता और विधि के सम्बन्ध में दार्शनिक राजनीतिशास्त्र की दो स्थापनाएँ 
हैं। (क) संप्रभूतावाद और विधि को व्य'पक सामाजिक संघर्षों और प्ररतुत शवितप्रों 
से व्यतिरिक्त कर समझना अत्यन्त भ्रमपूर्ण हे । राजकीय और वैधिक शवित भी 
सामाजिक आवरतों के बीच ही प्रकटित होती है । अतः विकास की पद्धति के अनसार 
जिप प्रकार सामाजिक चेतना का प्रसारण होता हूँ उत्ती के अनुरूप ही राजकीय और 
वेधिक शक्ति अपना स्वरूप-परिवतन करती है। जब एकतंत्र अथवा अत्पतंत्र का जगत्‌ 
में प्रभाव था तब' हाब्सवाद तथा आष्टिनवाद पनप सका। आज प्रजातंत्रीय विकास 
की परम्परा ने हमारे सामने राजकीय और वेधिक शवित का, व्यापक मानवता की 
कल्याणकामिता से तादात्स्य प्राप्त कराने का, आदर्श उपस्थित किया हँ। संस्कृति की 
धारा से अलग कर कुछ विशिष्ट वर्गों तथा कुछ शासक लोगों के स्वार्थंसाधक संकल्पन 
के रूप में विधि को समझना आज के लिए सर्था अनुपयुक्त है। संस्कृति की ऐतिहासिक 
धारा से एकाकारता प्राप्त कर ही विधियों को वस्तुनिष्ठता प्राप्त होती है और इस 
प्रकार का वस्तुनिप्ठ निधम सरकारी नौकरों पर भी पूरा शासन कर सकता है। 
राज्य के नाम पर कार्य करनेवालों के संकल्पों का वह कठपुतली नहीं है। विधियों 
की वस्तुनिष्ठता का पुरा परिचय हमें दीवानी कानूत तथा फौजदारी कानून में मिलता 
हैं। विधि को वस्तुनिष्ठता का यह तकाजा हे कि राज्य अपने कार्यों का पूरा 
उत्तरद यित्व स्वीकार करे । इस प्रकार, वर्धनशील वस्तुनिष्ठता की प्राप्ति के लिए 
विधियों को अधिकतम मात्रा में सामान्य कल्याण का पोषक बनाना होगा। अरस्तू 
तथा रूसो दोनों का एसा प्रस्ताव है कि विधियों को सामान्य बनाना चाहिए* और 
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उन्हें व्यक्तिसापेक्ष तथा अवसरसापेक्ष बनाना उनका विधित्व ही नष्ठ कर डालना है। 
व्यापक ऐतिहासिक और संस्क्ृतिक विकास के साथ जो सामाजिक स्वंविध शवितय्याँ 
प्रधाहित हुई हैं उनके साथ सन्निविष्ट कर हम विधि को केवल संसद्‌ के सदस्यों 
अथवा स्यायाधोशों के आन्तरिक ज्ञान और संकल्प की परिधि से हटाकर उसे विशालतर 
मार्ग का अनुवंधानकर्ता मानते हैं। इस प्रकार का विचार हो हमें वर्गस्वार्थों के दलदल 
से ऊपर उठाकर मानव-कल्याण के प्रसाधक विधि-नियमों का दर्शन करा सकता है । 
इस प्रकर के विधि-नियमों की यदि एक देश में स्थापना हो तो उनसे अन्तरराष्ट्रे|य- 
बाद का पं।पण ही होगा। संकुचित स्वार्थों के पोषक ही मानव-कल्याण की विरोधी 
अतिरंजित राष्ट्रीय संत्रभुता तथा घिक एकाधिकार का राग उच्चा रित करते हैं । 
मानवकल्याणवाद तथा अन्तरराष्ट्रीयतावाद का आदर्श तभी पलल्‍लवित और पुष्पित हो 
सकता है जव देशविशेष में संप्रभुता और विधि के इस नूतन स्वरूप का दर्शन और व्यवहार 
में पालन हो। (ख) दाशेनिक राजनीतिशास्त्र की मौलिक आधारभूत स्थापना ह 
मानव को नैतिक और आध्यात्मिक चैतन्य का वाहक मानना | यह तभी संभव हे जब 
मानव की व्यवसायात्मिका बुद्धि राजजीय और सामाजिक संस्थाओं का निरीक्षण 
करेगी । यदि मानवहित साधक न होकर राज्य संत्रभुतावाद का आवरण खड़ा कर 
स्वेच्छाचारिता और निरंकुशता से कार्य करेगा और विधि को सामाजिक वृत्त से 
हटाकर अयती संकल्पशक्ति का क्रियान्वित रूप मानेगा तो उस समय उसका प्रतिरोध 
करना मानव का कतंव्य हो जाता है। आलोचकगण कहेगा कि में अराजकतावाद और 
विश्वृंबलता का पोषण कर रहा हूँ । मानव की व्यवसायात्मिका बुद्धि ही समस्त 
सांस्कृतिक चेतना तथा आध्यात्मिक उन्नति का महान्‌ ख्रोत हे। अतएव, उसंका समर्थन 
अराजकता तथा विश्वृंखलता का समर्थन कैसे हो सकता हैँ? यदि किसी नींतिमान्‌ पुरुष 
के प्रतिरोध से सचमुच विश्वेंखलता फेलती हैँ तो इसका तात्पम॑ यह होता हे कि 
अनाचार और पाषण्ड तथा वर्ग-स्वार्थ के कारण समाज पहले से ही नष्टप्राय था, 
नीतिमान्‌ पुरुष के प्रतिरोध ने आवरण को हटाकर अनावृत सत्य का प्रकटीकरण कर 
दिया है। नीतिमात्‌ आध्यात्मिक मानव, सत्य तथा विराद श्रेयों का हादिक समर्थन करता 
हैं। उसका विश्वास है कि सत्य का पालन मानव को तथा जातियों को उत्थानपथ 
पर ही ले जाता है। सत्य का माग कठिन तपस्या का मार्ग हैें। उस पथ के पथिक_ 
को अमंय का पालन करना होता है तथा क्षुद्र देहिक तथा जातीय स्वार्थों से ऊपर 
उठकर मानवहित-साधना को ही अपना निमल उद्देश्य बनाना होता हे । 





गा गह पाप 5९86 छत पीर छत, 607 १666683 हद तार 
0 एक्ाप्रेटपरॉगाई, द 


सप्तम अध्याय 


राष्ट्वाद 


राष्ट्रवाद आज की दुनिया में प्रायः सर्वेन्न व्याप्त है। अफ्रिका के जिन देशों मे 
4ह अभी नहीं फैल सका है, वहाँ भी वह अपना प्रभाव जमाने का यत्त कर रहा हें। 
विश्व की राजनीति का यह एक अत्यन्त विवादपग्रस्त प्रश्न है। मानव-रूपयता और 
संस्कृति के साथ राष्ट्रवाद का प्रइन जड़ा हुआ ह। राष्ट्रवाद मानव-भावता के साथ 
गहरे रूप में सम्बद्ध है। राष्ट्र को आधार अनेक रथानों में जातिगत भावना रही है। 
किन्तु, राष्ट्रवाद का पूरा विकास दहीं हं.ता है जहा सदतस्त्र सरकार और राष्य की 
माँग राष्ट्रभावापन्न व्यक्ति करते हें। जमंन भाषा में कभी-कभी -रखतसमता की 
भावना को व्यक्त करनो के लिए नेशनालिटी' तथा राजनीतिक एकता के भाव को्‌ 
व्यक्त करने के लिए 'नेशन' का प्रयोग होता हैँ ।* साधारणतः: हम जन ओर राष्ट्र 
में विभेद करते है।* जन छाब्द का प्रयोग मनृष्यों की उस एकत्रीकृत राशि का 
बोध कराने के लिए होता हैँ जिसम देशकालगत सामीप्य के साथ-साथ बुछ भावनात्मक 
सांस्कृतिक तथा विचारात्मक समानता हो। किस्तु, सामान्य व्यापक एकता की भावना 
से आविष्ट होकर जब जनसमूह अपनी निजी सरकार की व्यवस्थापना करना चाहता 
हैं तभी हमें राष्ट्रवाद या राजनीतिक राष्ट्रवाद का दर्शन होता है। राष्ट्रवाद 
सामूृहिकता की भावना का दृंढ़ीकरण है। जिस प्रकार साम्‌हिकता की भावना क्रमश: 
ताब्रता, घनीभाव और रागात्मिकता की अभिवृद्धि प्राप्त करती हें, उसी प्रकार राष्ट्र 
बाद दृढ़ और पुष्ट होता हे। समष्टि की कल्पना में जिस देशकालगत तथा संकल्पात्मक 
आधार की आवश्यकता है उसका परिपाक हमें राष्ट्रदाद म॑ मिलता है। राष्ट्रदाद की 
भावना हम क्षुद्र स्वार्थ, ऐहिक पाशबद्धता तथा सीमित क्षत्रीयता का अतित्रमण कर 
देश के साथ व्यापक तादात्म्य प्राप्त करने का संदेश देती हें और इस श्रकार मानव 
के आत्मिक प्रसारण में राष्ट्रवाद का महत्त्वपूर्ण स्थान: है। जो ममता यूनानन्दिरियों 
को अपने नगर-राज्यों से थी वही ममता व्यापक स्तर पर राष्ट्रवाद नागरिकों से 
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चाहता है। व्यापक समष्टि के साथ रागात्मक चेतन्य का प्रसारण कर, राष्ट्रवाद आध्या 
त्मिक' रूप धारण करता है। मानव समष्टियों का वेशिप्ट्य इसी में हैं कि उरूवा बरठु- 
निष्ठ स्वरूप मानसिक चैतन्य से आप्लावित रहे। इस चतनन्‍य का प्रकाश ही ग्राम 
जनपद और देश को महान्‌ आद्शों का अभिव्यंजक बचाता हें। मानव-मरितप्क का 
अनुप्रवेश जिस वस्तु में भी होगा उस वरतु का अतिप्राकृतिक आध्यात्मिक स्वरूप हमारे 
सामन प्रकट होता हैं। आध्यात्मिकता का चरम परिपाक, इस प्रकार, अबंतक जहाटक 
मानव के सामहिक विकास का प्रद्त हूँ, राष्ट्र के रूप में हुआ हैं । 

राष्ट्र ग्राम, जनपद या नगर की अपेक्षा बहुत व्यापक है । कहाँ यूनान के छोट- 
छोट नगर-राज्य और कहाँ आज का विशाल चीन, भारत और संयुक्‍त राज्य अमरीका | 
उर, किश, लगाश तथा बाबुल के नगर-राज्य भी क्षेत्रफल की दृष्टि से बहुत छोट थ । 
आज विशाल जनसंख्या एक राज्य में निवास करती ह। किल्तु, यद्यपि जनपद की 
अपेक्षा राष्ट्र बड़ा होता है तथापि सभ्यता और संस्क्रति की अपेक्षा यह छोटा ह। 
पश्चिमी वैज्ञानिक और यांत्रिक सभ्यटा अनेक राप्ट्रों में व्याप्त हैं। वेदकालीन रुरहति 
से लेकर आजतक संस्कृति का सातत्य भारत में दीख पड़ता हँ, किन्तु भारत॑:य स्वतंत्र 
राष्ट्र अभी अत्यन्त नवीन हैँ। जब मानव सामूहिक जीवन का इतना विकास कर 
लेता है कि जनपद और प्रदेश उसके जीवन के क्षेत्रीय आधार नहीं रह सकते तब 
दन:-शने: राष्ट्रवाद का विकास होता है। राष्ट्रवाद के विकास और विस्तार के लिए 
अपेक्षित है कि इसका क्षेत्रीय आधार, जनपद की अपेक्षा अधिक विस्तृत बनाया जाय 
और फिर इस विशाल आधार का आध्यात्मिक संकत्पों से आप्लावन हो । जब सोस्कृतिक 
और आध्यात्मिक भावनाओं के एकीकरण की भौतिक अभिव्यंजरा होती हे तभी 
राष्ट्रवाद प्रस्फुटित होता हँ।'* विशाल जनराशि का मिल-जुल कर जीदन के अनेक 
सर्वेत्ामान्य प्रश्नों का समाधान खोजना इसके लिए अपेक्षित हू । इस प्रकार साम्‌- 
हिक सम्बन्धों के दृढ़ीकरण से राष्ट्र का आश्यन्तरिक विस्तार होता है । दूसरी ओर 
_अच्य राष्ट्रों की तुलना में पृथकता तथा [ वभिन्‍्य की भावना का भी प्रसारण होता है। 
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जिस प्रकार वैयक्तिक चैतन्य का रहस्योदघाटन करन के लिए अन्तरात्मदर्शन तथा 
व॒त्ति-एकीकरण के अतिरिक्त अन्‍्यों से पाथवंदबोध भी आवश्यक ह॑ उसी प्रकार 
राष्ट्रीय अभिचैतन्य के तिमित्त भी । मानव-इतिहास की विशाल प्रवहणशील धारा 
पर जब सामाजिक शक्तियों का केन्द्रीररणण कर किसी विशाल तत्त्व का प्रक्‍कर्टकरण 
होता 3 तभी राष्ट्रीय भावता का घनीभूत प्रभावकारी रूप व्यकत्त होता ह। अपना अभि- 
ज्ञान करने के लिए अन्यों से पार्थक्य का ज्ञान भी अपेक्षित है। भनृष्य में समाजशीलता 
निसगंप्रसूत हे और इस वृत्ति को पूर्ण चेतन बनाकर अपना स्वतंत्र राजकीय जीवन 
बनाने की भावना से जब जनसमाज एकता को प्राप्त करना चाहता हे तब राष्ट्र- 
वाद का उदय होता हे । अत" राष्ट्रवाद व्योपक चेतन समाजशीलता के प्रबोध्न के 
सहारे नागरिक और राजकीय जीवन का संगठन्न चाहता हूँ। स्पष्ट हें कि माचव के 
आध्यात्मिक तथा नैतिक चेतन्य को मूलतत्त्व माननेवाल दाशंतिक राजनीतिशास्त्र मं 
राष्ट्रवाद का महत्त्वपुर्ण स्थान है। द 

राष्ट्रवाद के अनेक भौतिक आधार हे | भूमि अथवा निवासस्थान के साथ 
रागात्मक प्रेम स्वाभाविक है। अथर्ववेद में भूमि को माता कहा है। जिस प्रकार की 
ममता हिन्दुओं को गंगा से है उसी प्रकार की ममता जमंनों को राइन से और रोम 
निवासियों को टायबर से। चीन देश के लोगों का अपने पूर्वजों की भूमि से प्रेम 
जगद्विदित हा । अत्यन्त प्राचीनकाल से ही, जिस भूमि में पू्व॑पुरुषों को या तो गाड़ा 
गया अथवा जलाया गया उससे अक्नत्रिम प्रेम स्वाभाविक है। इसीलिए, राष्ट्रवाद के 
विकास के साथ-साथ देशस्थ जातियाँ, इतिहास की यथेष्ट व्याख्या कर अपने को उस 
देशविशेष का मूल निवासी सिद्ध करना चाहती है और यदि मूल निवासी नहीं तो 
कम-से-कम सबसे अधिक दिन तक निवास करनेवाली तो अवध्य ही प्रमाणित 
करना चाहती है। भारतीय आय कौन हें, कहाँ से और कब आये यह प्रइन अभी 
भी नहों सुलभ सका है। इसका एक प्रमुख कारण यह हे कि अनक विद्वान्‌ अपन 
देश को ही आर्यों का मूल तिवासस्थान सिद्ध करना चाहते हें। जब तिलक ने यह 
बताने का प्रयास किया कि ऋग्वेद के अनेक मंत्र साढ़े चार हजार वर्ष, ईस्वी पूर्व के हें 
हैं तो भारतीयों को इसमें सनन्‍्तोष हुआ। * किन्तु जब ह्िलेब्राण्ट यह कहता हैं कि 
ऋग्वेद के कुछ मंत्र अफगानिस्तान में बने तो हमें भावनात्मक कष्ट होता हं। भूमि- 
विशेष का, राष्ट्रवाद का प्रतीक स्थापित करने में बड़ा स्थान हु। प्रयाग, , काश्मी, 
अयोध्या, बदरिकाश्रम, द्वारका, रामेश्वरम्‌ आदि का हिन्दू-हृदय पर प्रचण्ड अधिकार हें! 
राष्ट्रवाद इस प्रकार की क्षेत्रीय रागात्मकता का पूरा फायदा उठाता है। जब खतरे 
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के अवसर उपस्थित होते हैं तब इन प्रसिद्ध स्थानों का नाम लेकर जननता और 
व्याख्याता जनता की भावनाओं को उभाड़ते हें। जिन स्थानों पर शहीदों का रक्त गिरा . 
हो वे स्थान भी पवित्र होजांते हें और तीक्र राष्ट्रीयदा के प्रतीक हो जाते हे | आधुरि 
भारत में जालियानवाला बाग सी प्रकार प्रख्यात है । 

भमि के अतिरिक्त भाषा भी राष्ट्रीय चेतन्य के दिकास में अपना महत्त्वएण स्थ,न 
रखती है।' स्विट्जरलैण्ड में तीन भाष/ओं का व्यवहार होता है, तथापि छ्हाँ का 
राष्टवाद प्रशास्त है। फिर भी, यह सत्य है कि भाषा राष्ट्रीय भावना की जबद॑ंस्त 
पोषिका है। संस्कृत भाषा में ' वेद और वेदान्त के ऋषियों के विचार निहित हं। 
वाल्मीकि, व्यास, शंकर, कालिदास, श्रीहष की विचारधारा का संरक्षण रुस्‍व्गत भाषा 
कर रही हाँ | यूनावी भाषा के सहारे आधनिक एथन्सनिवासी होमर, हंसोयाड, सं,फो 
क्लिज, एशाचिलस तथा एरिष्टोफानिस के विचारों का अनशीलन कर उनसे अपना 
भावनात्मक तादात्म्य स्थापित कर यूनानी राष्ट्र का अपन को अभिन्न अंश मानता हू । 
तुलसीदास: के रामायण ने समस्त उत्तरी भारत म एक व्यापक एकता की भावना के 
प्रसारण में योगदान. किया है। स्वामी दयानंद ने हिन्दी में सत्याथप्रकाश लिखकर इस 
भाषाजनित राष्टीय एकता का संगठन करना चाहा था.। आयरलण्ड म राष्ट्रवाद के 
उदय के साथ वहाँ की भाषा का पुनरुद्धार आरम्भ हो गया । अमरीका की भी 
राष्टभाषा-अँगरेजी है, किन्तु अमरीकी अँगरेजी को, इंगलंण्ड में वतेमोन अगरेजी से पथक 
करने का यत्न अमरीकन राष्ट्रवाद को व्यक्त करता है। भाषा राष्ट्रीय एकता की 
पोषिका है, इसी कारण महात्मा गाँधी न हिन्दी के व्यवहार पर बल दिया था। भाषा के 
सहारे केवल प्राचीन विचारों का संरक्षणमात्र नहीं होता ह, अपितु इसकी इदब्दराशिं, 
व्याकरण के नियम, छंद और रस तथा अलंकार के सहारे सामूहिक वृत्तियों तथा संकदपों 
का प्रकटीकरण होता हौ। यही कारण है कि गीता के शब्दों और इलोकों में जो 
भारतीय भावना को जाग्रत करने की शक्तति ह वह संसार के अन्य देशों के धमग्रन्‍्थो 
में नहीं है। दूसरी ओर, जो आइवासन एक विश्वासी अंगरेज को बायबिल के राजा 
जेम्स के द्वारा कराये गये. अन॒वाद में मिलता है उसे वह दूसरी भाषा में लिखें गए 
घमग्रंथ से नहीं मिलता है । मानव की * समाजीकरण-क्रिया में भाषा का बड़ा वेग- 
वान्‌ और बलेवान्‌ प्रभाव है । भाषा के सहारे ही सभ्यता और संस्कृति का परिरक्षण 
होता हुैँ। महाभारत और कालिदास के रघुवंश में जो स्वस्थ शक्तिप्रदायक तेजस्वी 
मंत्र हम प्राप्त होते हें, अन्य भाषाओं में वर्तमान रहने पर भी उन संदेशों में वह 
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प्रभावोत्पादिनी शक्ति हमारे लिए नहीं रह जाती है, क्योंकि हमारे हृदय की वृत्तियों 
का जो नैस्गिक तादात्म्य संस्कृत के साथ हैँ वह अन्य भाषाओं के साथ नहीं है।. 

धर्म का भी राष्ट्रवाद के साथ गहरा सम्बन्ध है। यूरोप में राष्ट्रीय भावना के 
अभिप्रसारण में धामिक महासुधार आन्दोलन का जबद॑स्त हाथ है। धामिक महासुधार 
ने पोष की शक्ति को चनौती दी और इस प्रकार वहाँ राष्ट्रीय भावना के समथेक 
नरपतियों की शक्ति बढ़ी । राजा केवल राजकीय शक्तिधर न होकर धार्मिक 
क्षेत्रों में भी शक्ति की माँग करने लगा। राष्ट्रवाद को किस प्रकार धामिक भावना से 
समथन मिला हैं उसका पुरा निदर्शन आधुनिक भारत के इतिहास में देखा जा सकता 
है । ब्रह्मसमाज के प्रव॑ंतक राममोहन राय बड़े मानववादी और स्वातंन्य मी थे । 
उनके ऊपर उपतिषद्‌ के अद्वैतवाद का प्रभाव था। स्वामी दयानंद का देशप्रम 
अद्भुत था। वैदिक शिक्षाओं की प्राचीन भित्ति पर आधुनिक राष्ट्रवाद को प्रतिण्ठित 
करने का स्वप्त स्वामी दयानंद का था*। में वेद मे आधुनिक भोतिक विंज्ञन के 
तत्त्वों का उल्लेख नहीं मानता हूँ। में यह भी नहीं मानता कि वेद समस्त विद्याओं का 
बीज है तथायि ऐतिहासिक दृष्टि से इतना ठीक हे कि दयानंद के इस विचार से कि 
वेद सब विद्याओं का केन्द्र हू, बड़ा ही राष्ट्रोत्रयनकारी प्रभाव हुआ । परिचिमी सभ्यता 
के आक्रमण के कारण जब शिक्षित भारतवासी निराश्ायवत हो आत्मविश्वास खोवब.र 
शन्यवादी बन रहे थे उस समय दयानंद, विवैकानन्द, तिलक और गाँधी की शिक्षाओं 
न देश में तेजस्वी महामंत्र का संचार किया । बंगाल के राष्ट्रीय आन्दोलन पर 
विवेकानन्द का प्रभाव, स्वयं सुभाष बोस ने स्वीकार किया. है *। विपिनचन्द्र पाल भी 
अध्यात्मवाद से प्रभावित थे। भारत के उदारवादी नेता पदिचिमी सभ्यता और 
संस्कृति के पोषक थ, किन्तु उम्रपन्थी नतागण--तिलक, लाला लाजपत राय , अरब्न्द 
आदि महान्‌ राष्ट्रवादी थे और उन्‍हें प्राचीन वेदान्त, गीता आदि से ही निर्मल सबवे- 
हितकारी कर्मयोग का मंत्र मिला थाईँ। धर्म का व्यापक नेतिकता से तादात्म्य 
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प्रवारित कर गाँधी न राजनीति को भी धर्म पर आधारित रखने का संदेश दिया 
हैँ। अद्वारहवीं शताब्दी म भारत अधोगति और तामसिकता की पराकाप्ठा' को पहुच 
चुका था। पानीपत, पलासी और बक्सर की हार से सर्वत्र प्रमाद, अनशेचन और 
विधाद का साम्राज्य था। उस अवस्था में शक्ति और स्वास्थ्य का संचार करनवाले 
मन्त्र का बीज' धामिक जगत में ही प्राप्त हुआ। आयंधर्म की महिमा का ज्ञान प्राप्त 
कर ही भारतवर्ष ने अपनी शक्ति का अनूभव किया। पराधीन भारत को जब यह 
महान्‌ मंत्र मिला कि वेद और वेदान्त की संस्कृति में निर्मल अध्यात्म की वह 
अखण्ड धारा प्रवाहित हो रही हे, जिससे त्रस्त और पीड़ित मानवता का 
उद्धार हो सकता हे तब इस देश के लोगों को नतन प्राणसंचार का 
अनुभव हुआ। वेद, वेदान्त, गीता की संस्कृति का निर्मेल सन्देश जगत्‌ को सुनाने के 
लिए ही भारत का राजनीतिक उद्धार अभिवांछित है, इस प्रकार की घोषणा ने 
प्राधीन, शोषित, पीड़ित देश को एक विशाल जीवनाधार प्रदान किया । 
इस प्रकार धामिक आशावाद तथा धार्भिक प्रचारवाद* ने भारतवर्ष के आत्मिक तथा 
मानसिक आधार को प्रशस्त कर राष्ट्रवाद क विकास और प्रसार के लिए 
जबदंस्त आधारशिला तैयार की। भारत के अतिरिक्त अन्य देशों में भी धा्भिक 
आशावाद और धामिक भविष्यवाद ने राष्ट्रवाद को मजबूत किया हैँ । यहूदी जाति 
का इतिहास प्रायः दो हजार वर्षों से भी अधिक समय तक निरन्तर, ध्मंविद्वेष के 
कारण, उत्पीड़न का इतिहास है। किन्तु, अपना कोई निजी देश न होने पर भी, अनेक 
युरोपीय देशों में पीड़ित और त्रस्त किये जान पर भी यहूदियों ने अपने प्राचीन 
धर्म और धार्मिक समष्टि में अक्षुण्ण विद्वास रखा और इसी प्रचण्ड विद्वास ने... 
उनके अन्दर आशावाद का प्राणसंचार किया। धर्म की एकता की भावना ने ही इस 
पीड़ित जाति को अनेक आतक्रमणों के बावजूद भी जीवित रखा है। अमरीका में जो 
पहले प्यूरिटन लोग गये उनमें भी धार्मिक आशावाद बड़ा उम्र और प्रचष्ड था। अनेक 
आ्थिक ओर राजनीतिक यातनाओं के बावजूद भी ये प्यूरिटन अपन धर्म के साथ 
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समझौता करने को तयार नहीं थे और अपने धर्म की रक्षा करने के लिए ही 
उन्होंन अतलांतक महासागर लाँध कर अमरीका में जाकर अन्ततोगवा एक विशाल 
राष्ट्र की नींव डाली। मिस्र देश में भी इसलाम धर्म के सुधारवादी सम्प्रदायों, का, 
राष्ट्रवाद को पोषण करनेवाला प्रभाव, अट्ठारहवीं शताब्दी के अन्त से ही प्रकट हो 
रहा है। जापान में भी शिण्टोधर्म ने वहाँ के राष्ट्रवाद को मजबूत किया ह। धर्म 
अनेक प्रकार से राष्ट्रवाद को पृष्ट करता है। धर्म नंतिक कतंव॒ का जनक है 
और धार्मिक नियमों का नैतिक अनुवर्तत वयक्तिक तथा सामाजिक जीवन को संगठित 
तथा शक्तिशाली बनाता है । धर्म परिवार और विशेषतया मातृशद्ति का प्रक्ृष्ट महत्त्व 
बताता हूँ। अनेक राष्ट्रीय नेताओं ने अपने अनुभव से बताया है कि जो नेसगिक 
श्रद्धा की भाषा उनमें अपनी जननी के प्रति थी उसी भाव्ना का व्यापक प्रसारण 
देशभक्ति में हो गया था*। देश और राष्ट्र को मातृभभि कहने का यही तात्पये 
है। वन्देमातरम्‌” प्रार्थना में बक्मिचन्द्र ने भारत के इस विद्याल मातृत्व का वण् 
अत्यन्त उदात्त शब्दों में किया ह। भारत के राष्ट्रवाद में विशेषतया बंगाल के 
राष्ट्रवाद में यह मातमाव अत्यन्त प्रकृष्ट था।* धर्म आत्मबलिदान की भावना का 
शिक्षण करता है । मानव को क्षद्रता तथा स्वार्थ के अतिक्रमण का संदेश तथा विशाल 
त्तों से ताव्त्म्य प्राप्त करानंवाल कमंयोग का संदेश भी धर्म से ही प्राप्त होते हें। 
जब धर्म अहंभावोत्कमणकारी आत्मप्रसारणात्मक कमयोंग का उपदेश देता हू तब राष्ट्र- 
वाद का वह व्यापक धरातल प्रस्तुत करता हूं । राष्ट्रवाद का अथ हूँ विशाल समष्टि 
के साथ संसंजनात्मक तादात्म्य। इस प्रकार का तादात््य तभी संभव हैँ जब हम 
क्षद्रता का अतिक्रमण करें। जब देश के सम्मान और उसको गरिमा की रक्षा के लिए 
यद्धक्षेत्र में नवयवक अपने प्राणों का उत्सग करता हैँ तब निस्सन्देह वह धामिक यज्ञ 
का अनष्ठान कर रहा हु। इस प्रकार सामष्टिक हित की संसिद्धि के लिए आत्मबलि- 
दन्‌ की शिक्षा देकर धर्म राष्ट्रीय उन्नति का मार्ग प्रशस्त करता हेँ। जब इस आत्म- 
बलिदान की भावना का अभाव हो जाता हैँ तब जाति राक्षसिकता, तामसिकता से 
ग्रस्त होकर अवनति की ओर वेग से अग्रसर होती हूं। स्वार्थ की भावना से ही जय- 
चंद और मीरजाफर ने देश के साथ लज्जाजनक व्यवहार किया। धर्म, जातीय 
संस्कृति और परम्परा का परिरक्षण कर राष्ट्रवाद का ठोस सांरक्षतिक आधार पुप्ट 
करता हूँ। इस प्रकार स्पष्ट हे कि धर्म, राष्ट्रवाद का एक महान्‌ आधार ह। 
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कुछ ओऑलोचकों का ऐसा विचार ह कि धर्म और राष्ट्रवाद पररपर. बिरोधी. हें। 
धम व्यापकता, मानवता, एकता की शिक्षा देता है । इस प्रकार यह मानव उन्नति का 
महान वाहक है । दूसरी ओर राष्ट्रवाद देशविशेष के स्वार्थों की अभितुष्टि को ही 
महत्तम यज्ञ मानता है । आक्टत का कहना था कि यूतान और रोम के धामिक 
सम्प्रदाय सीमित क्षेत्रफल के निवासियों के हितों के परिरक्षण का उपदेश देते थे, 
दूसरी ओर ईसाइयत विशाल मानववंधुत्व का पोषक हेँ। आक्टन के अनुसार राष्ट्रवाद 
विनाशकारी सिद्धान्त है, क्योंकि यह मानवतावाद का विरोधी है ।५ आक्टन का कथन 
बहुत दूर तक ठीक हे । किन्तु, उसका प्रस्ताव तभी तक मान्य ह जब हम मातवता- 
विरोधी राष्ट्रवाद के उस मन्त्र का समर्थन करें जिसका तग्न रूप आधनिक इटली और 
जमनी में परिव्यक्त हुआ हूँ । किन्तु, हम तो राष्ट्रवाद के उस धामभमिक स्वरूप का 
पोषण करते ह जो मानव-एकता का विरोधी न होकर उसका समर्थक हे जब देश 
में वर्ग, क्षणी, जाति आदि के स्वार्थ मजबूत हो जाते हैं तो इनको विश्ञाल राष्ट्र- 
भक्ति के अभिसंचार द्वारा दग्ध कर राष्ट्रवाद हमारे जीवन को मजबत और पवित्र 
बनाता है। छोटे-छोटे जनपदों और प्रान्तों से ही अपना पूर्ण तादात्म्य न कर विशाल 
राष्ट्र के साथ एकोमभाव स्थापित करने का मन्त्र हमें राष्ट्रवाद से प्राप्त होता है। 
इत प्रकराकी उतरोत्तर वर्धनशील मानवरागात्मिका शक्ति का केन्द्रभत राष्टवाद धर्म 
का विरोधी नहीं ह। तिलक, गाँवी, श्रद्धानन्द आदि विशाल हृदय रखनेवाले मानव थे । 
भारतोय राष्ट्रवाद को वे यूरोपीय देशों का अन्धानुकरण मात्र न बनाकर मानव-संस्कृति 
का पृष्ठपाषयक्त आधार बनाना चाहते थे। राष्ट्रवाद का असली सन्देश हे, राष्ट्रीय 
आत्मा का अभिप्रसारण और राष्ट्रीय. संस्कृति का व्यापक अभिन्नान । यह तभी 
संभव ह जब कि राष्ट्र के निवासी राष्ट्रीय अध्यात्मधारा से आप्लावित हों। जिससे 
राष्ट्र को संसक्षति का आस्वादत किया हैं उसे ही देश के साथ खात्विक प्रेम हो 
सकता हूँ । इस प्रकार का सात्विक प्रेम अन्य देशों, अन्य संस्कृतियों और अन्य 
परम्पराओं के साथ घृणा और असहिष्णुता नहीं उत्पन्न करता हं। यह तो मानवता 
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के विराद दशन में एक आवश्यक सीढ़ी है । किन्तु, इतना निश्चित हैँ कि हमें सवंदा 
चेतन रहना है, नहीं तो राष्ट्रवाद के पास एक विषला मार्ग भी है। घृणा, द्वेष, ईर्ष्या 
और लोभ से आविष्ट होकर अन्य राष्ट्रों के साथ प्रतियोगिता और प्रतिद्वन्द्रिता म॑ ही 
हमारी शक्ति व्यय न होकर संसजनात्मक और स्वभूतहित साधक ख्ोतों मे प्रवाहित 
हो, इसके निमित्त आवश्यक है कि हम शपष्ट्रवाद को ही अन्तिम और परम धर्मे 
का रूप न दे दें। नेतिक और आध्यात्मिक चेतन्य का वह अत्यन्त गहित रूप होगा। 

क्षेत्र, भाषा और धर्म राष्ट्रवाद को पुष्ट करते हें । एक प्रकार से वे इसके 
आधार हैं । कभी-कभी समानजातित्व की भावना भी राष्ट्रवाद को पुष्ट करती है। 
दुनिया में जाति अथवा रेस” की कल्पना का भयानक दुरुपयोग हुआ ह। 
यह ठीक है कि जातिविशुद्धतावाद एक भ्रामक सिद्धान्त है।' जगत में विशुद्ध 
जातियाँ नहीं हें । सवंत्र जातीय सम्मिश्नण हुआ है । प्राचीन मानव-शास्त्रियों ने 
जाति के विकास पर भौगोलिक तथा वातावरणात्मक प्रभावों को स्वीकार किया 
ह। जब हम रेस अथवा जाति शब्द का व्यवहार करते हें तो व्यापक अथ म तीन 
जातियों का, अर्थात्‌ ख्वेतांग, कौकेशियन, क्रंष्णवर्ण, नीग्रों तथा पीतवर्ण  मंगोलियन 
जातियों का परिग्रहण होता है । कभी-कभी रेस का अधिक व्यापक अथ न ग्रहण कर 
सीमित अथ किया जाता है। इस अर्थ का उप्योग करते हुए हम यूरोप मे अल- 
पाइन, नौडिक आदि रेसों का उल्लेख करते है। प्राचीन मानवों की उत्पत्ति कंसे हुई 
इस विषय में निरचयपृ्वकं कहना कठिन है। किस्तु, इतना निश्चित हैँ कि वतमान 
स्थिति में हम भिन्न-भिन्न रेसों को देखते हें। स्पष्टतः एक चीनी और एक अंमरीकन 
ख्वेतांग में भौतिक शारीरिक दृष्टि से अन्तर है। यूरोप के निवासियों में भी भिन्न- 
भिन्न देशों में इस प्रकार का अन्तर, सूक्ष्मता से देखने पर, हम मालूम हो जायगा।' 
हम यह नहीं कहते कि ये अन्तर सावेकालिक हूँ। सभव ह कि मानव जातियों के 
विषयों में अधिक अनसंधान होने पर इन भौतिक अन्तरों को कम करन की प्रक्रिया 
हमें मालूम हो जाय । किन्तु, साम्प्रतिक अवस्था म॑ यूरोप में भी आंशिक रूप से 
भिन्न-भिन्न वर्ण तथा आक्ृतिवाले लोगों का देशविशेष म॒ प्राधान्य हैँ । किन्तु, 
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पृथकता और बात है, वर्णश्रेष्णता बिलकुल दूसरी। फ्रान्सनिवासी , जमंननिवासी कौ 
अपेक्षा जाति अथवा रेस की दृष्टि से अंशतः भिन्न हो सकता हूं, किन्तु इस भिन्नता 
के आधार पर यह कल्पना करता कि जमन श्रेष्ठ है और फ्रान्सीसी उससे अधम, 
नितान्त तिराधार है। इस प्रकार की कल्पनाओं का शास्त्रीय आधार नहीं होता, 
अपितु वे राजनीतिक और आर्थिक स्वार्थों के पोषण के लिए राजनीतिज्ञों द्वारा 
उपस्थित की जाती हैं। जन व्णश्रेष्ठतावद के समथक वागतर, चम्बरल नं, आदह्फ्रड 
रोजनबर्ग, हिटलर आदि समाजशास्त्रवेत्ता नहीं, अपितु राजनीतिक चालबाजी म॑ सिद्ध- 
हस्त थे*। अमरीका में हबशी जातियों के उत्थान को रोकने के लिए अनक वर्ण- 
श्रेष्ठतावादियों ने हँसी उत्पन्न करनेवाली निराधार युक्तियाँ निकाली हैं। अमरीका 
में आज जो रेस अथवा जाति की सभस्या है वह केवल अल्पसंख्यकों को सताने के 
लिए हो। हबशी, यहुदी, पोर्टोरिकोनिवासी तथा एशियानिवासी को अमरीका के विशल 
घन और स्वातंत्र्य से वंचित करने के लिए ही वहाँ रेसवादं पर इतना ध्यान हे 
और कभी-कभी इतिहास की रेसमूलक अथवा वर्णानुवंशिकतामूलक व्याख्या भी की 
जाती हँ*। जब हम कहते हूँ कि राष्ट्रवाद का आंशिक आधार वर्णानवंशिकता, ह 
तो हमारा अभिप्राय केवल इतना ही है कि शारीरिक साम्य के कारण अंशतः भाव 
अपने को एक समझता है। किन्तु, इससे किसी अप्रतिहार्य नियम की उद्घोषणा नहीं 
करनी चाहिए। शारीरिक साम्य रहते हुए भी बंगाल के हिन्दू और मुसलिमि अभी 
हाल ही में पशवत्‌ यूद्ध करत रहे हे। जब अमरीका और इंगलेण्ड में अमर्रकी स्वा- 
तत्र्य-संग्राम के अवसर पर युद्ध हुआ था तब दोनों देशों के निवासी प्रायः एक ही 
वर्णानुवंशिकता से निस्सुत थे। इतना होते हुए भी यह ठीक हैं कि शारीरिंक साम्य 
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अर्थात्‌ रंग और आक्ृति में साम्य, मनृष्य के अन्दर एकता, आंशिक रूप से फेलाने के 
एक- साधन है। यह जातिवाद कोई गणितात्मक सर्वसामान्य नियम न होकर भी 
आधुनिक इतिहास में एक महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त रहा है। एक ही मूल पूव॑जों की. सन्‍्तान 
होने का दावा, चाहे बहुत अंश में यह विचार अनैतिहास्कि ही व्यों न हो, निरंसनन्‍्देह 
मनुष्यों में एकता की भावना उत्पन्न करता हूँ । वर्णानवंशिकतादाद आधूच्कि राष्ट्रवाद 
का संचालक एकसूत्र रहा है, इसम कोई सन्‍्देह नहीं। इसका उत्कृष्ट. उदाहरण 
आष्द्रिया-हगरी के इतिहास में मिलता हे। इस साम्राज्य के मागयर “और चेक लोग 
सवंदा अयने को आपष्ट्रियनों से, जो वर्णान॒वंशिकता की दृष्टि से जमंन हें, भिन्न भानते 
थे और इसी कारण उन्होंने राष्ट्रीय आन्दोलत कर अपना स्वतंत्र राष्ट्र बनाया । 
राष्ट्रवाद अध्यात्मस्वरूप होते हुए भी बाह्य वरतुओं और साधनों से व्यवत 
होता है । जिस प्रकार मानव का आध्यात्मिक रूप बाह्य कर्मणा के द्वारा प्रकटित होता 
है, उत्ती प्रकार राष्ट्रिय चेतन्‍्य की अभिव्यवित बाह्य आधारों से हेती है। जिस प्रकार 
अन्नमयय और प्राणमय कोश की दुबलता! के कारण, मानव का विज्ञानात्मक 
विस्तार प्रतिहत हो सकता हे, उसी प्रकार भाषा, संस्क्ृति, शरीराकृति आदि में समानता 
न रहने पर राष्ट्रवाद भी अंशतः कमजोर हो जाता है। बाह्य और वस्तुनिष्ठ कारण 
जितने ही प्रशस्त रहेंगे उतनी ही विशेष शक्ति राष्ट्रवाद को प्राप्त हेती ह। बाह्य वारणों 
की समानता, मनोवेज्ञांनिक समानता का बाह्य किन्तु प्रभावशाली साधन हें। 
बाह्य कारणों की समानता से सहानूभूति का क्षेत्र गम्भीर और गूृढ़ बनता है और 
राष्ट्रभावापत्न मानव अपना राजनीतिक भाग्यनिर्णय स्वयं ही करने का अभिलाषी दूत 
है। देशभक्ति की भावना प्राचीन और मध्यकालीन संस्कृति में भी पायी जाती है। 
पोरस, खारबे ल, चन्द्रगुप्त मौयं आदि देशभक्ति के कारण ही भारतीय इतिहास में 
प्रसिद्ध हैं। गुप्त, राष्ट्रकूट, चालुक्य सज्ञाटों की देशभक्ति ही उनको गौरव का पद 
प्रदान करती हूँ। जब यूतनान और फरस में युद्ध हो रहा था उस समय स्पार्टा के 
जिन बीर नेताओं ने आत्माहुति की उनका आज भी यूनान में स्मरण किया जाता 
है। किन्तु, प्राचीन काल की देशभक्ति से आज का राष्ट्रवाद दो अर्थों म भिन्न है। 
प्राचीन और मध्यकालीन सभ्यता में एकतंत्र अथवा अभिजाततंत्र का ही प्राघान्य था । 
कहीं-कहीं देवतंत्र भी वर्तमान था। किन्तु, आज का राष्ट्रवाद अनक देशों में प्रजातंत्र 
के साथ मिश्रित है। यदि राष्ट्र, देश की जनता की भावना का प्रतिनिधिष्व करंता 
है तो उसका विस्तार राजनीतिक क्षेत्र में भी होना चाहिए इस प्रकार की भावना आज 
व्याप्त है। कुछ अधिनायकवादी देशों में उप्रराष्ट्रवाद की अभिव्यवित हुई है। इसका 
अथ यह हे फि उन देझ्षों में राष्ट्रवाद का सांस्कृतिक और मनोवज्ञानिक रूप तो 


२२६ ...._ राजनीति और दर्शन 


वत्तमान है, किन्तु उसके प्रजातांत्रिक राजनीतिक रूप का पूस प्रकाशन नहीं हो पाया हूँ। 
आज का राष्ट्रवाद, प्राचीन देशभवित से एक दूसरे अथे में भी भिन्न है। देशभक्ित्न 
मख्यतया एक नैसगिक भावना थी और उसके यादच्छिक प्रभाव में ही उसका साफल्य 
था । किन्तु, आज की यांत्रिक और औद्योगिक सभ्यता में प्रचार और प्रसार के अनेक 
साधन सुलभ हें और इस प्रकार राष्ट्रीय भावना को कुत्िम उपायों से उग्न रूप देना 
आसान है। केवल अधिनायकवादी देशों में ही नहीं, अपितु प्रजात्त्रीय देशों म भी इन 
कृत्रिम उपायों श्ले कार्य लिया जाता हें। आज की राष्ट्रभावगा अनिवाय रूप से 
अयना राजनीतिक प्रकाशन चाहती हैँ । आत्मातिक्रमण की ठोस निमेल भावना 
ही मानव को अपने सीमित स्वार्थ का अतिक्रमण बताती हे। यह भावत्तना कभी जन- 
पद-अनुराग कभी संघभवित, कभी समाज्प्रेम और कभी राष्ट्र-श्षद्धा के रूप म व्यवत 
होती हे। इस भावना का आधुनिकतम और दुढ़दम रूप राष्ट्रवाद में 
व्यक्त हुआ है। अद 7रहवीं शताब्दी तक राष्ट्रदाद का मूलतः सांस्कृतिक रूप था। 
आज, विशेषतया फ्रान्स की राज्यक्रान्ति के बाद से, राष्ट्रवाद का राजनीतिक रूप भिखूरा 
हूं। संक्षप मं कह सकते हे कि मानव का हृदय में वतमान आत्मातिक्रमणाए्मक रागात्मिका 
वृत्ति ही राष्ट्रीय भाववा का मूल हैं। बाह्य उपकरणों, झाधनों और आधारों से 
इपका पोषण होता है । कभी यह वृत्ति विशेषकर कला, साहित्य, धर्म और देन में 
व्यापक कतृ त्व के द्वारा अजना मूर्तरूप प्रकाशित करती है और कभी अपना प्रक्ृष्ट 
राजनीतिक रूप व्यक्त करती हे। राजनीतिक रूप की प्रधानता के अवसर पर, स्वतंत्र 
राज्य की माँग राष्ट्रवाद का आवश्यक कार्य हो जाता है। जान स्टूआर्ट मिल का 
प्रस्ताव था कि एक राष्ट्र के लोगों को एक सरकार की अधीनता में संगठित हो 
जाना चाहिए, क्योंकि यदि अनेक राष्ट्र के लोग एक साथ रहेंगे तो सरकार 
एक संनिकों को दूसरे राष्ट्र की स्वतंत्रता का अपहरण करने में प्रयोग कर सकती हैं।* 
किन्तु स्पष्ट है कि राष्ट्र और राज्य का पूरा तादात्य नहीं हो सकता हे। अनेक 
राष्ट्र जो सांस्कृतिक और मनोवज्ञ शिक दृष्टि से विकसित होते हुए भी राजकीय दृष्टि 
से स्व॒तंत्र नहीं हे उन्तकी प्रचण्ड अभिलाषा यही रहती हँ कि उनका भिजी स्वतंत्र राज्य 
हो जाय। भारत में उन्नीसवीं शताब्दी और बीसवीं शताब्दी के पूर्वार्ध में उप्र सांरक्ृटिक 
ओर आत्मिक राष्ट्रीय चेतन्ब का विकास हुआ और यहाँ की जनता राजनीतिक 
: स्वातंत्य की कामना करने लगी और उसकी प्राप्ति के निमित्त अनेक यत्व भी 
किये गये । फलस्वरूप, स्वतंत्रता की प्राप्ति हुई और भारतीय जनता का राज्य बना। 
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किन्तु स्पष्ट है कि भारतीय राष्ट्रवाद की सम्पूण आशार्जी, आकाक्षाआ जार 
प्रवत्तियों की अभिव्यक्ति भारतीय राज्य के द्वारा नहीं हों सकती हैं। 
उदाहरणार्थ, भारतीय राष्ट्रवाद के नंतिक आधारों में अवासदत कंमंयोग की 
शिक्षा बड़ी जबदंस्त थी। जनता अपने कतंव्य और वृत्तियों के संशोधन के 
सहारे कर्मयोग का अभ्यास कर सकती है, किन्तु नतिक यादृच्छिकता पर 
आधारित इस कर्ययोग का पालत राज्य नहीं कर सकता हे। राष्ट्रवाद एक सूक्ष्म 
दृढ़ रागात्मिका वृत्ति है । अहंपाशबद्धता से महत्तर व्यापक समष्टि का हिंददाद हूं।इसका 
प्रेक मंत्र है। इस प्रकार की आध्यात्मिक और मनोवेज्ञानिक भावना, बाह्य राधनों 
और सुरक्षा का प्रबन्ध करनेवाले राज्य से पूर्णतया अभिव्यवत नहीं हो सकती हें। 
राष्ट्रवाद का आधार है आध्यात्मिक चेतन्‍्य। राज्य का आधार हे शांति, सुरक्षा आदि 
की स्थायना। राष्ट्रवाद मानव के व्यापक सावत्रिक अभिचतन्य का पोषक और रूमथंक 
हँ। राज्य, स्वस्थ मानव के सामूहिक जीवन को व्यवस्थित और पुष्ट करने की चेष्दा 
करता ह। जब दुनिया में राष्ट्रवाद नहीं विकसित हुआ था उस समय भी मिस्र, 
यूनान और बाबूल में राज्य था। विश्वमानववाद का अत्यधिक विकास हो जाने पर 
राष्ट्रवाद का अन्तरराष्ट्रीयदाद में रूपान्तर हौ सकता है, किन्तु उस समय भी विश्व- 
राज्य स्थापित रह सकता हे। किन्‍्तु, राष्ट्रवाद और राज्य में इस प्रकार पार्थवय 
रहने पर भी आधृतनिक इतिहास में राष्ट्र अपना राजनीतिक स्वरूप-प्रकाशन 
राज्य के माध्यम से कर रहा है। 

जब दुनिया में छोटी बस्तियाँ थीं अथवा छोटे जनपद थे उस समय उनका 
जीवन स्व॒-संतुब्ट था। आशिक प्रक्निया सरल थी और जीवन की आवश्यकताओं की 
पति हो उच्तका लक्ष्य थी। किन्तु, आधुनिक जगत्‌ में राज्य के निवासियों का जीवन 
अत्यन्त परस्पराश्चित हो गया हे । आज' पुरातन साम्यवाद या छोट जनपदों म प्राप्त 
स्व-संतुष्टि असम्भव है । आज बंगाल के निवासियों का जीवन, मद्रास और पंजाब मे 
क्या हो रहा ह इससे भी नियंत्रित होता है ! जब इगलण्ड सात छोट-छोट जरूपदे। 
में विभक्‍तत था उस समय से आज की अवस्था की यदि तुलना करें तो महान्‌ . 
अन्तर दीख पड़ता हेँ। जमंनी के उत्त जमान की तुलना, जब तीन सौ से ऊपर 
जनपद ,नगर और छोटे-छोटे राज्य वहाँ वर्तमान थे, यदि बिस्माक और कंसरकालीन 
जमेनी से हम करते हे तब डुगुइ के उस कथत की सत्यता, कि राष्ट्रीयता के विकास 
के लिए व्यापक और गम्भीर परस्पराश्रयिता कपेक्षित- है, हमें मालूम पड़ती हें * 
जमंनी के इतिहास मं यह परास्पराश्रयिता मख्यत: आथिक आधारों पर बिकी थी 
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भारत के इतिहास में यह परस्पराश्रयिता मुख्यतः राजनीतिक है। अशोक, अकबर आदि ने 
भारतीय इतिहास में राजनीतिक एकता लान का यत्न किया। प्रान्तीयता के प्रचार से 
प्रजनित अनक' पराजयों ने व्यवत कर दिया कि इस देश के निवारियों का राज्न,टिक 
भाग्य एक साथ ग॒था हुआ है और उसका सामान्य सर्वक्वापक समाधः न ही खोजना पड़ेगा । 
किन्तु स्पष्ट हु कि इस परस्पराश्नयिता की आवश्यकता को राष्कुधाद का ही मूल 
कारण नहीं मानव सकते। मूलतः राष्ट्रवाद आध्यात्मिक और मनोवज्ञ-्िक वृत्ति हैं। 
आ्थिक और राजनीतिक सुरक्षा और परस्पराश्रयिता की आवश्यकता उस मूलवत्ति को 
क्रियान्वित करने का अवसर प्रदान करती हैं। कर 
आध्यात्मिक और मनोवज्ञानिक वृत्ति होने के कारण राष्ट्रधाद संरक्षति की भावना 
का संवर्धन करता है। सभ्यता का प्रयोजन मानव-जीवन के नागरिक, आशिक, राज- 
नीतिक तथा यांत्रिक आधारों को पुष्ट करने में है । राज्य, सभ्यता के विकास का 
परिणाम हूँ। संस्कृति का सम्बन्ध मानव-जीवन के कलात्मक, रसात्मक तथा नतिक 
रूपों सेहे । राष्ट्रवाद का सम्बन्ध विशेषतया संस्कृति से है ।* किन्तु, जिस प्रकार संस्कृति 
को प्राणात्मक आधार प्रदान करने के लिए सभ्यता के विकास की आवश्यकता ह 
उसी प्रकार अध्यात्मभावाश्रित वृत्तिसंस्थित राष्ट्रवाद को राज्य के द्वार व्यावहारिक 
पोषण मिलता हूं। सांस्कृतिक एकता मानव को एक सूत्र में बाँधने में बहुत महृत्त्वपुरण 
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है। सांस्कृतिक एकता यांत्रिक न होनें के कारण भानव की भावनाओं को पूर्णतः प्रभा- 
वित करती हैँ । राज्य के विच्छिन्न हो जाने पर भी संस्क्रति जनसमाज को एकता 
प्रदान करती है। विम्बिसार-अजातहात्रु के समय से लेकर आजतक भारत में अनेक 
राजनीतिक रूपान्तर हुए हें। किन्तु, निरन्तर परिवतंनों के बावजूद भी संस्कृति की 
एक विश्ञालधारा भारतीय इतिहास में प्रवाहित दीख पड़ती हैँ । इस विराट संस्कृति 
ने भारतीय आत्मा को स्वदा चैतन्य प्रदान किया हेँ। उन्नीसवीं शताब्दी मे , इस 
विशाल संस्कृति का पोषण और उन्नयन कर, इसी के आधार पर राममोहन राय, 
ऋषि दयानंद, विवेकानन्द आदि ने शक्तिशाली भारतीय राष्ट्र को स्थापित करने का 
सन्देश दिया था। तिलक, अरविन्द, महात्मा गाँधी, लाजपतराय, सुभाष बोस आदिका 
भी ऐसा ही विचार था। संस्कृति कौ धारा का तिरस्कार कर राष्ट्रवाद जीवनशवित 
खो बठता है । संस्कृति, सामष्टिक चतन्य को पुष्ट करतों ह। स स्कृति के द्वार अभि- 
पोषत सामष्टिक भाव ही राष्ट्रशाद को पृष्ठ करता है। बीसवीं शताब्दी मे तुर्की 
मिस्र, भारत और चीन में जिस राष्ट्रवाद का विकास हुआ हे उसमें सांस्कृतिक आधार 
व्याप्त था। तुर्की में पान-तुरानियन आन्दोलन तुर्की की संस्कृति का पोषक था ।* 
आयरलैण्ड के राष्ट्रवाद का भी सांस्कृतिक आधार था। फिक्ट, हेगल तथा गरटे न 
जर्मनी के राष्ट्रवाद को दाशनिक और साहित्यिक चेतना प्रदान की ।* फ्रांस को राज्य- 
क्रान्ति यनान और रोम की सामष्टिक भावना से प्रभावित थी।* चीनी राष्ट्रवाद 
के आधारस्वरूप चीनी सांस्कृतिक पुनरुद्धार वर्तमान था। यूरोपीय राष्ट्रवाद «के 
पीछे सांस्कृतिक पुनरुद्धार की भावना प्रकृृष्ट रूप से विद्यमान थी। इस प्रकार राष्ट्रवाद 
के पोषक के रूप में संस्कृति का व्यापक महत्त्व है। यूरोप में जमंनी और फ्रांस को 

पृनी संस्कृति का बड़ा अभिमान है| अमरीका में अभी किसी विशिष्ट संस्कृति 
का परिपाक नहीं हो पाया है, तथापि जेफरसन, पेन, ह्विट्मेंन, इमरसन तथा विलियम 
जम्स आदि के ग्रन्थों में शर्ने-दने: एक अमरीकन संस्कृति का निर्माण हो रहा ह। 
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किन्तु यद्यपि अमरीकन संस्कृति का अभी पूरा विकास नहीं हो पाया हैँ, तथापि - अपनी 
भौतिक सभ्यता का ही जबदंस्त अभिमान अमरीकरतों की है। इस्र प्रकार का अभि- 
मान यद्यपि एक असात्विक वृत्ति है, तथापि तदेशस्थ निवासियों को आपस में मिल 
कर रहने का संदेश इससे प्राप्त होता हे। क्योंकि संभ्यता 3306 आक्रमणकारियों 
से रक्षण करने के लिए मिलकर रहना अत्यन्त आवश्यक हु। उग्र राष्ट्रभावनापन्न 
होते पर जनता अन्य संस्कृति से समागत शब्दों हृथा विचारों को निकाल देना 
चाहती हूँ। कभी-कभी अनेक कृत्रिम शब्दों को इस कारण गढ़दा पड़ता है।' किन्तु 
राष्ट्रवाद का अतिरेक इन समस्त असुविधाओं को सहता हे। राष्ट्रभाव अपने अपेक्षित 
अंश में सामूहिक रूप से सर्जनात्मक कर्म करने की प्रेरणा देता ह। नूतन एशिया में 
इस प्रकार का संस्क्तिक चेतत्य अभी प्रसारित हो रहा ह । एशियां और यूरोप की 
सम्यताओं म जो आज लगातार चार सौ दर्षों से संघ जारी हुँ उसके फलरवरूप 
एशिया की सांस्कृतिक चेतना जाग्रत हो गई है, यद्यपि सभ्यता के क्षेत्र में यूरोपीय 
जातियाँ एशियाइयों से बहुत आगे हैेँं। संस्कृति, परम्परागत राष्ट्रवाद को जन्म देती 
हैं। फ्रॉसीसी राज्यक्रान्ति शीघ्र ही नई दुनिया का निर्माण प्राचीन के अवशेष पर करना 
चाहती थी। आयरिश विचारक बर्क की दृष्टि में यह खतरनाक कदभ था। उसन उस 
विशाल समृद्ध राष्ट्रीय संस्कृति का समर्थन किया जो धीरे-धीरे उन्नति को प्राप्त 
करती हे तथा जिसमें जाज्वल्यमान नैतिक आदर्शवाद और विशुद्ध देशभवित का 
संचार होता है।*... द द या 

संस्कृति के साथ सम्पृक्‍त होना राष्ट्रवाद के गम्भीर, उन्नयनकारी रूप की व्यंजना 
'करत हें।'* राष्ट्रवाद के दो स्तर हें। साधारणीक्ृत स्तर पर राष्ट्रवाद अहंभाव का 


१. उम्र धर्मभावना प्रभावित हिन्दू-राष्ट्रवाद ने अरबी, फारसी, तुर्की, अँगरेंजी आदि के 
शब्दों का इसी आधार पर, हिन्दी भाषा से निष्काशन प्रचारित किया। आयरलैण्ड 
के राष्ट्रीय विकास के साथ-साथ गेलिक' भाषा का पुनरुद्धार और विस्तार हुआ 
और अन्य भाषा के शब्दों का प्रयोग अराष्ट्रीय माना गया । द 
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पोषण करता है। अपन विषय में अभिमान न कर हम अपने देश या अपने नेताओं 
पर अभिमान करते हें। उम्र रूप धारण करने पर इस प्रकार का अभिमान युद्धलिप्सा 
में भी बदल जाता है और अपनी संस्कृति की गरिमा को तलवार से भी फलान का 
प्रयास कुबृद्धिपृ्ण नेता कर डालते हें। किन्तु, चेतन नीतिमत्ता का यही लक्षण हूँ कि 
राष्ट्रवाद निष्काम क्मयोग और सामाजिक उत्तरदायित्व की भावना से प्रभावित हो। 
जबतक तकंणात्मक चेतना का अनुप्रवेश राष्ट्रवाद म॒ नहीं होता दबतक वह केवल प्रवृत्ति 
स्वरूप ही रहता है। राष्ट्रवाद की समग्रमूलिका वृत्ति का तभी पूर्ण विकास हो सकता 
है जब इसमें तक और भावना का पुरा सामंजस्य हो। त्कंणाविरहित प्रवृत्ति शीघ्र 
मच्छित हो जाती है और वत्तिनिराशित तकणा प्राणशविति से शृन्य रहती है। अतः, 
आवश्यकता है कि तकंगणा और वृत्ति दोवों का सामंजस्थ उपस्थित हो और तभी समग्र- 
मूलिका आध्यात्मिक वृत्ति और बृद्धिशीलता राष्ट्रवाद को परिपुष्ट करेगी। जब बृद्धि- 
शीलता का अभाव रहता हे तब राष्ट्रवाद केबल सामूहिक अहंकार का रूप धारण 
कर जनसमाज को रसातल की ओर ले जाता है। केवल मिथ्या अभिमाव अथवा 
सामूहिक अहंकार का प्रदशन राष्ट्रवाद नहीं हे। राष्ट्रवाद का विशुद्धस्वरूप ठभी प्रकाशित 
हो सकता है जब व्यापक मानवहितवाद की आद्शवादिता से उसका आप्लादन 
हो । यदि एक मन्‌ष्य का अहंकार असात्विक वृत्ति है तो जनसमुदाय का अहंकार 
भी उत्तेजक और राजसिक हो सकता हँ। इतिहास में ऐसा भी देखा जाता हू कि 
. आधनिक विज्ञान द्वारा प्रस्तुत साधनों का आश्रय लेकर अनेतिक नेतागण जन्सुमाज 
वतमान सामहिक अहंकार को खब बढ़ावा दें और फिर जनता के साम्ने वेदल बड़ 
बड़े स्वप्नों का आशावाद दृढ़कर अपना स्वाथ सिद्ध करें। विशद्ध राष्ट्रवाद वह 
है जो जनसमाज की इच्छाओं, संकल्पों तथा आकांक्षाओं में तात्तिदिक समन्वय उपस्थित कर सके । 
राष्टवाद .आध्यात्मिक वृत्ति है और जनता के ज्ञान्ात्मक चेतन्य के द्वारा ही इसका 
प्रकाशन हो सकता है। अनेक मानवों का आत्मनिष्ठ व्यक्तित्व ही इसका आधार हूं। 
यह कोई भौतिक वस्तु नहीं है | केवल कुछ नताओं के द्वारा ही जिसका परिवहन संभव 
हो, एसी कोई गम्भीर गणितात्मिका प्रणाली इसमें व्याप्त नहीं है। यह तो एक 
तैसगिक वृत्ति ह। जो वृत्ति मनृष्य को परिवार, ग्राम और जनपद से अनुराग सिखाती 
है वह राष्ट्रवाद के रूप में भी परिणत होती हैँ । मानव-विकास के बगल अव्याय म॑ यह 
वत्ति अन्तरराष्ट्रीयवाद के द्वारा प्रकट की जायगी। 

जव॑ न विज्ञानवाद का महान्‌ पोषक फिक्ट उम्र राष्ट्रवादी था। मानसिक और आध्या- 
त्मिक वृत्ति के रूप में उसने राष्ट्रवाद की व्याख्या की हूँ। सके अवृसार शाइ्वत 
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आव्यात्मिक दिव्य पुरातन शक्ति का अभिप्रकाशन जागतिक जीवन में हो रहा है। 
जब अपने नेसग्रिक और आध्यात्मिक जीबन-क्र म के विस्तार में कोई जनसमूह किसी 
विशिष्ट नियम के अनुसार दिव्यशक्ति का प्रकटीकरण व्यक्त करता है तब हमें 
राष्ट्रवेतना की अभिप्राप्ति होती हे। इस विशिष्ट नियम के अनुसार सामूहिक जीवन 
का संचालन ही राष्ट्रीयता का पोषण करता ह। इसी के अनुसार राष्ट्रिय चारित्य का 
निर्माण होता है। इस प्रकार सनातन पुराण आदिदेव के अभिव्यक्तीकरण का राष्ट्र 
एक विशिष्ट प्रकार है। इस प्रकार आंदिदेव के साथ राष्ट्र की ऐतिहासिक सत्ता क 
सामंजस्य करन का यत्न फिक्ट ने किया है। फिक्ट के राजनीतिक दरशन में राष्ट्र- 
वाद के समर्थन में एक दूसरी यूक्ति भी पाई जाती है। प्रत्येक उच्चाशयसमन्वित व्यर्विंत 
अमरता की प्राप्ति चाहता हे । किन्तु, उसका अपना तो भस्मास्तं दरीरम्‌' मे 
ही पर्यवसान होगा । अतः राष्ट्र के नतिक और सांस्क्रतिक चैतन्य का संबद्धन कर 
अमरत्व की प्राप्ति हो सकती हे, क्‍योंकि राष्ट्र अमर है। जिस अभरता के लिए 
मानव की जबदस्त अभिलाषा हूं और जिसकी प्राप्ति वह स्वकीय मृत्यग्रस्त शरीर 
से नहीं कर सकता हैँ उसकी प्राप्ति तभी हो सकती है जब अपने से विशालतर किसी 
सत्ता से वह अपना तादात्म्य कर ले। इस प्रकार अमरता की प्राप्ति, और दिव्य- 
शक्ति का अभिप्रकाशन इन दो आधारों पर राष्ट्रवाद का विज्ञानात्मकः समर्थन 
फिक्ट ने किया हे। जहाँ तक. पुरातन आदिदेव के अभिप्रकाशन के विचार का 
सम्बन्ध है, वहाँ तक यही कहा जा सकता हैँ कि यह विश्वासमूलक कल्पना ह। इति- 
हास में दिव्यशक्ति का प्रकाश देखना वंयक्तिक प्रज्ञा पर आधारित ह। सबंपरीक्षणीय 
सर्ववेद्य सामान्य नियम यह नहीं है। जहाँ तक अमरत्व की प्राप्तिवाली यूक्ति का 
सम्बन्ध है वह हमें अभीष्ट ह। अनासक्त कर्मंयोग का पालन तभी संभव है जब' 
मानव किसी विशालतर सत्ता के साथ अपना तादात्म्य स्थापित करे। विराद श्रेयों 
की पछिद्धि में अपना बलिदान तक कर देना ही प्रक्ृष्ट पुरुषाथं हो सकता है। 
किस्तु, राष्ट्रीय उददश्यों की सिद्धि वहीं तक हमें अभिवांछित है जहाँ तक वह 
सर्वमानवहित्र की अभ्यर्थना का एक अंग हो । जहाँ तक अपने अहंकाराश्रित स्वार्थों 
का अत्तिक्रमणकर मानव राष्ट्रीय संस्कृति का पोषण और उन्नयन करन का यत्न करता 
ह वहाँ तक उप्चके जीवन में संगठन, वृत्तियरिमाजंव और भावना तथा बद्धि के 
एकीकरण का उद्योग चरिता्थ हो सकता है। है 

. राष्ट्रवाद के आध्यात्मिक और चेतन्यमूलक स्वरूप का वर्णन हेगेल के दर्शन में 
_ पाया जाता है। उसके मतानुसार राष्ट्र की नतिक तात्त्विकता की अभिप्राप्ति तभी 
संभव हु जब कह राष्ट्र वस्तुनिष्ठ विधि तथा स्पष्टत्‌ः स्थापित तकंसम्मत संविधान 
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प्राप्त कर ले। इतना प्राप्त करने पर उसे संप्रभता की प्राप्ति होती है । राष्ट्रभावा- 
पन्न राज्य सार्वभौम मन की तात्त्विक बौद्धिकता तथा इन्द्रियग्राह्मय वास्तविकता हूँ और 
इस कारण जगत्‌ में यह पूर्ण शवितमान्‌ हे। किसी अन्य राष्ट्र-राज्य की अधीनता 
यह कदापि स्वीकार नहीं कर सकता हैँ । प्रत्येक राष्ट्रीय राज्य अपनी विलक्षण आत्मिक 
संस्कृति के सहारे अपना प्रकाशन करता है। विश्वात्मा के आत्मविकसनशील और भात्म- 
चेतन्यात्मक विस्तार में, राष्ट्र को निरपेक्ष प्रत्यय का सिद्धान्त विश्वषतः सौंपा जाताह 
और उस राष्ट्र की कृतकार्यता उसको व्यावहारिक बनाने में ह। एक राष्ट्र एक ही 
बार जगत में प्राधान्य प्राप्त करता है, जबतक वह सिद्धान्तविशष का वास्तवीकरण 
करता है । जबतक विश्वात्मा के प्रकटीकरण का माध्यम यह राष्ट्रविशेष रहता हूं 
तब तक अन्य राष्ट्रों का इसके विपरीत कोई अधिकार नहीं है । जब इसका युग 
समाप्त हो जायगा तब इतिहास मैं इसका कोई महत्त्व नहीं रह जायगा। इस प्रकार 
विश्व में प्रसिद्धि प्राप्त करनवाल राप्ट्रों के जीवन-इत्हिस मे दो युग देखें जा रुकते 
हे। प्रथम, वह अवस्था हैं जब अविस्फुटावस्था से आगे बढ़कर नंदिक चेतभ्य और 
स्वातंत््य की वह प्राप्ति करता हैं और विध्व-इतिहास मे अपन को आग बढ़ाता हें । 
दसरी अवस्था इसके पतन की है जब यह विद्वात्मा के प्रकाशन का भाध्यमभृत 
नहीं रह जाता हे । पूर्ण प्रत्यय तब इसमें कोई अभिरुचि नहीं रखताह । 

हेगेल के राष्ट्रवाद सम्बन्धी विचारों म॑ अनावध्यक नियतिवाद का दशुन हंता 
है' । दाशनिक दृष्टि से हेगेल अध्यात्मवादी था। वह अध्यात्मवादी तत्त्वज्ञान का विकार 
मलक एंतिहासिकतावाद से समच्वय करना चाहता था। किन्तु, अध्यात्मवाद का.वारतविक 
स्वरूप हैँ सतत सर्जनात्मिका शक्ति का अभिप्रकाशन । जो अध्यात्मवाद भानव के 
रचनात्मक रूप का बोध नहीं कराता वह झठा अध्यात्मबाद हु । अध्यात्मवाद का मल 
मंत्र है, उतिष्ठत जाग्रत प्राप्य वरान्निबोधत”। जो अध्यात्मवाद किसी देशविशष में 
चेतन नीतिमान मनष्यों के वतेमान रहते हुए भी यह संदेश दें कि इस देश का एति- 
हासिक यूग समाप्त हो गया है, उसे में जड़वाद अथवा तमसूदाद कहूंगा। नियतिवाद 
और चेतन नीतिमान मानव का सतत कत्‌ त्व, इनमें परस्पर विरोध हूं।. सच्चा अध्या- 
त्मवादी और विज्ञानवादी वही- दर्शन हे जो हमें यह शिक्षा दे कि नीतिमत्ता का 
पालन हमारी शक्तियों का परिरक्षण करेगा और इस प्रकार सवंदा उन्नति का मांग 
प्रशस्त करे। किन्तु, इसके विपरीत यह बताना कि पृण प्रत्ययः का जिस देश अथवा 
राष्ट से अन॒राग हट गंया है वह इतिहास. में पुतरपि नहीं चमक सकेगा, थोथा जड़वाद 
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हैं। हगेल के राष्ट्रवाद की दूसरी कमजोरी यह है कि शक्ति को ही मूलतः यह 
पोषक है। इसके अनुसार प्राच्यदेश ,यूनान, रोम तथा जर्मनी में ही विशेषतया विश्वात्मा 
के प्रत्ययों का प्रकटीकरण हुआ हैँ। जमंवी म इस प्रकटीकरण का वह परिपाक 
मानता था । इससे स्पष्ट हैँ कि जरम॑नी की अतुप्त राष्ट्रभावना का हेगेल, शास्त्रीय 
समर्थक बनना चाहता था। इतिहास की व्याख्या करन का यह अर्थ नहीं है कि येन- 
केनप्रकारेण इतिहास को प्रत्यगात्मा वा परिगमभन सिद्ध विया जाय। विशुद्ध आत्मदाद 
यह मानता है कि पुर्णता समष्टि में है । इतिहास पूर्णता की ओर बढ़ रहा है, यह 
कहना आध्यात्मिक दृष्टि से अधिक संगत है, यह कहने की अपेक्षा कि किसी रा ट्रविशेष 
में पुर्णा का परिपाक संसिद्ध हो गया है । देश-विशेष को विश्वात्मा के प्रत्ययव्शिष 
का वाहक मानने के सम्बन्ध में कोई तकंणात्मक आधार हेगेल ने नहीं प्ररतुत किय 
है। प्राच्य सभ्यताएं, हंगेल के अनुसार स्वतंत्रता का उदय नहीं व्यवत करती हैं । 
वे प्रकृतिनिष्ठता की अवस्था की सूचक हैं। स्पष्ट हैं कि वे दानत, बौद्ध विज्ञानाद और 
सांख्य कवल्यवाद जैसे विचार उत्पन्न करनेवाले भारत को प्रकृतिनिष्ठता से आग्ररत 
मानता यह बताता है कि हगेल विशुद्ध तकंणात्मक परीक्षण का आधा रन लेकर बृद्धि- 
विलास और जल्प तथा विकल्प का ही आश्रय ले रहा था। इन कभजोरियों के होते 
हुए भी हगेल के राष्ट्रवाद-सम्बन्धी विचारों की यह विशेषता है कि संस्कृति के विभिन्न अंगों से-- 
उदाहरणार्थ कला, साहित्य, धर्म आदि से उसने राष्ट्रीय विकास का गहर सम्बन्ध बताया । 

राष्ट्रवाद के आध्यात्मिक स्वरूप का वर्णन मेजिनी में पाया जाता है। मेजिनी का 
प्रभाव केवल' विशेषतः इटली और सामान्यतः यूरोप के ही राष्ट्रवादियों पर नहीं दीख 
पड़ता हैँ। भारत में भी लाजपतराय, तथा अन्य नेता उससे प्रभावित हुए थे ।.- मेजिनी 
का जीवन अध्यात्म से आप्लावित था। ईइवर, ईश्वरीय नियम और मानवता, ये ही 
उसके विचारों के मूलसूत्र थे। ईश्वरीय नियमों का आविष्कार कर उनका मानव- 
जीवन में प्रवेश कराना ही मजिनी का महान्‌ लक्ष्य था। उसके अनुसार मानव-इतिहास 
का अयम भाग राष्ट्रीयता के आदर्श से प्रभावित है । इतिहास का दूसरा युग वह 
होगा जब मानवता की कल्पना प्रक्ृष्ट रूप से क्रियान्वित होगी। मेजिनी राष्ट्रवाद को 
एक विशिष्ट साथ्य का साधन मानता था। यह साध्य हैं भानवता और मातृत्व का 
प्रकाशन । मेजिनी प्रजातंत्र और गणतंत्र के आदर्श का पोषण करता था । यद्यपि मेजिनी का 
. आदशवाद कावूर और विक्टर इमानुएल के द्वारा परित्यकत हो गया और मुसोलिनी 
के इटली ने उसके बदलें बीभत्स साम्राज्यवाद का पोषण किया, तथापि मेजिनी के 
_आद्षवाद ने अनेक देशों में विचारकों और कार्यकर्ताओं को प्रभावित किया था। राष्ट्र- 
गई, जनसम्‌ह के आशिक स्वार्थों के पोषण का साधव न होकर उसके नैतिक कर्तृ त्व 
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का उच्चनायक हो, इस प्रकार के विचारों का पूर्ण समर्थन मेजिनी ने न केवल अपनी 
पुस्तकों में किया है, अपितु उसका व्यवितगत जीवन इसी आदर्शबाद पर संगठित था । 
मातृभूमि के उद्धार के लिए इस वीर महात्मा ने जो कष्ट सहन किये थेवे बहुत 
प्ररणा देनवाले हे । 

फ्रांस के विचारक रेनान ने भी राष्ट्रदाद के आध्यात्मिक रूप का समर्थन किया 
हूं ।* उसके मत में एक ही भाषा को बोलना अथवा एक ही जाति का होना 
राष्ट्रदाद का पोषक नहीं हे। राष्ट्र का निर्माण करने में भूतकालीन कर्मों की स्मृति 
तथा भविष्य-कर्म को सिद्ध करने की महत्त्वाकांक्षा ही विशेष रूप से उल्लेखनीय हें। 
रेनान ने जनता की आत्मा का भी उल्लेख किया हें जिसका उदात्त समर्थन रोमाण्टिक 
दाशशनिकों और हेगेल ने किया था। जन-आत्मा के दो आधार हैं। उपलब्धि, सम्मान, 
बलिदान और कष्टसहन की गाथाए राष्ट्र को एक साथ बाँधती हे। जब विश्ञाल सांस्कृतिक 
राशि का संरक्षण करने की भावना जन-समाज को आप्लादित करती हैं और इसके 
निर्मित्त वह कम करता हूँ तब राष्ट्रीय कल्पना विजश्ञालतर होती हँ। केवल बाह्य साधनों 
ओर आधारों पर बल नदेकर इतिहास और संस्क्ृति में वर्तमान भादशंवाद से राष्ट्रवाद 
का सम्बन्ध मिलाकर रेनान ने साम्ष्टिक चेतनन्‍्य पर बल दिया है । रेवान का खंडन 
करते हुए मंकिवर ने कहा हे कि जो लक्षण रेनान ने राष्ट्र के दिये हें वे एक 
परिवार, जहाज के कर्मचारी अथवा पषड्यन्त्रकारियों के गिरोह में भी घट सकते हे । 
स्पष्ट है कि मैकिवर ने रेनान के आशय को समझने में भूल कीहै* । रेनान ने संस्कृति 
और इतिहास के उस विशाल आदशवाद का उल्लेख किया हैँ जिसके विना राष्ट्र प्राण- 
हीन हो जाता हँ। भारतीय राष्ट्रवाद के इतिहास में हमने देखा है कि जब भारतीय 
जनता त्रस्त, पीड़ित और हताश हो गई थी तब रामायण, महाभारत आदि की वीर- 
गाथाओं से महती आशा का संचार हुआ था । इतिहास की गौरवगाथाएं जातीय 
आदश को अक्षुण्ण रखती हे । इतिहास के विशाल आद्शों को जीवित रखने का निर्ंल 
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संदेश हमें भारतीय राष्ट्रवाद के नताओं में मिलता है । शिवाजी के गौरवशाली 
इतिहास का उद्धरण तिलक सवंदा दिया करते थे। हमें राष्ट्रवाद का वह आध्यात्मिक 
रूप अभीष्ट हैं जो विशाल आदर्शवाद का संचार कर इतिहास में परिव्यक्त विराट आदशों 
को चरितार्थ करने का मंत्र हमें प्रदान करता हूँ। स्पेंगलर ने भी राष्ट्र का आध्या- 
त्मिक रूप स्वीकृत किया हे।'! राष्ट्रवाद का समुचित विकास तभी संभव -ह जब 
जनता सामयिक एऐषणाओं का परित्याग कर नेतिक संरक्षण और विशाल श्रेय को 
संसिद्ध करे। भूत का आवश्यक परिरक्षण वतंमान को शवितशाली बनाता ह और शवित- 
शाली वर्तमान ही आशावान्‌ भविष्य का ख्रष्टा है। राष्ट्रवाद इस दृष्टि से विचारभय 
शक्ति का संचार कर सकता है। राष्ट्रीय व्यक्तित्व का अभिचैतन्य ही मानव-जीवन 
को उच्चता का दर्शन कराता है। राष्ट्रीय संस्क्ृति का परिज्ञान मनुष्य को भोगवाद से 
हटाकर जीवन को उन्नत और भ्रद्वस्त बनाने को मंत्र देता है। वायको और मौण्टोस्क्यू 
ने राष्ट्रीय संस्कृति की एकता को राजनीतिक दर्शत का आधार बनाना चाहा था। 
दने:-शनें: वह॒ समय आ रहा है जब मानवहितवाद को ध्यान में रखते. हुए राज- 
नीतिक दर्शत का निर्माण होगा । द द 


राष्ट्रवाद के विकास के कारण राष्ट्रीय चरित्र भी दृढ़ होता है। अनेक समाज- 
शास्त्रियों ने इस विषय पर विचार किया है कि बंया सचमुच राष्ट्रीय चरित्र 
नाम को कोई वस्तु हैं ।* निस्सन्देह चरित्र व्यक्तियों का होता है। मानव-हृदय ही 
वृत्तियों का जिवासस्थान है।3 जिस अर्थ में व्यक्ति का चरित्र होता है, ठीक उसी 
अर्थ में राष्ट्र का चरित्र नहीं हो सकता, क्योंकि जो यादुच्छिक कत्‌ त्व शवित व्यक्तियों 
में प्राप्त होती है उसे स्वतंत्र कर्ता के रूप में राष्ट्र नहीं प्राप्त कर सकता। राष्ट्रीय 
चरित्र का अभिप्रकाशन भी नागरिकों के द्वारा ही हो सकता हूे। राष्ट्रीय चरित्र का 
कोई समझ में आने योग्य यदि अर्थ हो | सकता हैँ तो यही हो सकता हैँ कि 
राष्ट्रविशष के' अधिकांश नागरिकों का चरित्र। किन्तु, इस राष्ट्रीय चरित्र के साधारणी- 
कत सिद्धान्तों के आधार पर यदि हम व्यक्तिविशेष के चरित्र के सम्बन्ध में भविष्य- 
वाणी करेंगे तो बहुत भ्रम भी हो सकता है । राष्ट्रीय चरित्र कोई स्वयंसंस्थित तात्त्विक 
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है. वृत्तिसाहुप्यमितरत्र । वृत्तयः पथ्चतय्यः बिलष्टाक्लिष्टा: । प्रभाणविपर्ययविकल्प- 
निद्वास्मृतयः । योगसूत्र, १ ४-६ । हो 
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वस्तु नहीं है जिध्षका आनृपातिक प्रकाशन प्रत्येक नागरिक के द्वारा होता हैँ । दूसरी 
बात यह भी ध्यान में रखने योग्य हँ कि राष्ट्रीय चेरित्र कोई सनातन वरतु नहीं 
हे । यदि मेगास्थनीज, फाहियान, अलबेरुनी, बाबर आदि के, भारतीयों के विषय में लिखे 
गए विचारों का, हम अन्‌ शीलन करें तो हम मालूम पड़ता हेँ कि जिस प्रकार राष्ट्रीय 
चरित्र परिवर्तित होता है। यह भी संभव हे कि राष्ट्रीय चरित्र के सम्बन्ध में हम जो 
धारणा बनाते हे उसके निर्माण में हमारे वयक्तिक अनुभवों का बहुत बड़ा हाथ हे। 
यदि किसी विदेश में हम जाते हें और हमारे अनूभव मीठ हुए तो हम उस देश के 
चरित्र के सम्बन्ध में बहत अच्छी धारणा बना लेते हें । कभी-कभी स्वार्थाश्रित होकर 
भी धर्मप्रचारक दसरे देश के निवासियों के विंषय में अत्यन्त श्रान्त धारणाएं फलाते 
हैं। उन्नीसवीं शताब्दी में य्रोपीय पादरियों ने एशियावासियों को भज्ञानता और भदे- 
पन के वियय में जो गलत बातें पश्चिम में प्रचारित की हें, उसका दण्ड जब भी 
एशियावासियों को अपने परिचिम प्रवास के काल में चुकाना पड़ता हे । यह भी विचारणीय 
विषय है कि राजनीतिक क्रान्ति के फलस्वरूप जातियों और राष्ट्रों के चरित्र 
में विस्मथकारी रूपान्तर हो जाता ह ।' म्स्तफा कमाल के सुधार-आन्दोलन के पूर्व 
तुक॑ लोग प्रायः किस्मत में विश्वास करते थं। कमाल की राजनीतिक उपलब्धियों नं 
तुर्की के निवासियों में आत्मविश्वास का संचार कर दिया । साम्यवादी कान्ति ने 
रूस और चीन की जनता में आश्यावाद तथा आत्मनिभेरता का जाद-भरा मंत्र फूक 
दिया है । महात्मा गाँधी के आगमन के पृ भारतीय जनता पर भय का सावंत्रिक 
साम्राज्य था। गाँधीजी के आन्दोलन ने देश में नूतन निर्भीकता का व्यापक संचार कर 
दिया, अतः राष्ट्रीय चरित्र को कोई अव्यक्त कूठटस्थ चिर एकरस वर्तमान सत्ता नहीं 
समझना चाहिए। अधिकांश नागरिकों का चरित्र बाह्य घटनाओं और अनुभवों के 
आधार पर बदलता रहता हैँ । किन्तु, इतना निश्चित हे कि धामिक विश्वासों का 
राष्ट्रीय चरित्र पर, प्रभाव पड़ता हे। यदि धम निराशावाद हूँ, वराग्यवाद, मायावाद 

आदि की शिक्षा देता है तो जागतिक दृष्टि से कत्तेव्यहीनता मनुष्यों मे आ जाती हू । 
भौगोलिक शक्तियों का भी राष्ट्रीय चरित्र पर प्रभाव पड़ता हे। समुद्र के पास रहने 
वालीः जातियाँ अधिक बहादुर और भयों का सामना करनेवाली होती हैं । किन्तु, 
विचारणीय प्रश्न है कि राष्ट्रीय चरित्र के विषय में ठोस ज्ञान प्राप्त करना बड़ा कठित 
है। विश्व-इतिहास के अध्ययन से इसका. अच्छा ज्ञान होता हैं। सामाजिक शास्त्रों 
द्वारा प्रतियादित पद्धतियों का उपयोगकर कुछ विश्वासनीय सामग्री एकत्रित हो रूवती हूं। 
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किन्तु, राजनीतिक और आशिक स्वार्थों के पोषण में तथा घृणा और द्वष से 
प्रभावित होकर एक देश में अपने स्वाभाविक शत्रु-देश के निवासियों के लिए जो 
वारपाएं प्रचलित रहती हैँ उनमे से अधिकांश भ्रमपूर्ण और अधत्य रहती हे । फ्रांस के 
विषय में जभेनी-निवासियों का और जर्मनी के विषय में फ्रांसनिवासियों का निर्णय 
केंदापि. प्राभाणिक नहीं हो सकता है, भले ही कुछ लेखक इसके अपवादस्वरूप हों। युद्ध 
के समय में तो राजनीतिक दृष्टि से, अत्यन्त पृणास्पद बातों का प्रचार, शत्रुगण क्या 
करता हू! अतः बड़े संयम और विवे कंबुद्धि के आधार पर ही राष्ट्रिय चरित्र के विषय 
में निर्णय बनाना शास्त्रीय पद्धति होगी।' अशास्त्रीय आधार पर निर्णय बनाने के 
दुष्परिणाम में हंगेल के ग्रंथ--'फिलासफी ऑफ हिष्ट्री' के उन हिस्सों में मिलता है 
जहाँ उसने एवियावासियों के चरित्र के सम्बन्ध में अत्यन्त गलत और घृणित आरोप 
किये हैं। द 
जिस प्रकार राष्ट्रीय चरित्र के सम्बन्ध में निर्णय बनाने में सावधानः रहना हूं, 
उसी प्रकार राष्ट्रवादी यूग में इतिहास के अध्ययन में। राष्ट्रदाद की भावना मनृष्य 
को कभी-कभी अज्ञास्त्रीय कार्यों को करने के लिए प्रेरित करती है। जो शास्त्रीय 
निरपेक्षता तथा संतुलन बृद्धि थुसीडिडिस के प्रसिद्ध यूनान के इतिहास में मिलती है, 
उन: वह आधुनिक इतिहास-्रंथों में लुप्त होती झा रही है । प्रथम विश्वभह्य- 
समर के विषय में यदि एक ओर हम अंगरेज इतिहासकारों के ग्रन्थों का अध्ययन करें 
ओर दूसरी ओर जर्मन इतिहासकारों वा, तब हमें महान्‌ अन्तर दीख पड़ता है। 
चाीचिल और हिटलर तथा स्टालिन के व्याख्यानों का तुलनात्मक अध्ययन हमें बताता 
हैं कि एक ही घटना की व्याख्या में कितक्ना जबदरत अन्तर हो सकता है। असत्य 
के साथ समझौता करता, राष्ट्रवाद के आध्यात्मिक रूप वा उम्र तिरस्कार होते हुए 
भी आज जशत्‌ में वह जोरों से फला हुआ है। इतिहास मे सचमुच क्या घटनाएँ घटीं, 
गा पता लगाता अत्यन्त कठिन होता जा रहा हैँ । इस घोर बबंरता की अवस्था 
में इतना ही कहा जा संकता हैँ कि संस्कृति तथा मानवहित्वाद की रक्षा के लिए 
मानव को राष्ट्रवाद का विशाल नैतिक स्वरूप समझना ही होगा। असत्य एक ऐसा 
खेल है, जिसे एक से अधिक आदमी खेल सकते हैं। अन्धभावाबेश से ग्रस्त होकर 
१. स्थ्रियर और बावर राष्ट्रीय चरित्र को राष्ट्र का एकमात्र विशिष्ट आवश्यक तत्त्व 
मानते हें। द्रष्टव्य, 7. 5ए7ए8००, फ्नल गाव #०0लत5 तथा 
(2). 5956० ॥फ्6०५६७०४३] ()प्रध्ध्धंगा १70 80लांबा क्‍2070८७८ए. 
इनके विचारों की आलोचना के लिए ]छथ्आ अिगाएय, कररंडज ग्प्तं 
(6 ररिन्नांगाओं, बप्त (00्मंग (2प्रट४07-पृष्ठ ६-१३ 
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इतिहास की उलटी-सीधी व्याख्या करने से राष्ट्र को अपने वास्तविक गृण-दोष का 
पता नहीं चलता हैँ और इस प्रकार अन्ततः हानि ही उठानी पड़ती हू । इत्तिहास को 
सत्य प्रकाशित करना चाहिए। इसका यह मतलब नहीं है कि किसी प्रकार 
देशविशेष को दंवी चेतन्‍्य का सर्वश्रेष्ठ वाहक और अप्रतिम चेतनांसम्पन्न तत्त्व 
सिद्ध किया जाय। 

राष्ट्रवाद एक आधुनिक विचारधारा हे । हमने मानव-हृदय में वर्तमान आत्मा- 
तिक्रभगात्मक वृत्ति में इसका जन्म पाना है। यद्यपि इस प्रकार इसका उद्गमस्रोत 
सर्वेद्ा वतमान था, तथापि जिस रूप में हम आज' राष्ट्रवाद को देख रहे हें उसका यह 
स्वरूप नूतन हे। प्राचीत मानवों के कवीलों में रकताधार सम्बन्ध स्थापित थे। प्राचीन 
जातियों म जन्म के आधार पर प्रसृत एकता की भावना बड़ी महत्त्वपुर्ण थी । प्राचीन- 
काल में जक सुरक्षा के साधन विकसित नहीं थे, उस समय जातियों और कबीलों को 
जीवन-संघर्ष में विजय प्राप्त करने में इस प्रकार की र्ताश्रित एकता की भावना से 
बड़ी सहायता मिलती थी। जिन जातियों को यह विश्वास था कि उनका मूल रत 
एक हैँ वे एक साथ मिलकर युद्ध करती थीं। ऋग्वेद में अनेक “जनों” के य्द्धों 
का वर्गन आता है ।' उत्तरवेदकाल में रताश्रित जनवाद की कल्पना शिथिल 
होने लगी। साम्राज्यवाद के विकास से छोटे-छोटे जनपदों का अन्त हो गया। और 
छठी ओर पांचवीं शताब्दी ईस्वी पूर्व में फिलीस्तीन, फारस और भारत में ऐसे 
कप अ8 कस प किम क न ड मिकन पल कप 


१. ऋग्ेदकालीन राष्ट्र-सम्बन्धी विचारधारा के लिए निम्नलिखित मंत्र विचारणीय 
है --- क्‍ 
आ त्वाहषेमन्तरेधि ध्र्‌वस्तिष्ठाविचाचलि:- 
विशस्त्वा सेववाज्डन्तु मा त्वद्राष्ट्रमधिभ्रद्गमत्‌ ॥ 
इंहवंधि माप च्योष्ठा: पर्वत इवाविचाचलि:। 
इन्द्र इवेह ध्रुवस्तिष्ठेह राष्ट्रमु धारय।॥। 
इमामिन्द्रों अदीधरद्‌ श्रुवं ध्रेवेण हविषा। 
तस्म॑ सोमो अधि ब्रबक्‍त्तस्मा उ ब्रह्मणस्पति: । 
श्रुवाद्योध्रूवा पृथिवी श्रुवासः पर्वता इमे। 
श्रुव॑ विश्वमिंदं जगद्‌ श्रुवों राज्य विशामयम्‌ ॥ 
श्र॒व॑ं ते राजा वरुणों ध्रुवं देवों बृहस्पति :। 
श्रुव॑ त इन्द्रश्चाग्तिश्च राष्ट्र धारयतां पद्म । 
श्रुवं ध्रूत्रेण हविर्षाम सोम मृशामसि। द 
अथो त इन्द्र: केवलीविशो बलिहतस्करत्‌ ॥ (ऋग्वेद, १०१७३) 


३४० राजनीति और दशन 


धामिक.- सुधार उत्न्न हुए जिन्होंने छोटे-छोटे क्षेत्र की सीमा का अतिक्रमण करनेवाल 
और मातववाद को ध्यान में रखनेवाले संदेशों का प्रचार किया। इस प्रकार राजनीतिक 
साम्राज्यवाद के: विस्तार (विशेषतया मिस्र, बाबुल, असीरिया, भारत आदि में ) तथा 
व्यापक मानववादी और मानव-कल्याणवादी धारमिक और नंतिक आन्दोलनों के फलस्वरूप 
जनयदवाद का प्रभाव प्रायः समाप्त हो गया । फारस में स्थापित साम्राज्यवाद तथा 
मतीडोनिया. और रोम के- साम्राज्यवाद ने प्राचीन साम्राज्यवाद की प्रवृत्ति को और 
वर्धित किया, दूसरी ओर ईसाइयत की शिक्षाओं, से भी व्यापक मानवताबाद का पोषण 
हुआ। क्‍ क्‍ ह मा द 
यनान और रोम में राष्ट्रवादी भावता का अभाव था। यनान में तो अत्यन्त 
छोटे-छोटे तगर-राज्य थे। सारे यूतान में व्याप्त देश-राज्य वहाँ कंदापि नहीं बन सका। 
दूपरी ओर दास-पअ्रथा के -उमग्ररूप में वर्तमान रहने के कारण समस्त वासियों में एक 
व्यापक वयम्‌ भावना” का यूनान में विकास नहीं हों सका। किन्तु, राष्ट्रवाद के अभाव 
में भी यूनानी नगरों में एक सामष्टिक चैतन्य की भवता मिलती है। मध्ययुग विश्व- 
नगरवाद का यूग था।' एक ओर जमेनी का सम्र.ट्‌ रोम के साम्राज्य में वर्तमान 
शांति की पुनरपि व्यवस्था कर यदि मानव जाति पर नहीं तो “कम-से-कम यूरोप. भर 
में अपना एकच्छत्र साम्राज्य स्थापित करना चाहता था। दूसरी ओर इटली का पोप 
लोको त रवाद का आधार लेकर अपना धामिक साम्राज्य मजबूत करना चाहता था। इन दो 
साम्राज्यवादी शक्तियों के संघर्ष से यूरोप का मध्ययूग भरा हुआ हे । उस समय 
सामन्तवाद का उग्र प्रचलन था। राजकीय और आशिक क्षेत्र मं तो सामन्तवाद वतमान 
था हो, च्च का संगठन भी न केदल रोम' के साम्राज्यवाद की. प्रद्धति से प्रभावित 
था, अपितु सामन्‍्तवादी प्रथा की पद्धतियों का आश्चय ले. रहा .था।. सामन्तवाद 
नागरिकों के सामाजिक स्तर में जबदस्त प्रभद पर आधारित ह*। राष्ट्रवाद एक 
व्यापक भावत्ाा हें। व्यायक सांस्कृतिक और आध्यात्मिक खतनन्‍्य. से आपन्न जनसमह 
में सामाजिक स्तरों को यथासाध्य कम करना ही राष्ट्रवाद का महान्‌ ध्येय हे । अतः 
फ्रांस की राज्य-क्रान्ति के पेगम्बरों ने राजनीतिक स्वतंत्रता के साथ समानता और अतः 

का भी नारा लगाया था। सामन्तवाद तथा राजनीतिक धारमिक साम्र|ज्यवाद की 
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१. विश्वनगरवाद--(709707907४एं8॥ ॥., ॥'. ज़099005४ तथा प्रतेछां2 
जंलांप ने (/0॥70907(ग॥ं57) और ०८7०४०ा० 7 में अन्तेर बताया 
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राष्ट्रवाद २४१. 


वर्तमानता ने यूरोपीय मध्ययुग में राष्ट्रबाद का विकास नहीं होने दिया। भारतीय 
मध्ययूग में मुसलमानों के आगमन से यहाँ के निवासियों में इस बात का व्यापक 
चंतन्य तो अवश्य जाग्रत हो गया कि बे एक धामिक वंग है तथा अन्य धार्मिक “वर्गों से 
भिन्न ह। धामिक सामहिकता, जहाँ तक - स्व॑धर्मावलम्बियों का प्रइत था और धाभिक 
पाथक्य, जहाँ तक अन्य-धर्मावलम्बियों का प्रशत था, इन दो. व्यापक भावनाओं का प्रकृष्ट 
प्रकाशन तो अवश्य मध्यकालीन भारत मे था, किन्तु इनके भाधार पर तथा अन्य 
दष्टियों से भी एकता का आश्रय लंकर व्यापक राष्ट्रीय चतन्य का ज्ञापन और स्वतंत्र 
राज्य तथा सरकार की माँग करना, ये गंत उस समय नहीं थीं। वर्णग्रस्त समाज में 
साम हिक राष्ट्रवाद का प्रकाशन संभव नहीं था क्‍योंकि राष्ट्रवाद के द्वारा व्यक्ति केन्द्रीय 
एकता, अन्य आंशिक एकता के पोषक सिद्धास्तों स्रे सामंजस्थ नहीं स्थापित करन देती 
हुँ। जब इसलाम और ईसाइयत में भध्ययुग में युद्ध हो रहा था उस समय भी 
धामिक सामष्टिकता की भावना प्रत्येक पक्ष में बतेमान थी, तथापि ईसाइयत की शिक्षा 
को माननेवाले लोगों में उस समय राष्ट्रवाद की भावना नहीं व्याप्त हुई थी। 
आधुनिक राष्ट्रवाद का विकास चौदहवीं, पन्द्रहवीं तथा सोलहबीं शताब्दी में .हुआ-। 
स्पेंगलर होली रोमन साम्राज्य के संस्थापक ओटो महान को जम॑नी में राष्ट्रवाद का 
जन्मदाता मानता हे। किन्तु यूरोपीय मध्ययूग म राष्ट्रवाद अभी विकसित नहीं हो 
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२४२ राजनीति और दरशंन 


रहा था। में राष्ट्रवाद उस आध्यात्मिक वृत्ति को कहता हूँ जो मनृष्यों में एकता का 
संचार कर उन्हें अपना निजी राष्ट्र बनाने की प्रेरणा करती है। हे.ली रोमन साम्राज्य 
में अनेक राष्ट्रों का निवास था। अतः स्पेंगलर की कल्पना हमें एठिहासिक. दृष्टि से 
असंगत मालूम पड़ती है । आधुनिक राष्ट्रवाद को अनुप्राणित करनेदाली दृत्ति अपने 
मौलिक और आधारभूत स्वरूप में वही है जो कभी यूनानी राज्य में भातृत्वा था 
सामष्टिक चैतन्य के रूप में , कभी मन्‌ के एतह्ेशप्रसृतरय सकाशादगजःमनः के रूप 
में तथा कभी धाभिक संगठनों के वयम्‌ स्थाम पतयो रयीणाम्‌” में उद्घोषित वयम्‌ 
भावना' आदि के द्वारा युग-यूग में व्यक्त होती रही है । संक्षेप में यह आत्मातिक्रमणा- 
त्मिका वृत्ति है । तथापि आधारभूत वृत्तिगत साग्य के बावजूद भी आधुनिक राष्ट्र- 
बाद, प्राचीन संघभावता और सजातभावना की अपेक्षा अधिक व्यापक है। प्राचीन 
काल की अपेक्षा आज सामाजिक नानामूखता और आशिक रवा्थों का वेविध्य बहुत 
अधिक बढ़ा हुआ हे और इस कारण एक राष्ट्र-राज्य की सीमा में उनका सामंजरय 
प्राप्त करना कठिन हो रहा है। प्राचीनकाल की सजातभादना का प्राणात्मक और 
जैविकीय आधार था।* राष्ट्रवाद का मूल आधार ऐतिहासिक और मनोवैज्ञानिक चैतन्य 
हूँ जो संस्कृतिनिप्ठता और सामष्टिकता के सहारे अपना अभिप्रकाशन करता ह। प्राचीन- 
कालीन सजातभावनता अथवा मध्ययूगीन धमंभादना का राजनीतिक अभिव्यव्तिकरण 
जनपदों, नगरराज्यों ओर साम्राज्यों के द्वारा हेता था। आधुनिक राष्ट्रबाद दबदक 
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. राष्ट्रवाद . रेडरे 


अपनी तकंणात्मिका परिणति संप्राप्त नहीं समझता, जबतक बह संप्रभुतासम्पन्न राज्य 
के द्वारा अपना प्रकाशन न करे। राजनीतिक संप्रभुत्व ही राष्ट्रदाद की पुरी अभिव्यविति 
कर सकता है, यही आज. प्रायः तीन सौ वर्षों के यूरोपीय इतिहास का मूलमंत्र है। 
दूसरी ओर आज राष्ट्रवाद के कारण जो व्यापक जन-जागरण हुआ हूँ, वेसा राजनीतिक 
दृश्य मानव-इतिहास में अभूतपूर्व है। एशिया के विशाल देश आज राष्ट्रवाद के आधार 
पर अपना संगठन कर रहे हे और लगातार चार सौ दर्षों से जो राजनीतिक 
नेतृत्व परिचमी देशों का पूर्णाधिपत्यस्थ रहा है उसमें हिस्सा बँटाना चाहते हूँं। अतः 
सामष्टिक चैतन्य की जिस कल्पना का वेदकालीत भारत तथा पाँचवी और चौथी शताब्दी 
ईसवी पूर्व के यूतान में विकास हुआ था उसकी परिणति की प्राप्ति में संप्रभुतासम्पन्न 
जनतासंकल्पनिएठ राज्य एक प्रदस्त एतिहासिक अवस्था है। 

राष्ट्रवाद की विकासधारा में हम' तीन यगों का निर्देशन कर सकते हें:-- 

. (क) १७५६ के पु का राजवंशश्ित राष्ट्रवाद । 

(ख) १७८९ के बाद का यूरोपीय राष्ट्रवाद । 

(ग) एशिया और अफ्रिका का राष्ट्रवाद । 

फ्रांस की राज्यक्रान्ति के पूर्व राष्ट्रवाद मुख्यतः राजवंशों के प्रति भक्ति में व्यक्त 
हो रहा था। सोलहवीं शताब्दी से यूरोप में पूजीवादी अथव्यवस्था का जन्म हुआ। 
व्यापक विनिमय और विशालोत्पादतजनित परियग्रह का पोषक पूजीवाद आन्तरिक और 
बाह्य सुरक्षा के लिए राजवंशों पर आश्वित था। अन्य देश के मध्यवर्गीय पूजीपतियों 
की प्रतियोगिता से अपनी रक्षा करने के लिए देशस्थ पूजीपतियों ने राष्ट्रवाद को पुष्ट 
करने में अपनी शक्ति अपित की हैँ। तथापि राष्ट्रवाद को पूंजीवाद का प्रतिफल या 
आंशिक परिणामभूत मानना अपूर्ण कल्पना हूँ। राष्ट्रवाद का जन्म हृदय में स्वभाव- 
जात आत्मातिक्रमण की मनोवज्ञालिक और आध्यात्मिक वृत्ति में हंठा हे। सांस्कृतिक 
और एंतिहासिक चेतन्‍्य का आधार पाकर यह वृत्ति मूरतिमती होती है। अंनेक उदाहरण 
ऐसे देखे गए है जब राष्ट्रवादिनी वृत्ति का, अपने स्वार्थ में, आथिक और राजनीतिक 
वर्ग ने फायदा उठाया है। अनेक देश के पूजीपतियों ने अपने आशिक स्वार्थ को पुष्ट 
करने के लिए देश की सुरक्षा के खतरे का नारा लगाकर जनता की वृत्ति को उत्तेजित 
करने का यत्न किया है । संयुक्त राज्य अमरीका के पूजीपतियों ने दक्षिणी अमरीका 
के देशों में अपना स्वार्थ पुष्ट करने के लिए इस नीति का प्रयोग किया है।  किन्‍्चु 
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र्ड४ राजनीति और दशन 


“क्षेबल  अर्थपति ही इस प्रकार का स्वार्थ साधन नहीं करत हैँं। अनक राजनीतिक दलों 
वे इस नीति का आश्षय लिया है । जमनी, इटली और रूस के अधिनायकवादी दलों न 
“इस नीति को अपनाया है। किस्‍्तु, मानवं-हृदय की किसी भी सहज वत्ति के इस प्रकार 
के दुरुपयोग के अनेक उदाहरण मिलते हैं । मानव-हृदय में प्रेम की वृत्ति स्वाभाविक 
'है, उसका भी दुरुपयोग या स्वार्थपुर्ण प्रयोग होता है। किन्तु, स्वा्थपरर्ण प्रयोग, स्वा्थियों 
'द्ारा तदवत्ति को प्रजनित नहीं सिद्ध करता हैं । उसी प्रकार पूजीवादियों द्वारा 
राष्ट्रवाद के मन्त्र का आह्वान यह नहीं सिद्ध करता है कि पूजीवाद के परिणामस्वरूप 
राष्ट्रवाद उत्पन्न हुआ है। राष्ट्रवाद का मुल आधार प्राचीन और हृदयसंस्थित हे। 
इस होदिक वत्ति का सम्प्रसारण भी पूर्णतः संभव हे । कह सकते ह कि मानव-हृदय 
में स्वभावनियत जिस सामष्टिकतां की, प्राचीन और मध्यकालीन नगर-राज्यों, संघों 
और साम्राज्यों के द्वारा अभिव्यक्ति होती थी, आज उसी का मूतरूप राष्ट्रभाबापन्न 
राज्य हाँ और भविष्य में उसकी प्रकाशन अन्‍्तरराष्ट्रीथवाद और. मानववाद के द्वारा 
होगा । है . ्ः क्‍ 
राजवंशश्रित राष्ट्रवाद के रूप यूरोप में दीख पड़ते हैं। इंगलण्ड के लोगों की जैसे-- 
ट्यूडर, कुछ अंजों तक स्टआएषं तथा हनोवेरियन सम्राटों के प्रति जो अनुरवित थी 
प्रशिया के लोंगों की जो भक्ति होहेनजौलत राजाओं के प्रति थी; तथा रूस के रोमा- 
नोफ सम्रादों को जो आदर होता था चह राष्ट्रवाद के राजवंशाश्नित स्वरूप का 
प्रकाशक है । आधुनिक जापान में जो राजभक्ति व्यक्त हुई थी उसका मूल आधार 
यहीं था कि जनता राजा को अपनी राष्ट्रभावता का केन्द्रित दिव्यरूप मानती रही ह। 
किन्तु फ्रांस की राज्यक्रान्ति के समय से राष्ट्रवाद राजवंश का पल्‍ला छोड़कर क्रमश 
जनवादात्मक होने लगा, यद्यपि इटली के राष्ट्रीय उन्नयन मे॑ सावोया का राजवंश और 
जमंनी के राष्ट्रीय उत्थान में होहेतजालंन राजवंश का महत्त्वपुर्ण प्रभाव था। फ्रांस की 
राज्यक्रान्ति ने राष्ट्रवाद का रूप बहुत अंश तक राजनीतिक बता दिया था। 

(रहवीं शताब्दी में राष्ट्रवाद मानवतावाद से प्रभावित था । इसका लक्ष्य था शांति की 
प्राप्ति।* किन्तु, फ्रांस की राज्यक्रान्ति के बाद यह विचार दूढ़ता से प्रचारित हुआ 
कि यद्ध का सहारा लेकर भी राष्ट्रवाद का पोषण करना चाहिए। अब तक राष्ट्र- 
वाद भावना को प्रभांवित करनेवाला एक सन्देश था । अब वह युद्ध में जाने के लिए 
उत्साहित करनेवाला एक तारा बन गया। इस महान्‌ परिवर्तन के अनेक कारण थे।* 
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बोल्टेयर और रूसो की सामाजिक और राजनीतिक विचारधारा ने संशयवाद, 
तक॑बाद और भावनावाद को फ़र्श्नय दिया था । उसके फलस्वरूप परम्परात्राप्त राज- 
बंशान्‌ रक्ति के स्थान पर तकसंसिद्ध जन-संप्रभुतावाद को मानव-भावना में प्रतिष्ठित 
करने में बहुत सुविधा रही। अब जनवादाश्नित उस राष्ट्रवाद का विकास हुआ जो 
समान राष्ट्रधर्म समस्त मनष्यों को एक ही छत्र के अन्दर ले जाने का अभिलाषी था। 
और इस प्रकार राजवंश की. संप्रभुता के बदले जन-स्वातंत्रय की नींव दृढ़ हुईं। फ्रांस 
की राज्यक्रांति ने यद्यपि मानव-अातृत्व का संदेश घोषित किया, तथापि इससे देशस्थ 
मानबों के प्रति अभ्रातृत्व ही संव्धित हुआ । फ्रांसीसी राज्यक्रान्ति ने वर्गवाद के विरोध 
में जबदंस्त बगावत की। वर्गविशेष और स्थानविशेष का राजनीतिक और आर्थिक प्रभुत्व 
अब समाप्त होने लगा । राष्ट्रीय झंडा, राष्ट्रीय तारा, जन शिक्षा-अ्सार आदि के 
सहारे इसने राष्ट्रवादी भावना को प्रशस्त किया और राष्ट्रीय आस्मविनिर्णय के सिद्धान्त 
के आधार पर क्रान्तिवादियों ने आविगनन, सावोया, नीस, बेलजियम आदि को 
स्वायत्त कर लिया। 

१८१५ ई० में वीयना के काँगरेस ने राष्ट्रवाद की उपेक्षा करने का यत्न किया। 
किन्तु, मेटरनिक तथा रूसी जार आदि के नेतृत्व में संस्थापित होली एलायंस' तथा 
'क्वाडरुपल एलायंस” के बावजूद भी राष्ट्रवाद विकसित होता रहा । उन्नीसवीं शताब्दी 
के प्रारम्भिक काल में राष्ट्रवाद का सम्बन्ध उदारवाद से था।' उदारवाद का तात्पय 
था शने:-शने: राजशक्ति पर नियंत्रण। उदारबाद आर्थिक दृष्टि से पूंजीवाद का समर्थन 
करता था। किन्तु, १८४० के बाद से समाजबाद का विंकास होने लगा। यद्यपि १८४८ 
की यूरोपीय क्रान्ति असफल रही, तथापि इसने व्यक्त कर दिया कि आर्थिक प्रश्न अब 
पुर्ण महत्व धारण कर रहे थे। समाजवाद के विकास के साथ-साथ आशिक, वेज्ञानिक 
और दार्शनिक क्षेत्र में यथार्थवाद को प्रश्नय प्राप्त हुआ। समाजवाद ने, माक्स और 
एंगल्स के नेतृत्व में भावनावाद, कल्पनावाद और धर्मवाद के विपरीत इतिहास की 
वर्गसंधर्षम्‌ लिका व्याख्या उद्घोषित की । डाविन के विचारों और उन विचारों से निकाल 
गये सामाजिक निष्कर्षों ने भी इस यथार्थवादिनी दृष्टि को मजबूत किया। इस यथार्थवाद 
का उम्रतम राजनीतिक रूप बिस्मार्क की नीति में प्रकट हुआ । १८४८ ई० की क्रान्ति 
के फलस्वरूप , जम॑नी की समस्याओं का समाधान निकलने के लिए फ्रांकपोट परिषद्‌ 
बुलाई गई थी। उसकी असफलता ने बिस्माकक को, जम॑नी के राजनीतिक उत्थान के 
लिए प्रशिया के हस्त्रबल को ही प्रधानता देनी पड़ेगी, इस विचार का पुर्ण समर्थक 
बतादिया । बिस्माक के नेतृत्व में जमंनी को एक सशस्त्र राष्ट्र बनाने के लिए तीन युद्ध 
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किये गये। जमंती इनके फलस्वरूप एक शक्तिशाली राष्ट्र तो अवध्य हो गया, किन्तु 
इस उम्र यया्थ वाद का परिणाम यूरोपीय सभ्यता के लिए अत्यन्त भयंकर हुआ। राष्ट्र- 
वाद के पीछे जो अध्यात्मभाद था अब बह घोर स्वार्थवाद से पूर्णतः आच्छादित हो. 
गया। इंटली भी इसी काल में एक राष्ट्र बता। इसके राष्ट्रीय निर्माण में, काब्र, 
विक्टर इमेत्‌वेल आदि ने धामिक पंगम्बर मेजिनी की शिक्षाओं को तिरस्कृत कर 
मैकियावेली की कूटनीति का आश्रय लेकर राष्ट्रवाद को एक राजनीतिक दाव-पेंच का 
सूत्रमातर बना डाला। जनता के संकल्प और चैतन्य का निर्मल सन्देशवाहक बनने के 
बदले, अहम्मत्य राजनीतिज्ञों के उम्रवादी मन्तव्य का पोषकमात्र राष्ट्रवाद रह गया ।* 
अमरीका के भयंकर गृहयुद्ध ने भी राष्ट्रवाद के ऊपर खून की मुहर लगा दी। 
१८७० ई० से यूरोप में एक नृतन साम्राज्यवाद का जन्म हुआ जो आशिक राष्ट्रवाद 
का विस्तारमात्र था । राष्ट्रवाद का नेंतिक और आध्यात्मिक रूप और भी इससे 
तिरोहित हो गया। अब राष्ट्रीय सम्पत्ति तथा राष्ट्रीय उत्पादनशक्ति को, राष्ट्रवाद का 
नारा बुलंद कर, बढ़ाना ही आर्थिक नीति का उहद्य हो गया। देश की सुरक्षा के 
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लिए आशिक दृष्टि से पृर्णतः धात्मनिर्भर तथा अपराश्चित रहना आवंध्यक माना जाने 
लगा। किन्तु, यद्यपि जमंनी, इटली ठथा अमरीका में रक्‍ताश्नित उग्रराष्ट्रवाद का उदय 
हुआ और यद्यपि आ्थिक स्थार्थों के पोषण के फलस्वरूप आथिक साम्राज्यवाद को प्रश्नय 
मिला तथापि राष्ट्रवाद के कुछ अच्छे परिण,म भी इस वाल में व्यवत हुए । ब्रिटेन 
और अमरीका में प्रजातंत्र के पोषक के रूप मे राष्ट्रवाद व्यवतत हुआ। राष्ट्रवाद का यह 
ताकिक निष्कर्ष माना गया कि राष्ट्रभावापन्न समरत नागबन्कों को आतर्मशासन का 
अधिकार मिलना चाहिए। अतः इस विचार ने अमरीका और ब्रिटेन के अभिजात- 
वर्ग द्वारा स्वायत्त शासनतंत्र को जनता के अधिवार में ले आने का दाशेनिक आधार 
प्रयतुत किया। जब कुछ स्थानों में राप्ट्रबाद की भावना राष्ट्र को अभिव्यवत्‌ करने- 
वाली शक्तियों के हाथ में नई ताकत प्रदान कर रही थी, उस समय राष्ट्रवादाश्नित 
जनत-जागरण का मन्त्र ढड़ा कल्याणकारी सिद्ध हुआ। 


एशिया और अफ्रिका में राष्ट्रवाद के उत्थान से राष्ट्रवाद एक विद्वदशवित बन 
गया। उन्नींसवीं शताब्दी के पहले एक्षियाई देशों में सांस्कृतिक एकता का चैतन्य तो 
अवश्य वर्तमान था, किस्तु उसका कोई राजनीतिक रूप नहीं था। भारत में भी हिन्दू 
जनता को यवनों तथा मुसलमानों के समक्ष, अपनी धर्माश्चित एकता का परिज्ञान 
अवध्य था, किन्तु उसको राजनीतिक रूप नहीं प्राप्त था, अर्थात्‌ हम हिन्दू हें अतः इस 
धारमिक एकता के कारण हमारा एक स्वतंत्र राज्य होना चाहिए, इस प्रकार का 
चेतन्य नहीं था। चीन में, सारा चीन चीननिवारियों का है और वे एक राष्ट्र हैं, 
इस प्रकार की भावना नहीं पाई जाती थी। पश्चिमी देशों के साथ जंब' एशियां का 
सामना हुआ तव इसी क्रिया-प्रतिक्रिया में राष्ट्रणशाद का झदय एशिया में 
हुआ। इसमें जापान वध अग्रस्थ.त और नेतृत्व स्वीकार करना होगगा। १६०४-१६०४ 
के युद्ध में रत को हराकर जापान ने न केवल एक परिचिमी देश का मद चूर्ण किया, 
अपितु बंगाल के स्वदेशी आस्दंलन के जन्म को भी भावनात्मक बल प्रदान किया। 
फारस के तथा तुर्की के राष्ट्रीय आन्दोलन पर भी जापान के विजय का प्रभाव 
पड़ा। इस समय के एशियाई देशथों के राष्ट्रवाद पर धाभिक पुनरुद्धार का प्रभाव भी 
स्पष्ट है। भारत और भिस्र में धामिक पृनरुद्वार बड़ा शक्तिशाली था, यद्यपि 
चीन और जापान का राष्ट्रवाद किसी धामिक प्रेरणा से अनुप्राणित नहीं 
था। बीसवीं शताब्दी में एशिया में भी प्रचप्ड राष्ट्रवाद फैल ग्रया हैं। इसी 
राष्ट्रवाद के आन्दोलन के फलस्वरूप भारत को संकड़ों वर्षों के व्यवधान के बाद 
फिर स्वतंत्रता मिली है । चीन की राज्यक्रान्ति जो सन्‌ १६११ में हुई और जिसकी 
पूर्णणा १६२७ में हुई बह- भी राष्ट्रीय भावना के परिणामस्वरूप ही थी। चीन की 
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साम्यवादी क्रान्ति में, आर्थिक प्रइनों का विशेष हाथ रहते हुए भी, राष्ट्रबाद उम्रता के 
साथ पुष्ट हुआ है । यद्यपि भिस्र देश म राष्ट्रवादी आन्दोलन उन्नीसवीं शताब्दी में 
ही प्रारम्भ हो गया था, तथापि अफ्रिका के अन्य देशों में राष्ट्रीय भावना का विकास 
बीसवीं शताब्दी में ही मुख्यतः हुआ है । अभी अफ्रिका का राष्ट्रीय आन्दोलन कमजोर 
है, किन्तु आशा की जा सकती है कि अगले कुछ वर्षों में वहाँ भी राष्ट्रवाद मजबूत 
होगा और यूरोपीय साम्राज्यवाद का वहाँ ज्षीक्र पतन होगा । एशियाई देशों की स्व- 
तंत्रता से अफ़रिका के देशों को नूतन अभिचेतता और नवीन आत्मविश्वास प्राप्त हुए हें। 
आज उम्र राष्ट्रवाद का जमाना ह।* आज जनता और उसके स्वयं विघोषित 
नेताओं का ऐसा विश्वास है कि शायद स्वर्ग को पार्थिव स्तर पर लाने में इसी का 
मुख्य हाथ रहेगा। इस राष्ट्रवाद की उम्र परिणति जमंनी और इटली के तानाशाही _ 
अधिनायकवाद में हुई है । वर्णश्रेष्ठा पर आधारित प्रचण्ड साम्राज्य-स्थापिनी शबित 
का संग्रह कर हिटलर ने उन कुक्ृत्यों को किया जिनके कारण आज अपने को राष्ट्र- 
वादी कहता अपमानसूचक माना जा सकता है। टाप्ट्रदाद का इस प्रकार का युद्ध के 
लिए उत्तेजना प्रदान करनेबाला रूप इसी कारण विकसित हो सका, वर्यंकि १८७० 
ई० के बाद से यूरोपीय इवेतांग जातियाँ अपने को एशिया और अफ्रिका के निवास्थों 
का ईइवर द्वारा स्थापित संरक्षक मान बेठीं । साम्राज्यवाद विश्व-इतिहास में एक 
प्राचीन आन्दोलन हे । प्रायः ३००० ई० पूर्व में सेमिटिक संस्कृति को माननवाली जातियों 
का परिम्रमण आरम्भ हुआ और प्रायः २१०० में इन जातियों ने बाबल में अपना 
साम्राज्य स्थापित किया। प्राय: २००० ई० पूर्व में आयंभाषाभाषी जातियों का परि- 
अमण आरम्भ हुआ और मिस्र, बाबल तथा एशिया के अन्य देशों में इन लोगों ने 
अपना साम्राज्य कायम किया । मगध ने उत्तरी भारत में और अशोक के समय 
मे॑ दक्षिणी भारत में भी अपना साम्राज्य कायम किया । एशिया के एक बड़े 
भुभाग पर इसलाम का साम्राज्य सातवीं और आठवीं शताब्दी में कायम हुआ। मंगोल 
जातियों ने चीन और रूस के बड़े भूखण्ड पर अपना आधिपत्य जभाष्रा। तुर्की का 
साम्राज्य भी बहुत वर्षों तक एशिया और यूरोप के कुछ हिस्सों को अपने वश में रख 
सका। किस्तु, सोलहवीं शताब्दी से यूरोपनिवासियों ने जिस उपनिवेशवाद को जन्म 
दिया हैँ उसमें व्यावसायिक प्रवृत्तियों की बड़ी प्रधावता रही है* । प्राय: १८७० ई० 
६ अका॥, "4 मबवणा टक0: तंकुलइल जोक धाा02०70००7, उद्धृत 
वज्लइलाठ, ?20096 | पृष्ठ २८४ में। 

२... 7,670, गएच्ाड॥0, सि00509, गएल्ंग्राडए0 ; १, ऊैपादिव्वावत, 
[ाएलपंगाडआ बाते ०76 #८0ा0्नए ; 3007, 70677 क्षाडाए 


राष्ट्रवाद . - २४६ 


में यूरोप में वित्तीय पूजीवाद का विकास हुआ और इस कारण यूरोप में एक नया 
_साम्राज्यवाद का जन्म हुआ। विज्ञान, यांत्रिकता और पूंजी के आधार पर निर्मित यह 
साम्राज्यवाद, प्राचीन और. मध्यकॉलीन राजनीतिक साम्राज्यवाद से भिन्न थां। १८७० 
ई० के बाद के पु जीवाद-संहिलिष्ट साम्राज्यवाद में आश्िक प्रवृत्तियों का आधिपत्य 
था । इस साम्राज्यवाद के मूल में, देशस्थ पुृजीपतियों की, अपने व्यापार को बढ़ाने 
की, जबदस्त अभिलाषा वतमान थी । प्रथम और द्वितीय विद्व-महारुूमर में राष्टवाद 
के अहंकारदूषित होकर साम्राज्यवाद को समर्थित करने का उदाहरण मिलता है। कि तु, 
तथापि प्रथम विश्वमहासमर को वित्तीय पूंजीबादजनित साम्राज्यवाद का प्रतिफल 
मानना लेनिन का भ्रम हें। आथिक आधारों पर स्थापित साम्राज्यवाद विश्वमहासमर 
का एक महान्‌ कारण अवस्य था, किप्तु एकमात्र कारण नहीं । फिर भी, हम इतना 
मानते हें कि उन्नीसवीं शताब्दी के उत्तराध और बीस़वीं शताब्दी के पृर्वार्थ में राष्ट्रवाद 
ने अपना विनाशकारी रूप ही यूरोप के इतिहास में विशषतया प्रदर्शित क्या है। 
किन्तु, विनाश के इस इतिहास ने हमें एक नूदन चैतन्य भी प्रदान क्या है। 
राष्ट्रवाद के आथिक और राजनीतिक स्वार्थों से दृषित हो जाने के कारण, अनेक 
विचारक और राजनीत्तिज्ञ बड़ी गम्भीरता से अन्तरराप्ट्रीयता का सन्देश प्रचारित कर 
रह है। दाशनिक राजनीतिशास्त्र तो मानव के नंतिक और आध्यात्मिक चैतन्य का 
पोषक होने के कारण यदि एक और सांस्कृतिक राष्ट्रवाद का समर्थक है तो दूसरी ह 
ओर व्यापक अन्तरराष्ट्रीययाद का । आज ब्रिटन, फ्रान्स तथा हालेप्ड का साम्राय्यवाद 
राजनीतिक दृष्टि से अत्यन्त पस्त और कमजोर है । इस साम्र.ज्यवाद के पंजों से 
जो देश मुक्त हुए हे वे अन्तरराष्ट्रीययाद के समर्थक हें। विन्त, आरश्कि बम्जोरी के 
कारण बे अपना पूर्ण प्रभाव विश्व-राजनीति के रंगमंच पर व्यक्त नहीं कर पाते हे। 
अन्तरराष्ट्रिवाद एक मनोवज्ञांनिक आथिक और राजनीतिक आप्दोलन का रूप 
घारण कर लेता हं। जहाँ तक इसके मनोवेज्ञानिक और आध्यात्मिक आंधर का 
सम्बन्ध है, यह एक प्राचीन, विचार ह। जगत्‌ के प्रायः समस्त पधर्मग्रन्थों में मानव- 
मात्र की समानता का विचार दीख पड़ता हे और एसा विचार पाया जाता है कि 
समस्त मानव जाति का कल्याण होना चाहिए'*। ऋग्वेद, भगवदगीता, बायबिल, त्था 
गाते गत एगाए्रंट४ ; ४किपराशक्रा, गराशिफऋएण्ाओंं ए07प८5. 
0एव्यॉग8५, र0ा0/९8 बा0फ॒( पिगा075 ; ज. 3. $क्रफऊललाः 
॥एढलांथीडय 27वें 8024 ८5868 (न्यूयाक १६५१) 
१. वे नस्तत्पश्यन्निहितं गृहा सद्यत्र विद्व भवत्येकनीडम। 
. तस्मिन्रिदं स च वि चैति सर्वेस ओतः प्रोतश्च विभू: प्रजासु ॥। 
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सिसेरो के ग्रंथों में, इस आशय के विचार पाये जाते हे" । आधुनिक यूग में काण्ट 
ने भी इस आध्यात्मिक आधार का समथन किया है*। जब नैतिक चेतना और 
बौद्धिक तकंणा का परिवहन मानव कर सकता है दब कोई कारण नहीं हैँ कि मानव 
मात्र को समानरूप से कल्याणभागी क्‍यों ने बयाया जाय। कुछ राष्ट्रवाद के. आध्यार्मिक 
 समथकों का एसा प्रस्ताव था कि यद्यपि मानवतनधारी अनक॑ जन वर्तमान हैँ तथापि 
समस्त मानवता को एक ही सूत्र में बाँधने के लिए जिस व्यापक चैतन्य की आवश्यकता 
हूँ उसका अनक लोगों में अभाव हेँै। किस्तु, में ऐसा मानता हूँ कि शर्े: हने: 
मानवता का चंदन्य अब' जगत्‌ में परिस्याप्त हो रहा है। मादव-चैतूय की प्रत्ति के 
. निर्मित्त यह अपेक्षित नहीं है कि यांत्रिक सभ्यता वा प्रभत दिकास हो । यदा-वदा 
सनो बन्धुजेनिता स विधाता धामानि वेद भुवनानि दिद्दा। (यय्वेंद, ३२,८,१० 
स॒ वेदे तत्परम ब्रहम धाम यत्र विश्व निहित भाति शुक्रम्‌। (मुण्डकोपनिष्द्‌) 
शुण्वन्तु विवे अमृतरय पृत्रा आ ये धामानि दिव्यानि तसर्थु:।। (यजवेंद ११॥५) 
१. #पि्याणानंडा, 42]0778 ६० 772०6 ० 7लाइफक, ॥8 38 दारएटाओं- 
ग60 ॥ वी5 खाद्रागंदिशंबाा0ाड ब्वार्त ब७णगराबएंणा$,  वड लिए ब्यात 
€एला 48 उपधद्चा८6 388 कलांशंता वाइला, , . एल 9 थे ३७ 
वाएलाशप65 7 परत हाध्या (8४८--६४एं१४ ग्राल्यां॥8 ६0 एरध्रा$ 
पर6ि 70 प्रशजिंड गए 7006 79 870%96 928४075 9८076 
पराएररा ग्यत गांआ0ए, गप्िश विंए ७0006 [6 [काटांगट55 370 
पि्प्रप6 छत 3 १498, भाव ढा60जंग्ड (6 66 ब्यात छठ्जक 
रण (0एथागशारा, जा60प्ां शगती ग्र0 5058५ सा ल्यांड, जग 
- 6 ग्राथुंब्शए छि एप ब्रपां07५ (पा) शबांणगानक्रा ३8 
णाॉए 3 एकडम्रााए णिएा णी गा्श/बांता, उदालीलंबा बात 
जाध्ीयंाह, पढ़ा एज व$ 0एा वागइ8लाबाता ब्यत तिजाबायांगा 
ल्भोए तल्ाएप्रटाए ्ित क्ैपायना पफिलाए, , . कफ वुछपरड्नोल्या 
(0 कैपिलाड डंगव6 280 6 लगन पतंग डंद्ा8 एरांका आर 
(6 286 ०0 गक्ा09थरीआआ 20076 7छ७& एछठआग्रए तएछव्ाते 06% 
6 70420 ६0 त6९०कुछा ग767ए ब्यूप 40 कांशाका लिए 
ग6872007 . . . .पि&08 4007, 776 669 ०0 ०७४0027577. 
२, हि0, ?िशफटापवों 2९००८ 
३... ऊैठडबपपृप6, 29॥70500908| 479607ए (४6 8/46 (द्वितीय संस्करण) 
; पृष्ठ ३२८-२२६९॥। 
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साम्राज्यवादी देशों के दाशनिकगण एशिया और अफ़्रिवा के निवारियों - से अपना 
बलक्षण्यः स्थापित करने के लिए एसा मानते हे कि प्रांच्य देशों में मानवता और रव- 
तंत्रता का पूर्ण विकास नहीं हुआ हैं । किन्तु, एशिया की विशाल धमंभावापेत संरकृति हमें 
बताती हूँ कि मानवमात्र के अन्दर नतिक चेतग्य वर्तमान है। उसवा धिकास किया 
जा सकता हू और उसके आधार पर मानव के व्यवस्थित अन्तरराष्ट्रीय संगंठन वा 
निर्माण हो सकता हे । आज यांत्रिकता के दिकास ने देश और काल के व्यवधान को 
कम कर यह संभव बनाया हैं कि एक विद्वव्यापक. राजनीतिक. संगठन- बनः सके। 
यूतवात के अस्फिकटियोनिक लीग आदि संगठनों की सबसे बड़ी कमजोरी यह थी कि 
यांत्रिक उन्नति के अभाव में उस समय किसी विद्ञाल संगठन को चलाना असंभव 
था। किन्तु, विज्ञान ओर यांत्रिकता की अभूतपुर्व उन्नति ने क्म-से-क्मः अन्तरराण्ट्रीय 
संगठन के बाह्य आकार-प्रकार को स्थापित करना सरल दना दिया है। आशिक प्रश्नों 
ने भी जगत्‌ को एक बनाने में योगदान किया है। आशिक व्यवस्था, मुद्रानीति, 
साख, बंक-प्रथा आदि की ग्रेचीदगी न विश्व को प्रायः एक सूत्र में बाँध दिया है। 
१६२६-१६३२ के आथिक संकट ने बता दिया था कि आश्थिक संजटिलता जगत्‌ में 
इतनी परिव्याप्त है कि आष्ट्रिया के एक गैरसरकारी बंक के दिवालियेपन ने सारे 
यूरोप और अमरीका में खलबली मचा दी। विश्व के राष्ट्रवादी अ्थंशास्त्री अब 
शरने-अने: अन्तरराष्ट्रीययाद महत्त्व समझ रहे हें। दो विश्वमहासभरों ने राष्ट्रीय संप्रभुता- 
बाद की उमस्रता के दारुण दृष्परिणामों को जगत में व्ययतत कर दिया है । अणुबभ 
के आविष्कार से आज मानव-सभ्यता और संस्कृति अत्यन्त भीषण खतरे में हें। एसी 
भीषण अवस्था में मानवता के त्राण का एक' ही उपाय हे। जिस विश्वमानवता का 
संदेश दान्‍्ते, रूसो, काण्ट, मेजिनी, रवीन्द्रनाथ, गाँधी, अरबिन्द ने दिया है उसे तो 
क्रियान्बित करना होगा, नहीं तो एक की ही विनिद्चित परिणाम होगा--महानाश ! 
आज' आध्यात्मिक मानववाद की माँग है कि सभस्त विश्व के छोटे-बड़े राष्ट्रों का एक 
संगठन हो' । यह संगठन नियन्त्रण के बल पर नहीं बनाया जा सकता*। यादृच्छिकता 
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श्र राजनीति और दहन 


ही इसका मूल आधार हो सकती ह । _ यादच्छिकता कां तात्पयं यह होगा कि 
"सामाजिक और आभिक नीति में विभिन्नता को स्वीकार करना पड़ेगा। सभाजवाद और 
पूजीवाद दोनों साथ-साथ विश्व-राज्य में चल सकते हैं । विभिन्न देशों की गृह-अथ्थ- 
नीति के प्रइन पर युद्ध करना मूखंतापूर्ण हैं। जगत के विभिन्न धर्मों के सम्बन्ध में 
यह विश्व-राज्य उदासीन रहेगा अथवा सब के साथ समान नीति का व्यवहार किया जायगो। 
राष्ट्रवाद के पीछे जिस मनोवैज्ञानिक और आध्यात्मिक वृत्ति का उल्लेख किया 
गया है, अन्तरराष्ट्रीय वृत्ति उसका तिरस्कार नहीं, अपितु विस्तारमात्र है । भात्मोत्कमण 
की जिस वृत्ति ने कभी परिवार, कभी' वर्गं, कभी राष्ट्र आदि के मिमित्त स्वाथेत्याग 
का मंत्र प्रदान किया आज उसकी माँग हं कि अन्तरराष्ट्रीय संगठन की स्थापना हो। 
अन्तरराष्ट्रीयबांद बुद्धिजीवियों, समाजवादियों अथवा धरमप्रवतकों का केवल भावनात्मक 
संदेश न रहकर व्याधहारिक जगत्‌ में चरितार्थ हो, यही आज आवध्यक हे । 
लीग ऑफ नेशनन्‍्स की स्थापना बड़ी आदरश्शवादिता के' साथ की गई थी किन्तु, लीग 
को मानव-एकता और शान्ति की व्यवस्था मे कतकार्यता नहीं प्राप्त हो सकीर। 
संयुकतराष्ट्रसंघ को भी अपेक्षित सफलता नहीं प्राप्त हों सकी है क्योंकि, संगठतात्मक 
कंमियों के साथ इसमें राजनीतिक गूटबन्दी पराकाष्ठा को पहुँच गई है*। . एशिया 
और अफ्रिका में राष्ट्रवाद का यदि सफल ओर उचित विकास हुआ, तो इस महान्‌ 
भूजण्ड को जातिवाद, वर्णवाद, सामन्तवाद आदि की दानवंता से त्राण मिलेगा और 
यहाँ के निवासी राष्ट्र के आध्यात्मिक चतस्य का अनुभव करेंगे । यदि मानंव के 
नीतिभान्‌ चेतनस्वरूप का ध्यान जा गया तब एशिया और अफ्रिका को उस 
दारुण पांशविकतापूर्ण उप्र और घोर राष्ट्रान्यभक्ति से मक्ति मिल. सकती है, जिसने 
पश्चिमी जातियों के आधुनिक इतिहास को कलूषित किया ह। राष्ट्र के चैतन्य का 
परिज्ञान, अन्तरराष्ट्रीयाद के विकास और विस्तार में परिबधित हो, यही आज की 
पमस्याओं के समाधान के लिए आवश्यक हैं। मानव अधिकार, स्वतंत्रता, समानता 
आदि की' चरम परिणति स्वातंत्र्याश्चित विभिन्नतानुसेवी विश्वमानव-एकतावाद में होनी 
चाहिए। इतिहास वेगवान्‌ होकर उसी आदर्श की अभिप्राप्ति के लिए अग्नसर हो रहा है । 
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अष्टम अध्याय. 
अधिकार 


अधिकार उन अवस्थाओं या अध्यर्थनों या स्वतंत्रताओं को कहते हैं जो जनहित 
के निमित्त कार्यविशेष को निष्पन्न करने के लिए अपेक्षित हें । अधिकार का वाहक 

व्यक्ति होता ह और किसी मूलभूत विराद लक्ष्य की परिसिद्धि करने के लिए 
आवश्यक है कि ततन्निम्मित्तक सभस्त अध्यर्थन व्यक्ति के लिए स्वीकृत किये जाँय। 

अधिकारों की माँग चेतन नीतिमान्‌ मानव करता है, समाज उसके अधिकारों का 
प्रस्वीकरण करता हूँ (और राज्य अन्तिम रूप में उन्हें विधिसग्भत बनादा है। राप्य 
'के द्वारा वयक्तिक अधिकारों की प्रस्वीकृति अन्तिम काष्ठा है। यदि व्यवितः के अधि- 
कार अन्य मनुष्यों अथवा संस्थाओं के द्वारा दबाये गये तब राज्य अपनी शवित-का 

प्रयोग कर, हिसा का माध्यम लेकर भी उनकी रक्षा करेगा। झतः रिद्ध है कि रमाज 
और राज्य के लिए अपेक्षित कतंव्य व्यक्ति सम्पन्न कर सके, इसके निमित्त, उस -कंत॑त्य 
की पूर्ति के मार्ग की अवरोधक अवस्थाएँ नष्ट की जायें और अनुकल 'अवस्थाएं उत्पन्न 
समाज ओर राज्य के द्वारा अधिकारों का प्रस्वीकरण ही होता है किस्तु,- अधि- 
कारों का वाहक कोई व्यक्ति ही हो सकता है। व्यदित ऋृब्द वा ऊभी व्यापक प्रथग 
हो रहा हू । व्यक्ति से तात्पय अभी आध्यात्मिक तात्त्विक चेतनासभ्पन्न भानव से 
नहीं है, अपितु इसके कानूनी अर्थ से ह। कानूनी अर्थ में व्यक्ति उसे कहते ह जो स्वयं 
अभियोग कर सके या जिस पर अंभियोग चलाया जा सके । यदि -चलते-चलते मार्ग 
में किसी व्यक्ति के ऊपर वृक्ष गिर पड़े तब उस वक्ष पर मुकहमा नहीं हो सकतां। 
इस दृष्टि से स्पष्ट हूँ कि चेतन्यहीन वर्ततु नहीं, किन्तु मनृष्य ही अधिकार का वाहक 
हो सकता ह।* संस्थाएँ, परिषदें और कस्पतियाँ भी अधिकारवाहिकाएँ हो. सबती 
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२५४ रॉजनौति और दशन 


कोई वर्गविशेष अधिकारवाहक हो सकता हूं, जेर्से सि. को कृपाण धारण करन 
-की सहूलियत प्राप्त है। किसी राष्ट्र को, जेन्य राष्ट्रीं के मध्य या अन्तरराष्ट्रोय 
विधि की दृष्टि से अधिकार दिये जा सकते हू। अत यदि समाज और राष्ट्र का 
विश्वास प्राप्त किये विना वयक्ति-अधिकारों की घोषणा स्वेच्छापूर्ण है तो दूसरी ओर 
पथक व्यक्तियों के अतिरिक्त अन्यों को अधिकार दंता अआमक हं। 

सामाजिक जगत पथकू-पथक्‌ मनुष्यों की समष्टि है। यह अध्यथन और प्त्य- 
ध्यर्वन का जगत है। यदि जगत्‌ में एक महान्‌ अह्वत आत्मा ही रहता तो अधिकारों 
की आवश्यकता नहीं पड़ती। किन्तु पार्थक्याशत्रयी संघर्षों और प्रतिस्पर्धाओं को केन्द्रित, 
पियमित तथा कल्याणाभिव्यंजक बनाने के लिए राज्य के द्वारा भिन्न-भिन्न व्यक्तियों 
के अधिकारों का सामंजस्थ करना पड़ता हूं। राज्य उस ब्रकार की संस्था हैँ, जिसमें 
व्यक्तितयों के अधिकारों का अभिज्ञान होता हूँ और हंसी अवस्था, उत्पन्न करने का 
प्रयास किया जाता है जिसमें जनसमाज के कल्याण के निमित्त उचित अधिकारों 
को क्रियान्वित किया जाय । अधिकारच्युत व्यक्ति सम्यक्‌ रूप से अपने व्यक्तित्व का 
विकास और प्रसारण नहीं कर सकता और इसलिए मानब-कल्याण की विराट 
धारा में अपने बिलक्षण ब्यक्तित्त का योगदात नहीं कर सकता । अपनी 
अनभवराशि की समचित व्याख्या और आलोचनो द्वारा, किस प्रकार अन्य अनुभव- 
राशियों से इनका सामंजस्य कर व्यापक कल्याण सिद्ध हो, इसके निर्मित्त अधिकार 
अभिवांध्धित है। अपने व्यक्तित्व के विकास के निमित्त भावना और बुद्धि को युक्त 
बनाना अभिप्रेत है और इस प्रक्रिया के सहारे ही मानव पूर्ण कल्याण की ओर अपना 
वैयक्तिक अंशदान कर सकता है। इस प्रकार व्यक्ति के अपेक्षित अंशदान को क्रियात्मक 
बनाने के लिए अधिकारों की अनिवायंता है। मातव नीतिमान्‌ चेतत और सामाजिक 
भावापतन्न प्राणी ह। अपन उचित आश्रमों और पदों की अपेक्षित मर्यादा का सम्यक्‌ 
प्रिपालन कर ही वह अथना विकास और जनसमूह की भद्गता' की प्राप्ति कर सकता 
हु'। अतः अधिकारों की माँग कुत्रिम, स्वेच्छाचा रपू्ण और अवसरवादात्मक न होकर, 
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१. भद्दे कर्ण भिः ख्वणुयाम देवा 
भद्र पर्येमाक्षभियजत्रा:। (यजवंद २५॥२१) 
नेह भद्रं रक्षस्विने नावये नोपया उत गवे च भद्रं धेसवे बीराय च श्रवस्यतेश्तवहसों व 
ऊतयः सु ऊतयो व ऊतयः।॥ (ऋग्नेद ६४६१२) 


अधिकार _ २५१५ 


अत्यन्त आवश्यक और नंतिक दृष्टि से उपादेय है । * केबल शारीरिक बल या सेन्‍्यबल 
से अधिकार की सृष्टि नहीं हो सकती हे । जिसकी लाठी उसकी भेंस, यह कहादत 
« समाज को उन्मूलित कर दे, यदि पूर्ण चरितार्थता इसकी की जाय। पुनक्च, शक्ति- 
धारक सवंदा शक्तिघारक नहीं बन्ता रह सकता। कालचक् में उसको भी परिद्तेन, 
विनाश आदि से ग्रस्त होना ही पड़ेगा । सीजर की हत्या ,नेपोलियन का पराभव और 
हिटलर की दारुण आत्महत्या इत्यादि से मालूम पड़ता है कि बल से अधिकार नहीं 
उत्पन्न हो सकता हे। विधि, एकता, सामंजस्य, प्रथाएँ, इतिहास की परम्परा, इनके 
आधार पर ही अधिकारों की उदघोषणा और उनका निर्वाह हो सकते है। संरक्षति 
की चेतना का यह मतलब नहीं हू कि यनकेनप्रकारेण अपनी अपरिभाजित एषणओं 
की उयासना की जाय। बाह्य आवरणों के पीछे वतेमान विराद मानव चैतन्य को 
समझना ही परम पुरुषार्थ है। मानव आत्मा के अधिकारों का परिद्रप्टा रदार्थ, लोभ और 
मोह से परे होकर मानवता की पुजा करता हे और ऐसी अवस्था में ऊंच और नीच 
के कृत्रिम विभाजन उसकी आँखों से ओझल हो जाते हे। औदात्य और सौन्दयंप्रत्यय 
के अभिन्नान का प्रशस्त पथ घहौ हुं कि मानवमात्र के अधिकारों का पालन और प्रस्वी- 
करण हो। मानव की गरिमा का ज्ञान ही विशेष शिक्षा का पर्यवसाय है*। रुभरत 
१ ७८५८ ने अधिकार की बों पब्मिषा की है; “रा2टत 38 0॥6 072०77० 
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नव जन्म से ही समान और स्वतंत्र हे, यदि यह महान्‌ मन्त्र क्रियान्वित हो जाय 
तो उस दिन संसार की महिमा देखकर देवगण और फरिस्ते भी विजय-दुन्दुभि 
बजावेंगे। मानव का आत्मा ही, सामाजिक नेदिक और कल्याणकारी प्रवृत्तियों का 
विलक्षण केन्द्रीझृतः रूप प्ररतत करता हँ। प्रब॒द्ध मानव के विराट चेतन्य-प्रसारण से 
उस ज्योति का विस्तार होता है जो अत्याचार और अनाचार को दग्ध कर, संस्कृति 
के नैतिक पथ को आलोकित करती है। अतएव, मानव-गरिमा को स्वीकार कर ही 
अधिकारवाद प्रस्फुटित हो सकता है। मानवमात्र को जीवन, स्वातंत््य और सुरक्षा 
का पु्णं अधिकार होना चाहिए। अनेक शताब्दियों तक दास-प्रथा के कत्यों और 
काले कारनामों से इतिहास कलंकित रही है । आज हमने इस सत्य को स्वीकार 
कर लिया है कि मानवमसात्र समान हें। किसी भी व्यवहार और आचरण से मानवता 
को कलंकित करता भयंकर अपराध हैँ । मानव-गरिमा के माहात्म्यपूर्ण प्रस्फुटन के 
लिए अपेक्षित है कि मानव के शरीर, सम्मान, एकान्तवास, परिवार और गृह के 
पाविव्य में किसी प्रकार का हस्तक्षेप न कया जाय । इसी अवस्था में मानव-का 
आध्यात्मिक विकास हो सकता है और उसकी अन्तश्वेतना का उत्कर्ष किदित हो 
सकता है। किन्तु, इस महान्‌ उद्देश्य की सिद्धि के लिए अत्यन्त आवश्यक हे कि नीति- 
मान्‌ चेतन मानव पारस्परिक अ्रात॒व और समानता का व्यवहार करें। 
.. मसानव-अधिकारों की अभिव्यंजना करने में हमें उठ समरत .धामिक और ऐति- 
हासिक विचारकों और आन्दोलन-कर्ताओं का ऋण स्वीकार करना है जिन्होंने मानव- 
स्वातंत्र्य और मानव-गरिमा का संदेश दिया हूँ। भगवद्गीता में कहा है कि समस्त 
प्राणियों में परमच॑तन्य का निवास है। धम्मपद में तपरयो, अप्रमांद और अनभीप्सा 
का संदेश देकर मानव की क्रूर वृत्तियों के उपशमन का संदेश मिलता हूँ । बायबिल 
में मनुष्य के देवपुत्र होने का प्रकथन मिलता है। चीन देश के महात्माओं ने भी 
सामाजिक प्रेम का उपदेश दिया। पेरिविलज का एतिहासिक व्यास्यात मानव सामाजिक 
और राजनीतिक स्वातंत््य के उद्घोषण में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। मध्यकाल में, यूरोप 
में, प्राकृतिक कानून या नैसगिक विधि का विचार व्यवत हुआ जो राजकीय व्यवस्था 
को एक अतिमानव नियंत्रण में रखने का संदेश देकर इस विचारधारा का जन्मदाता 
हुआ कि साम्प्रतिक सरकार पर कुछ विशिष्ट नियंत्रण अवश्य हें। अमरीका में इस 
नेसगिक विधि के विचार ने संविधान के अतिशय महत्त्व कों प्रश्नय दिया, क्योंकि संबि- 
धान, सामयिक सरकार की इच्छा से महत्तर स्थान ग्रहण करता हँँ। मानव-अधिकारों 
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के निमित्त यद्ध करने में मासनाकार्टो, पेटिशन आफ राइट, खरत्ह/न क्राश्ति, अमरीका 
और फ्रांस की राज्यक्रान्ति, अमरीका का गहयुद्ध, महात्मा गाँधी का सत्याग्रह आरदो- 
लन आदि का प्रदस्त हिस्सा रहा है । संयुवत राष्ट्र को साधारण सभानने १० 
दिसम्बर १६४८ को मानव-अधिकारों का घोषणापत्र स्वीकृत कर मानव-इतिहास मे 
एक बड़ा कल्याणकारी प्रयास किया है। 

अधिकार कोई बाह्य पदाथ या वस्तु नहीं हें, मानव-मन म वतमान यह एक 
भाव या सम्बन्धज्ञान है। यह एक भावात्मक विचार हें तथापि, स्पष्ट वरतुनिष्ठ क्रियाओं 
के द्वारा इसका प्रकाशन होता हँ। इरूको भावात्मक कहने वा दात्पयं यह नहीं है 
कि इसके महत्त्व का अल्पीकरण किया जा रहा है। भावात्मक कहने का तात्पयं यही अ 
कि इसकी पदार्थमूलक तात्त्विक सत्ता नहीं है | मादद-मन इसका संस्थास हैँ और 
इस प्रकार के मनस्संस्थित अधिकार का ही मानब के सामूहिक उत्कर्ष में मह्ठान्‌ गौरव 
है । अतिरंजित दण्ड या बल को भी दबाने और संयमित करने में इन्हीं अधिकारों का 
विशेष हाथ हे। अधिकारों का जन्म मानव-आत्मा में होता है। समष्टिनिमित्तक 
कर्तव्यशीलता की प्रक्रिया में ही मानव अन्‍न्तरात्मा में उन साधनों तथा अवस्थाओं का 
उदय होता है जिनको लक्ष्य-सिद्धि के निमित्त वह आवश्यक मानता हे। जब समूह 
भी उन साधनों और अभ्यर्थनों की वांछनीयता का अस्वीकरण कर लता हैँ तब उन्हें 
विधिसम्मत रूप प्राप्त होता है । अतः स्पष्ट हैँ कि अधिकारों के नंतिक और विधि- 
सम्मत दो रूप हें। मासव जब अधिकारों की माँग प्रस्तुत करता है तब 
वह यह बताता हू कि उसके आत्मिक विकास के लिए वे आवश्यक हे और अत 
समाज से उनके स्वीकरण की वह माँग करता हैँ। अधिकारों का जन्म इस प्रकार 
नेतिक वातावरण में होता हूँ। किन्तु, इस नतिकता को तक-संगरत और विज्ञानसम्मत 
बताना होता है। अर्थात्‌ यह सिद्ध करता होता है कि इतिहास या सामाजिक सत्ता 
की जो विकासधारा है, उसमें ये नेतिक अधिकार अनुसंगत और सम्बद्ध हें। कहने 
का तठालये यह है कि जब मानव अपने नंतिक अधिकारों को विधिसम्मत रूप देने 
की याचना करता हैँ तब वैज्ञानिक और तांकिक दृष्टि से बह यह सिद्ध करता है कि 
उसके अधिकार उसके आत्मिक विकास के लिए तथा सामूहिक कल्याण के लिए अपे- 
क्षित है और साम्प्रतिक परम्परा से जो भद्गता क्रियान्वित की जा रही है उसका वे 
भंग नहीं करते और यदि भंग करते हें तो इन नूतन अधिकारों से जो संसंजनात्मिका 
दक्ति परिचालित होगी, बह भग्न भद्गता से अधिक महत्त्वपूर्ण हे।* इस प्रकार हम 
. १, तुलनीय, रिवाजातताबादाए पु'१९०७८, 520779, पृष्ठ 5३: “8606५ 
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देखते हें कि अधिकारों के ताकिक, नंदिक और . विधिसम्मत रूप म बहुत बड़ा सम्बन्ध 
हूँ । जिस प्रकार ऋतु और प्राकृतिक शवितयों .(चन्द्र, सूये आदि) की गति को देखकर 
.जागतिक ऋतु और सनातन नियम का .बोध मनृष्य को हुआ था उसी प्रकार 
वैयक्तिक और सामहिक अभ्यदय के निमित्त बतेमान मानव-हृदय की. कल्याणकामिता 
से ही अन्ततोगत्वा नैतिक अधिकारों का परिज्ञान होता है। .. ल्‍ 

घिकार साधन हैं। मानव जीवन के और राजनीति के क्या साध्य है, इनका 
निर्णय दर्शनशास्त्र और नीतिशास्त्र के द्वारा ही किया जा सकता हैं। यूचानियों ने 
शीलसाधना को प्रम-लक्ष्य माना था, उपयोगिताबादी अधिकतभ लोगों का अधिकतम 
सुख इस मंत्र का उपदेश करते हें, माक्संवादी वर्गविहीन साम्य का राग अलापते हैं, 
गाँधीवादी राम-राज्य की दुहाई देते हे तथा अन्य लेखक सामान्यहित, तकसंगत हित या 
सामान्य इच्छा का सन्देश देते हे। भारतीय राजनीतिशारत्र में धम-पालन ही महान्‌ 


् 


लक्ष्य माना गया है । किन्तु, लक्ष्यवेविध्य में किसी एक महान्‌ उद्देश्य का निर्वाचन करना, 


हमारी एतिहासिक परम्परा और हमारे नेतिक आद्शों के ऊपर निभर करेगा। किध्तु, 
जो भी लक्ष्य हम अपने सामाजिक और साजकीय जीवन के लिए स्थापित करेंगे उन्तकी 
सिद्धि के लिए व्यक्तियों का अधिकार-निरदंश करता पड़ेगा। किन्तु, स्मरण रखता. हैं 
कि “विराद श्रेयों की प्र/प्ति' के अनक साधनों .में से अधिकार एक जन्‍्यतम रूाधन है। 
उदाहरणाथ, स्वतंत्रता की प्राप्ति के लिए, संविधान म मूल अधिकारों की घोषणा: ही 
पर्याप्त नहीं है। स्वतंत्रता की प्राप्ति के निमित्त, सवंविध नैतिक और आध्यात्मिक अभ्यु- 
दय तथा आथिक प्राचुय और राजनीतिक सुरक्षा अभिवांछित ह। किप्तु, अधिकार- 


निर्देश लक्ष्यसिद्धि में एक आवश्यक और महत्त्वपुर्ण अंग हैं, क्योंकि लक्ष्यनिमित्तक 


चंतन्य की सत्ता का वह बोध कराता है। मानव के मन्त में, और सामाजिक संस्थाओं 
तथा राजकीय अधिकारियों के द्वारा ही, अधिकार की चेतना और उसका स्वीकरण 
संभव है। किन्तु वस्तुतः अधिकारों का साफल्य मानव के नतिक विकास 'पर हीं संभव 
है। उदाहरणार्थ, विश्वविद्यालय के पुस्तकालय से पुस्तक लेने का अधिकार विद्यार्थी 


छांडट8.,.. 6 छद्या - 0प्ा 0७7 एॉ९४४प्राद ध्यातें. ॥067९८. . ४६ 
-... ,श्ब्यां $0 एब७ ९58 बाते इथा। गरणा6 पीछा 279704ए7 ८986. 75 
. €8प52८8 इटाबागंए895 ब्यातं गीहुमड, किए पादाद 75 पीता जाल: 
- फंड गा पढ़ जशरतेंदा 066 वाह उ0रके 7 सी वढछा5 ०0 776 
इठटांग उग्र, 48 6 छांडं। 67 (86 शर्त ए 406 50एंटप: 
६ प्राक्रााइ806005 ६86 #5 0 786 7768600, &70व 06 96807, 

[६ 45 '00 6 झंत6 ० फाद कपल, | | 


- अधिकोर .. - २१६ 


को है, किन्तु इस अधिकांर के द्वारा अपेक्षितः मानसिक विकास और प्रसारण, विद्यार्थी 
के चैतन्य , सतत क्रियाशीलता और विद्या के द्वारा सामूहिक कल्याण की सिद्धि करने 
की क्षमता पर अश्वित हैं। 

प्राचीन शास्त्रों में राजनीतिक और सामाजिक अधिकारों की विवेचना नहीं प्राप्त 
होती हे। लोककल्याण के लिए अपेक्षित गुणकमस्वभाव नियत कर्मों को करना" ही 
गीता के अनुसार महान्‌ पुरुषार्थ हे। यूनान में अधिकार के लिए कोई निश्चित शब्द 
नहीं पाया जाता है। प्राचीन यूनान. में वैयक्तिक चेतना का उदय नहीं हुआ था। 
दास-प्रथा की वतमानता और उसका मनोवैज्ञानिक समर्थन इस बात का द्योतक है कि 
मानवात्मा के स्वातंत्र्य. और अधिकार की कल्पना अभी उत्पन्न नहीं हुई थी। रोमवासियों 
के कानूनशास्त्र में समय अर्थात्‌ इकरार के स्वातंत्र्य का वर्णन आता है। कानूनी दृष्टि 
से यह समय-स्वातंत्रय विधिसम्मत अधिकारवाद पर आश्वितह । समय बताने का 
स्वातंत्रय , अव्यक्त रूप से अन्य अधिकारों का जन्मदाता बन जाता हैं। जष्टीनियन' 

इन्सटिच्यूट' के अनुसार न्याय या कानून या अधिकार के तीन आदेश हूँ; (क) 
अपने आश्रम या पद की मर्यादा के अनुसार जीवन-यापत् (ख) दूसरों के आंश्वम 
या पद पर आघात नहीं पहुंचाना और (ग) वस्तुतः और विशेषतः दूसरों के आश्रम 
या पद तथा अधिकारों का सम्मान । इससे स्पष्ट हूं कि अल्पांश में ही सही, अधिकार- 
वाद का बीज रोम मे पड़ गया था। 

आधुनिक यूरोपीय सभ्यता के उदयकाल में कुछ विचारकों और कुछ राजाओं ने यह 
घोषणा की कि नरपति का अधिकार ईववरप्रंसूत या ईश्वरप्रदत्त हें और किसी का भी 
उनकी अवमानंना करना न केठल अपराध है अपितु पाप भी है' । इस देवी अधि- 
कारबाद की प्रतिक्रिया मे बड़े ही वेग से नेंसगिक अधिकारवाद का. सिद्धान्त उपस्थित 
किया गया। सरकार जनमत और जनसम्मति पर आश्वचित हैँ और जो राज्य और 
सरक्रार इस आधार को खो दे, उसके विपरीत जनक्रान्ति होनी चाहिए, इत्र विचारों 
को नैसमिक अंधिकारवाद से बड़ा प्रश्नय मिला । प्रकृति' या निसगे शब्द के अनेक 
अर्थ होते हैं। वेदान्त* के अनुसार प्रकृति -ब्रह्म की ' क्रियात्मिका शक्ति है । गीता में 
ईश्वर की परा और अपरा प्रकृतियों का उल्लेख आता है। हेगेल के मत्त में प्रकृति 
परम चैतन्य का अन्यीकरण. हे। विज्ञान, समस्त दृश्य वस्तुओं की आधारभूत मूल 
प्रकृति की कल्पना उपस्थित करंता :है। समाजशास्त्रवेत्ता और मानवोत्पत्तिशास्त्रज् 
कभी-कभी प्रकृति और-सभ्यता में अन्तर करते हें । मानव की बुद्धि ने जिन वस्तुओं 
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२६० रोजनीति और दर्शन 
का निर्माण और विकास किया हूँ, वे सभ्यता के अन्तर्गत हैं । इसके विपरीत 
स्वभावत: संस्थित वस्तुओं को प्रह्ृमति कहते हें। यूनान में प्रकृतिबाद और प्रथावाद के 
सम्बन्धों का निर्णय किया जाता था। कुछ विंचारक कानून को मनृष्यनिरमित तथा 
कृत्रिम मानकर प्रकृति के अनुसार चलने का आदेश देते थे । किन्तु यूनानी दशन में 
प्रकृति उध् महात्‌प्राणात्मक तत्त्व का वाचक हुँ जो वस्तुओं में अनुस्यृत रह, उनका नियमन 
कर पूर्ण परिपाक को प्राप्त कराता हैं। प्रकृति का विशदीकरण यूनानियों के मता- 
नुसार अन्तिम विंकास की अबक्स्था में होता हे। बीज की प्रकृति वृक्ष है, बच्चे की 
प्रकृति का पुर्णतम निद्शन धिकत्तित संत अथदां कुशल राजनीतिज्ञ है। प्रकृति या निसमं 
की इन विभिन्न कल्पनाओं का अधिकारवाद पर बड़ा प्रभाव पड़ा है। हांब्स के 
अनुसार इच्छासम्पुत्ति की शक्तितियों का नाम प्रक्ृति है। मुख्यतः हाब्स शक्तिवाद कां 
घोर पुजारी कल्पित किया जाता है। किन्तु, ध्यान में रखना चाहिए कि आत्मरक्षा के 
नेसर्गिक अधिकार का उसने प्राक्‌ समाजावस्था में और समाज में भी पूर्ण समर्थन किया 
है। लॉक का कहना हे कि प्राक्‌ समाजीय अवस्था से ही भनष्य को जीवन, स्वातंत््य 
और सम्पत्ति का नैसंगिक अधिकार हैँ । राज्य की स्थापना इन अधिकारों को सुरक्षित 
करने के लिए की गई है । यदि कोई सरकार इन पृ्व॑तः प्राप्त अधिकारों की रक्षा 
नहीं कर सकती तो उसको हटा देने का भी अधिकार भनुष्य को है। अपने कला 
और विज्ञान तथा अतमानता का उद्भव नाभक ग्रंथों में प्रकृति के नाम पर रूसो 
ने छदमवे षधारी सभ्यता का खंडन किया। किन्तु, सामाजिक अनुबंध' नामक पुरतक 
में रूसों ने यह बताया कि नैसगिक अधिकार समाज. के द्वारा नागरिक अधिकार में 
ुपान्तरिंत कर दिये जाते हे। एक अर्थ में रूसो प्राकृतिक अधिकारवादी है, क्योंकि 
उसका भन्तव्य हे कि मनुष्य जिस बात की स्वीकृति स्वयं देता है, उसी से वह 
बंध सकता हूं, अन्य किसी वरतु से नहीं। यद्यपि नैसगिक अधिकारों का समाज या 
सामान्य इच्छा के द्वारा प्रस्वीकरण हो जाने पर वे अधिंकार सामाजिक या नागरिक 
हो गये और उनका प्राकृतिक आधार समाप्त हो गया तथापि फ्रांस की राज्यक्र न्‍्ति 
के नेता जो रूसो के विचारों से बहुत प्रभावित थे, उसे प्राकृतिक अधिकारवांद का 
समथथंक ही मानते थे। 

मनुष्य को सामाजिक प्राणी मूलतः भान लेने से प्राकसमाजीय या प्राकराजकीय 
अवस्था को वह कल्पना ही तिराधार हो जाती है जो नस्गिक अधिकारवाद: का मल 
आधार हैं। मनुष्य को मूलतः सामाजिक मानकर ही डेविड ह्ाम ने इंस विचारधारा 
का खंडन किया है। किन्तु, निसगे के इस प्राकुसमाजीयतासूचक मन्तव्य का खंडन करते 
हुए भो हम दार्शनिक अर्य में नेसगिक अधिकारवाद का. समरथेन कर सकते ह। 


अधिकार. । २६१ 


निसरग या प्रकृति की कल्पता ने मानव-हृदय में आदर्शवाद को जन्म दिया हैं। जो 
कुछ सामाजिक या राजकीय जयगत्‌ में वस्तुस्थिति है, वह आदर्शानुकल बने, चाहे बह 
आदर्श आध्यात्मिक या वैज्ञानिक नियम पर आश्रित हो, इस प्रकार के विचार का 
प्रवतेन करने में नेसगिक अधिकारबाद का ऋण स्वीकार करता चाहिए। प्रकृति से 
हम सरलता, तकसंगतता, आदि का अर्थ भी लेते हे। इस प्रकार हम कह सकते हैं 
कि जहाँ भी शक्ति का प्रवाल्य है, जहाँ कृत्रिमता और पेचीदगी है, वहाँ सत्य, न्याय, 
समानता आदि का प्रवेश कराना, अधिक त्कसंगत है। इस अर्थ में अधिकतम मात्रा में 
सर्वविदित साधारण और तकसंगत नियमों का सामाजिक जगत्‌ में अनुप्रवेश नेसगिक 
अधिकारवाद की माँग है। इस अर्थ में बाह्यावरणवाद या वेद की भाषा में 'हिरण्मयेन 
पात्रेण सत्यस्यापिहितं मुखम्‌', के विपरीत ऋत या आर्जव का स्थापन प्राकृतिक अधि- 
कारों के अनुकूल हे। आजकल कानूनी पेशे के विस्तार ने मानवता के साथ जो 
खिलवाड़ किया है, वह सवंचिदित है। पैसे की माया में आबद्ध हो, किस प्रकार उन 
उपायों का, जो किसी भी सभ्य समाज में बजित होने चाहिए, आश्रय लेना न्यायों 
चित -समझा जा सकता हे, इसका नग्न. रूप कानूनी पेशेवालों के व्यवहार में दीख 
पड़ता है। अतः सत्य .का अनूसरण करनवाल प्लेटो और गाँधी ने ऐसा उपदेश किया 
कि कानून की पेचीदगी का तिरस्कार कर प्रशस्त सरल मार्ग का अनुवर्तेतन होना 
चाहिए ।* मूलभूत तकसंगत, सर्वकल्याणकारी नियमों के अनुसरण का उपदेश देकर 
प्राकृतिक अधिकारवाद अमरीका तथा फ्रांस की राज्यक्रान्तियों का बीजप्रद पिता सिद्ध 
हुआ । अतएव यद्यपि प्राचीन मानव के सम्बन्ध में, नेसगिक अधिकारदाद की स्थापनाएँ 
अत्यन्त असिद्ध हे, तथापि इसमें कुछ विशिष्ट दाशनिक. महत्त्व की बातें भी हें। अतएव, 
यदि निसर्ग या प्रकृति शब्द का अर्थ प्राकूृममाजीयता न कर ऋत या सत्पथ या नैतिक 
नियम किया जाय तो इसे राजनीति-शास्त्र में अब भी महत्त्वपुर्ण स्थान प्राप्त हो 
सकता है। ह 
नेसगिक अधिकारवाद का एक दूसरे अर्थ में भी हम समर्थन कर सकते हें। 
नंतगरिक अधिकार उन अधिकारों की संज्ञा है जो मानव के उचित स्वभाव का प्रकटी- 
करण करने के निमित्त आवश्यक हें। मानव-आत्मा में निहित समस्त शक्तियों का 
सम्यक दिकास और विशदीकरण हो सके इसके लिए जिन अधिकारों की उपादेयदा है 
उन्हें हम नेसगिक अधिकार कहते हूँ। मानव, प्रकृति के साथ संघर्ष में विजयी होकर 
एक सामंजस्यपुर्ण वातावरण उपस्थित कर सके, इसके निम्ित्त उसको कुछ आवश्यक 
अधिकार चाहिए। जब कोई जनसमूह प्रशान्त महासागर के साथ या एवरेष्ट के साथ 


१. ?]200,. रि०८5पाँ)।० महात्मा गाँधी, हिन्दी-स्वराज-। 


रबर राजनीति जौर दशंन 


यद्ध करने को चलता हूं तब समाज या राज्य की ओर से उसके लिए कुछ विशेष 
सुविधाओं की व्यवस्था कर दी जाती हँँ। इस प्रकार की अन्य विशिष्ट सहायता पाने 
का अधिकार समस्त तत्त्वचितकों को हूं। प्राकृतिक शक्तियों के साथ संघर्ष कर ही 
आज उस विभूतियृण समृद्ध सभ्यता का विकास किया गया हैँ जो दस हजार वर्ष 
: पृर्वे के मानव " के लिए पुर्णतः कल्पनातीत थी। अतएवं मानव स्वभाव की चेतनात्मक 
ओर नीतिवरक समस्त अन्त्निहित शक्तियों के पुर्णतत्र परिपाक की प्राप्ति के लिए 
आवश्यक सुधिधाओं और अधिकारों को पाना मनृष्य का जन्मसिद्ध अधिकार हें। 
दाशनिक राजनीतिशास्त्र मानव को स्वतः ही साध्यभत तथा अधिकारधाहक मानता 
हूँ । आत्मा का विकास मानव का परम कतंव्य है। मानव की मानवता की क्रियात्मक 
चरितार्थता हो सके, इसके लिए अधिकारप्राप्ति मानव को अवश्य करानी होगी। अत- 
एव, प्राकृतामाजिक अवस्था का एतिहासिक दृष्टि से खंडन करते हुए भी, हम ऐसा 
विश्वास करते हूं कि प्राकृतिक संघर्ष में विजय और मानव-शक्ति तथा स्वभाव के 
_उत्कर्ष के निमित्त प्रत्येक मनुष्य को कुछ नेसगिक अधिकार अपेक्षित हें। इस प्रकार 
के नेसगरिक अधिकारबाद का समर्थन मानव को साध्य मानने की अनिवार्य उपंपत्ति 
है। यदि एक ओर तो हम मानव को साध्य मान और उसके आत्मिक विकांस का 
आदेश दें, और दूसरी ओर यह भी मानें कि कोई भी पालियामेण्ट या कॉँगरेस, संही 
और गलत तरीकों से सदन में (अल्पसंख्या के द्वारा भी अर्थात्‌ केवल कुछ ही अधिक 
मतों को प्राप्त कर) बहुमत प्राप्त कर उन अधिकारों को कुचल सकती है, तो इसे 
हम विरोधाभास मानते हें। यद्यपि अभरीका में सत्रहवीं-अद्टारहवीं शताब्दी के समान 
आज कोई नेसगिक अधिकारवाद का समर्थन नहीं करता हैँ तथापि, अमरीका के 
संविधान में अधिकारों को, साधारण कानून-निर्माण-प्रक्रिया से हटाकर, एक महत्त्वपूण काय 
किया गया हेँं। जब किसी संस॒द्‌ की इच्छा हो, अधिकारों को कुचंलने का प्रयास 
बह दलीय शक्ति के आधार पर नहीं कर सकती है। अधिकारों को संसद के संदस्यों 
को मर्जी पर छोड़ना, बहुत भारी भ्रम हैँ । इंगलैण्ड का उदाहरण कोई सर्वव्यापक 
नियम नहीं बना सकता । मानव के आत्मिक विकास के नैसशगिक नियमों को मलभत 
मानने का तालय यह हू "कि उन्हें संसदीय भावनात्मक स्वेच्छाचारिता से हम बचाना 
चाहते हूं। आज शक्तिवाद के भयंकर पेचीदगीपुर्ण चक्रजाल के अवसर पर, जब किसी 
न किसी खतरे का नाम लेकर शक्तिधर अधिक-से-अधिक शक्ति-संचंय करना चाहंते 
हैं, आवश्यक हूं कि नेसगिक अधिकारवाद का संदेश पुनरपि प्रचारित हो। इंगलैण्ड के 
_डदाहरण को, जिसके पीछे १२१५ ई० से लेकर आजतक के वैधानिक संघर्ष का इति- 
हाप्त हूं, सात्रत्रिक माततरा भूल है। जिते हम नैपगिक अधिकार कहते है, भूलना न 
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चाहिए, उसका दाशनिक और नैतिक रूप इंगलेण्ड के महान्‌ राजनीतिशास्त्रवेत्ताओं 
ग्रीन ,बालेस, हाबहाउस ने भी प्ररतुत किया हें।' आज जब प्रजातंत्रीय नियोजना के 
नाम पर या सामाजिक कल्याण के नाम पर राज्य अधिक-्से-अधिक शक्ति का 
क्ैन्द्रीकरण कर रहा हैँ तब यह और भी आवश्यक हो जाता हँ कि नसमगिक अधिकार- 
बाद का मूल तात्पर्य, मानव की साध्यशीलता के निमित्त उसके स्वभाव का परिपाक 
'करानेवाले अनिवार्य अधिकार, पुनरपि उत्कृष्ट वेग से प्रकटीकृत हों। इस प्रकार के 
नेसगिक अधिकार समाज की दृष्टि से भी परम आवश्यक हे । इस प्रकार के अधि- 
कार सामाजिक कल्याण को सीमित नहीं करते, अपितु सामाजिक हित को वेगवान्‌ 
बनाते है। ये जधिकार समाजपुवेवर्ती नहीं हे किन्तु सामाजिक भद्गता के विकास के 
साथ मानव-आत्मा में उदब॒द्ध होकर , संस्थाओं में प्रथम प्रकाशित होकर , फिर 
राज्य का अभिज्ञान प्राप्त करते है। नसग्िक आधारों का मूलतत्त्व विश्वास, वाणी 
धर्म, की स्वतंत्रता तथा बिना कारण कारगार या अन्य प्रकार के दए्ड का भागी न 
होना, राज्य का उचित विरोध करने की स्वतंत्रता--आज मानव-स्वतन्त्रता के विदव- 
व्यापक उद्घोषण-पत्र में स्वीकृत हुआ हे ।* अन्तर सिर्फ शाब्दिक हे, जिसे हम 
प्राकृतिक या नेसगिक कहते हे उसे इस घोषणा-पत्र में मानव-अधिकार कहते हूं। 
तात्त्विक अन्तर दोनों में कुछ नहीं है । अतः यदि प्रकृति या मिसग का प्राक्समाजीयता 
का तात्पय॑ छोड़कर . भविष्योन्म्‌ू खी मानव-स्वभाव या लक्ष्य का परिपाक, तात्पये 
रखा जाय तो प्रायः इनकी आवश्यकता के सम्बन्ध में दो मत नहीं हो सकता। 
प्राचीनकाल की विचारधारा में कतंव्येवाद का महान्‌ उत्कर्ष था। तु के अनुसार 
ब्रत का आचरण वैदिक आदश था। धर्म शब्द का भी मुख्यतः अनासक्त बद्धि से 
. अध्युदय निःश्षेयस्‌ सिद्धिकारक कमयोग जथ ही उस समय मानव का आदश स्वीकृत हुआ 
था। बायबिल में मूसा के उपदेशों और ईसा के गिरि-प्रवंचन में मानव के' क्तंव्य 
कर्मों का उल्लेख मिलता है। बौद्ध धर्म और दर्शन में आये आष्टांगिक मार्ग, शील तथा 
विनय पर बल दिया गया हे। किन्तु यूरोपीय पुनरुत्थान तथा वज्ञानिक बुद्धिवाद के 
कारण यरोप में अधिकारवाद जोरों स्रे उद्घोषित हुआ और सवेत्र व्यक्ति के अधि- 
कारों की चर्चा हुईं। राज्यशक्ति, चर्च की शक्ति , समाज की शक्ति निहित और 
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संगठित शक्ति के विपरीत सर्वत्र प्रतिक्रिया हुई और अधिकारोद्घोषक व्यक्तिवाद 
प्रचारित हुआ। अमरीकन विचारक टामस पेन ने “मनृष्य का अधिकार” नामक पुस्तक की 
भी रचना की ।* किन्तु उन्नीसवीं झताब्दी में मेजिनी ने इस अधिकारवाद की 
प्रतिक्रिय में मानव के कतंव्य का पुनरपि जोरों से प्रचार किया ।९ हमारे देव में 
भी, जन्मसिद्ध स्व॒राज्याधिकारबाद के प्रवरतकं तिलक तथा भहात्मा गाँधी ने. कर्मयोग 
के प्रशस्त मार्ग का ही समर्थन किया।* नंतिक आत्मवाद का आश्रय लेकर मानव 
अपने अधिकार का दावा करता हैं। वह यह कहता हैँ कि उसके दावे उसके आत्मिक 
विकास और जनकल्याण के लिए आवश्यक हें। जब समाज के द्वारा उस अधिकार का 
स्वीकरण हो जाता हे तब इसका मतलब होता हे कि सभाज के सदस्य उस ब्यक्ति 
के अधिकारों के प्ररक्षण के निमित्त अपने कतंव्य को समझते हैं । यदि किसी व्यक्ति 
को रात्रि में रास्ते पर चलने का अधिकार है तब समाज के लोगों का कतंव्य हो 
जाता हूं कि वे उससे छुड़छाड़ न करें और .राज्य का यह कतंव्य हो जाता है कि यदि 
कोई व्यक्ति अनावश्यक छेड़छाड़ करता है, तो उन उधम' मचानवाले को दण्ड दे। 
अतः अधिकार का निश्चित पूरक कतंव्य ह।ई४ मासव सामाजिक और राजनीतिक 
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_ चेतनासम्पन्न प्राणी हु. और व्यापक सभष्टिकमलक बत्तों के प्रति अपने आवश्यक कर्म- 
गरीग. का पालन' करके ही वह अपेक्षित चेतना-प्रसारण प्राप्त करता है। मानव की 
शक्तियों का विकास सभष्टि में ही सम्भव हं और इसीलिए आदध्यक है कि बह अपने 
कर्तव्यों का भी भलीभाँति पालन करें। अधिकार का विषय निधिशास्त्र और राजनीति- 
शास्त्र का हें, किन्तु नतिक दृष्टि से कतंव्यों को महत्त्व तभी प्राप्त होता है जब उनमें 
यादुच्छिकता और कल्याणकामिता का भाव हो।. किसी बाह्य नियंत्रण अथव्य दप्ड के 
भय से जो कार्य किया जाता है उसमे बाह्य अनुवरतित्व तो हे कित्तु , नैतिकता वा मल 
नहीं है । मानव का नंतिक विकास तबतक नहीं हो सकता जबतक आत्मविनिणंय की 
प्रक्रि। द्वारा वह अपन कतंब्यों का चुनाव और उनका पालन नहीं करता। अत: 
कतंव्यशास्त्र बा कर्मयोगशास्त्र का संबन्ध नीतिशास्त्र, धर्मशास्त्र तथा दशुनशास्त्र से हे! 
अधिकार का मतलब हँ कि किसी विशिष्ट कर्म का सम्बन्ध मानव के विशाल 
आत्मा से करना। जब हम किसी कार्यविशेष के करने का अधिकार चाहते हँ तब 
अपने लिए जो आदश हमने निर्धारित किया है, उस व्यापक आदरश्शराशि से उस कार्य 
का सम्बन्ध हम जोड़ते हें।* जब हम किसी कतंव्यविशेष का पालन करते हैँ, तब 
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किसी व्यापक लक्ष्यसिद्धि से उसका सम्बन्ध जोड़ा जा सकता है। उदाहरणार्थ, हम 
अपने ग्राम के किसी निवासी की सेवा, करने में उस सेबाकर्म को देशसेवा के महान 
उद्देश्य से संश्लिष्ट कर सकते हेँं। इस प्रकार अधिकार और कतंव्य में गहरा संबंध 
है । दोनों से जनकल्याण की सिद्धि होती हँ। सामान्य और व्यापक आदर्श के विना, 
कर्मों को माहात्म्य नहीं प्राप्त होता ह और विना विशिष्ट कमों के आंदर्श खोखले 
रहते हें। अधिकार का सम्बन्ध मानव के विशाल व्यक्तित्व से है। कतंव्य, पृथक 
कर्मों की संज्ञा हैं। अधिकार-प्राप्ति से, अन्यों से हम कुछ आज्ञा करते है। राम का 
अधिकार, लक्ष्मण, सोहन आदि का तियंत्रण करता हे। कतंव्य की परिणति आत्मसंयम 
और वंयक्तिक निरोध में हे। अधिकार की प्राप्ति का तात्पय है, कुछ कर्मों को करने 
की स्वतंत्रता । अतः अधिकार , सामाजिक और राजकीय प्ररवीकरण की अपेक्षा करता 
है। कर्तेव्य की अन्तिम प्रेरणा उद्बुद्ध आत्मा में बतंभान कर्योगनिष्ठा से मिलती 
है। कुछ दूर तक नियंत्रण से कुछ कर्म यदि किसी व्यक्ति से करा भी लिये जायें, 
थापि वे यंत्रवत्‌ ही रहते हें। 
अधिकारों की सिद्धि के लिए अधिकारबाहक को भी. कतंव्य करना होता ह। अपने 
विशिष्ट कर्मों के द्वारा ही व्यक्ति को अपने नीतिपूर्ण चैतन्य का भाव होता है । जब 
दूसरे लोगों से अपने अधिकार के नाम पर किसी कतंव्यविशेष की आशा की जाती 
हूं, उस समय यह आवश्यक हो जाता हूँ कि अधिकार से कस प्रकार अपना 
आत्मिक विकास और सामान्य कल्याण सिद्ध हो रहा है, यह बताया जाय। अधिकार 
तो निमित्त हें, उनसे अभिप्नेत लक्ष्यसिद्धि का ज्ञान अवश्य अपने और दूसरों को 
होता चाहिए। जिस आश्रम में हम हूं, उसके निर्धारित कर्मों का पालन करने के 
लिए. अधिकार को आवश्यकता होती हूँ और अधिकार का पूरक हे ततन्निमित्त, अन्यों 
के कतंव्य। सारा समाज इस प्रकार के अधिकार और कतंव्य के सूत्र से बंधा हुआ 
हुआ हैं।. इस प्रकार के अधिकार और कतेव्य उपादेय लक्ष्यों की प्राप्ति के निमित्त 
निर्दिब्ट होते हं। अधिकार का दांवा कोई मनुष्य करता ह और लक्ष्यसिद्धि के निमित्त 
उसकी आवश्यकता सिद्ध करता हू । कतंव्य किसी समाज या संस्था को दृष्टि में रखकर पालन 
किये जाते हें। इस प्रकार अधिकार और कतंब्य में गहरा संबंध हँ। आज की दुनिया 
में अधिकारवाद का प्रचण्ड प्रचार होता देखकर गाँधी जी ने कतंव्य का उपदेश किया 
... ज्गए पथ गत] बाज 8एए८ छकए 6 कातांएंवपर्णश शाधापट3 ७ 
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थां। अधिकारों का अन्वेषण अनावश्यक अहंकार की सुष्टि कर शक्तियों को विच्छिन्न 
करता हैँ। अतः गाँधी जी ने कहा कि यदि मनुष्य अधिकारवाद का प्रलाप छोड़कर 
सत्य और अहिसा का पालन करे तब वह सामाजिक सम्माव और गौरव प्राप्त कर 
लेता हे और बिना माँगे उसको अधिकार मिलेंगे। अतएवं गाँधी जी ने गीता के कर्मणि 
एवं अधिकारस्ते” के अनुसार यह कहा कि अपने कतंव्य के पालन का अधिकार ही 
एकमात्र अधिकार है। दाशंनिक राजनीतिशञास्त्र का ऐसा भन्‍्तव्य है कि अधिकार की 
पूृति के लिए सदाचारपुर्ण क्तंव्यों की आवश्यकता हो । उदाहरणा्थ, हमें सौ वर्ष 
जीने का अधिकार हू, किन्तु इसके लिए तपस्या और संयम का जीवन अपेक्षित है जिसके 
सहारे अपनी पाशविक प्रवृत्तियों और प्रकृति द्वारा उत्पन्न अवरोधों से हम सफल' यूद्ध 
कर सके। दूसरी ओर हमें, अभिव्यक्ति-स्वातंत्रय और संस्थानिर्माण का स्वातंत्र्य हे, 
किन्तु इन अधिकारों का सम्यक्‌ उपयोग करने के लिए बड़ी साधना अपेक्षित हूँ। 
संस्था बना लेना तो आसान हूँ, परन्तु उसके उदृश्यों का पालन महान्‌ परिश्रम से 
ही हो सकता हैँ । हमें बोलने और लिखने की स्वतंत्रता तो हे, परन्तु स्वान्त:सुखाय 
और जनकल्याण के लिए हम कुछ गम्भीर तात्त्विक बात कह सकें, इसके लिए वर्षों 
की साधना की आवश्यकता है । अतः कहा जा सकता हे कि अधिकार और कतंब्य के 
समन्वय से ही महान आदर्शों की प्राप्ति संभव हूँ । द 
अधिकारों के नेतिक और विधिसम्मत दो रूप है। अधिकारों की घोषणा नेतिक 
आधार पर ही की जाती है । जब कोई चेतन मन्‌ष्य या कोई संस्था अधिकारों की 
माँग करती है तब वह यह बताती हूँ कि किस प्रकार उत्त अधिकारों से उसका 
आत्मविकास और जनकल्याण सिद्ध हो रहा हैँ । जब समाज और राज्य इन अधिकारों 
की स्वीकृति कर लेता है तब इन्हों वैधानिक रूप प्राप्त होता हँ | अतः यही कहा जा 
सकता है कि विधिसम्मत अधिकारों का प्रदाता और रक्षक राज्य है, किन्तु! नेतिक, अधि- 
- कार का स्रोत राज्य को बताना अतिव्यापक कल्पना है। आज दक्षिण अफिका में 
भारतवासियों के विधिसम्मत अधिकार छीन जा रह हें, किन्तु मानव होने के कारण 
जो उनके अपरिहरणीय न तिक अधिकार हूँ, उन्हीं के आधार पर वे अयना संघर्ष कर 
रहें हुं और राज्य को, अपने नेतिक मानव-अधिकारों को विधिसम्भत रूप देने के 
लिए बाध्य करना चाहते हुं। अधिकारों की विकाप्त-प्रक्रिवा में तीन अवस्थाएँ 
_हैं। (क) प्रबुद्धभानव चेतना में अधिकारों का उदय या संस्थाओं द्वारा नंतिक आधार 
पर अधिकारों की माँग, (ख) समाज के द्वारा उनका अंभिनज्ञान (ग) राज्य के द्वारा 
उतका वेधिकीकरण। किन्तु, किसी अधिकारधिशेष के संबंध में निश्चितरूप से इन 
तीन अवस्थाओं की अभिप्राप्ति संभव नहीं हूँ । उदाहरणार्थ, राज्य ने भारत में अछुतों 
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संगठित शक्ति के विपरीत सर्वत्र प्रतिक्रिया हुई और अधिकारोद्घोषक व्यक्तिवाद 
प्रचारित हुआ। अमरीकन विचारक टामसे पेन ने “मनुष्य का अधिकार! नामक पुस्तक की 
भी रचना की ।* किन्तु उन्नीसवीं शताब्दी में मेजिनी ने इस अधिकारकाद की 
प्रतिक्रिया में मानव के कतंव्य का पुनरपि जोरों से प्रचार किया ।१ हमारे देझ्ष में 
भी, जन्मसिद्ध स्व॒राज्याधिकारबाद के प्रव्तंक तिलक तथा महात्मा गाँधी ने. कर्मयोग 
के प्रशस्त मार्ग का ही समर्थन किया।* नेतिक आत्मवाद का आश्रय लेकर मानव 
अपने अधिकार का दावा करता है। वह यह कहता है कि उसके दावे उसके आत्मिक 
विकास और जनकलयाण के लिए आवश्यक हें। जब समाज के द्वारा उस अधिकार का 
स्वीकरण हो जाता हैँ तब इसका मतलब होता हे कि समाज' के सदस्य उस ब्यक्ति 
के अधिकारों के प्ररक्षण के निमित्त अपने कर्तव्य को समझते हैं । यदि किसी व्यक्ति 
को रात्रि में रास्ते पर चलने का अधिकार है तब॑ समाज के लोगों का . क्॒तंव्य हों 
जाता हू किवे उससे छेड़छाड़ न करें और राज्य का यह कतंब्य हो जाता हैँ कि यदि 
कोई व्यक्ति अनावश्यक छेड़छाड़ करता है, तो उन उधम' मचानेवाले को दण्ड दे। 
अतः अधिकार का निश्चित पूरक कतंव्य हू ।४ मानव सामाजिक और राजनीतिक 
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 चेतनासम्पन्न प्राणी है और व्यापक समष्टिकमूलक बत्तों के प्रति अपने आवश्यक कमें- 
योग का पालन करके ही वह अपेक्षित चेतना-अ्रसारण प्राप्त करता है। मानव की 
शक्तियों का विकास समष्टि में ही सम्भव है और इसीलिए आदध्यक है कि बह अपने 
कर्तव्यों का भी भलीभाँति पालन करे। अधिकार का विषय निधिशास्त्र और राजनीति- 
शास्त्र का है, किन्तु नैतिक दृष्टि से कतंथ्यों को महत्त्व तभी प्राप्त होता है जब उनमें 
यादुच्छिकता और कल्याणकामिता का भाव हो।. किसी बाह्य नियंत्रण अथक्ष्य दप्ड के 
भय से जो कार्य किया जाता हूं उसमें बाह्य अनुवर्तित्व तो है कित्तु, नैतिकता वा मत 
नहीं हैं । मानव का नतिक विकास तबतक नहीं हो सकता जबतक आत्मविनिर्णय की 
प्रक्रि] द्वारा वह अपने कतंव्यों का चुनाव और उन्तका पालन नहीं करता। अत 
कतव्यशास्त्र वा कमयोगशास्त्र का संबन्ध नीतिशास्त्र, धर्ंशास्त्र तथा दरंनशास्त्र से हे। 
अधिकार का मतलब हे कि किसी विशिष्ट कर्म का सम्बन्ध मानव के विशाल 
आत्मा से करना। जब हम किसी कार्यविशेष के करने का अधिकार चाहते हं तब 
अपने लिए जो आदशे हमने निर्धारित किया हे, उस व्यापक आदशंराशि से उस कांर्य 
का सम्बन्ध हम जोड़ते हें।* जब हम किसी कतंव्यविशेष का पालन करते हें, तब 
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किसी व्यापक लक्ष्यसिद्धि से उसका सम्बन्ध जोड़ा जा सकता है। उदाहरणार्थ, -हम 
अपने ग्राम के किसी निवासी की सेवा करने में उस सेवाकर्म को देशसेवा के महान 
उद्देश्य से संश्लिष्ट कर सकते हूँ। इस प्रकार अधिकार और कतंव्य में गहरा संबंध 
है । दोनों से जनकल्याण की सिद्धि होती है। सामान्य और व्यापक आदर्श के विना, 
कर्मों को माहात्म्य नहीं प्राप्त होता ह और विना विशिष्ट कर्मों के आदर्श खोखले 
रहते हैं। अधिकार का सम्बन्ध मानव के विशाल व्यक्तित्व से हे। कतंव्य, पथक 
कर्मों की संज्ञा हें। अधिकार-प्राप्ति से, अन्यों से हम कुछ आशा करते हें। राम का 
अधिकार, लक्ष्मण, सोहन आदि का तियंत्रण करता है। कतंव्य की परिणति आत्मसंयम 
ओर वयक्तिक विरोध में है। अधिकार की प्राप्ति का तात्पय है, कुछ कर्मों को करने 
की स्वृतंत्रता। अतः अधिकार , सामाजिक और राजकीय प्रस्वीकरण की अपेक्षा करता 
हैं। कतंव्य की अन्तिम प्रेरणा उद्बुद्ध आत्मा में वतंमान कर्मयोगनिष्ठा से मिलती 
हैं। कुछ दूर तक नियंत्रण से कुछ कर्म यदि किसी व्यक्ति से करा भी लिये जायें, 
तथापि वे यंत्रवत्‌ ही रहते हे। 

अधिकारों की सिद्धि के लिए अधिकारबाहक को भी कतंव्य करना होता ह। अपने 
विशिष्ट कर्मों के द्वारा ही व्यक्ति को अपने नीतिपूर्ण चैतन्य का भान होता है। जब 
दूसरे लोगों से अपने अधिकार के नाम पर किसी कतंव्यविशेष की आशा की जाती 
हैं, उस समय यह आवश्यक हो जाता हे कि अधिकार से किस प्रकार अपना 
आत्मिक विकास और सामान्य कल्याण सिद्ध हो रह्य हे, यह बताया जाय। अधिकार 
तो निमित्त हैँ, उनसे अभिप्रेत लक्ष्यसिद्धि का ज्ञान अवश्य अपने और दूसरों को 
होता चाहिए। जिस आश्रम में हम हैं, उसके निर्धारित कर्मों का पालन करने के 
लिए. अधिकार की आवश्यकता होती हे और अधिकार का पूरक हूं तन्निमित्त, अन्यों 
के करतव्य। सारा समाज इस प्रकार के अधिकार और कतंव्य के सूत्र से बँधा हुआ 
हुआ है।. इस प्रकार के अधिकार और कतंव्य उपादेय लक्ष्यों की प्राप्ति के निमित्त 
निर्दिष्ट होते हे। अधिकार का दांवा कोई मनुष्य करता हें और लक्ष्यसिद्धि के निमित्त 
उसकी आवश्यकता सिद्ध करता ह। कतंव्य किसी समाज या संस्था को दृष्टि में रखकर पालन 
किये जाते हूं। इस प्रकार अधिकार और कतंव्य में गहरा संबंध हँ। आाज की दुनिया 
में अधिकारवाद का प्रचण्ड प्रचार होता देखकर गाँवी जी ने कतंव्य का उपदेश किया 
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था। अधिकारों का अन्वेषण अनावश्यक अहंकार की सृष्टि कर शक्तियों को विच्छिन्न 
करता है । अतः गाँधी जी ने कहाकि यदि मनुष्य अधिकारवाद का प्रलाप छोड़कर 
सत्य और अहिसा का पालन करे तब वह सामाजिक सम्मान और गौरव प्राप्त कर 
लेता है और विना माँगे उसको अधिकार मिलेंगे। अतएवं गाँधी जी ने गीता के कर्मणि 
एवं अधिका रस्ते' के अनुसार यह कहा कि अपने कतंव्य के पालन का अधिकार ही 
एकमात्र अधिकार हूँ । दाशंनिक राजनीतिशास्त्र का ऐसा भन्तव्य है कि अधिकार की 
पति के लिए सदाचारपुर्ण कतंव्यों की आवश्यकता हो। उदाहरणार्थ, हमें सौ वर्ष 
जीने का अधिकार हे, किन्तु इसके लिए तपस्या और संयम का जीवन अपेक्षित है जिसके 
सहारे अपनी पाशविक प्रवृत्तियों और प्रकृति द्वारा उत्पन्न अबरोधों से हम सफल युद्ध 
कर सके। दूसरी ओर हमें, अभिव्यक्ति-स्वातंत््य और संस्थानिर्माण का स्वातंत्र्य है, 
किन्तु इन अधिकारों का सम्यक्‌ उपयोग करने के लिए बड़ी साधना अपेक्षित हें। 
संस्था बना लेना तो आसान हे, परन्तु उसके उद्देश्यों का पालन महान्‌ परिश्रम से 
ही हो सकता हे। हमें बोलने और लिखने की स्वतंत्रता तो है, परन्तु स्वान्त:सुखाय 
और जनकलयाण के लिए हम' कुछ गम्भीर तात्त्विक बात कह सकें, इसके लिए वर्षों 
की साधना की आवश्यकता है । अत: कहा जा सकता हूँ कि अधिकार और कतंव्य के 
समन्वय से ही महान आदसशों की प्राप्ति संभव है । 

अधिकारों के नंतिक और विधिसम्मत दो रूप हें । अधिकारों की घोषणा नतिक 
आधार पर ही की जाती है । जब कोई चेतन मन्‌ष्य या कोई संस्था अधिकारों की 
माँग करती हैँ तब वह यह बताती हैँ कि किस प्रकार उन अधिकारों से उसका 
आत्मविकास और जनकल्याण सिद्ध हो रहा है । जब समाज और राज्य इन अधिकारों 
की स्वीकृति कर लता है तब इन्हें वंधानिक रूप प्राप्त होता हैँ । अत: यही कहा जा 
सकता हूँ कि विधिसम्मत अधिकारों का प्रदाता और रक्षक राज्य है, किन्तु नंतिक, अधि- 
- कार का ख््रोत राज्य को बताना अतिव्यापक कल्पना हे। आज दक्षिण अफिका में 
भारतवासियों के विधिसम्मत अधिकार छीने जा रह हें, किन्तु मानव होने के कारण 
जो उनके अयरिहरणीय न तिक अधिकार हूँ, उन्हीं के आधार पर वे अपना संघर्ष कर 
रहे हे और राज्य को, अपने नतिक मानव-अधिकारों को घिधिसम्मत रूप देने के 
लिए बाध्य करता चाहते हैं। अधिकारों की विकाप्त-प्रक्रिया में तीन अवस्थाएँ 
हैं। (क) प्रबुद्धभानव चेतना में अधिकारों का उदय या संस्थाओं द्वारा नंतिक आधार 
पर अधिकारों की माँग, (ख) समाज के द्वारा उनका अंभिनज्ञान (ग) राज्य के द्वारा 
उततका वंधिकीकरण। किन्तु, किसी अधिकारधिशंष के संबंध में निश्चितरूप से इन 
तीन बवस्थाओं की अभिप्राप्ति संगव नहीं हूं । उदाहरणाथ, राज्य ने भारतवर्ष मे अदुतों 


रद सजनीति श्रौर दशेन 


. के, और अमरीका के अनेक राज्यों ने, हबशियों के अधिकारों को वंधिक स्वीकृति दे 
दी है, किन्तु रूढ़िग्रस्त समाज अभी उनका पुरा सामाजिक अभिज्ञान नहीं कर रहा है । 
कभी-कभी विदेशी राज्य होने परजिस विषय के सम्बन्ध में सामाजिक अभिज्ञान हो 
भी, तोभी साम्राज्यवादी राज्य उनकी उपेक्षा कर सकता है. । द 
कुछ विचारकों का ऐसा भन्‍्तव्य है कि राज्य ही केवल अधिकारों का ख्रष्टा 
या संगठनकर्ता है। कुछ तत्त्ववेत्ताओं का एसा भन्तव्य हूँ कि मानव के सारे अधिकार 
_राज्यनिस्सृत हें। और, कुछ का ऐसा कहना हे कि विकसित राज्य की प्रक्रिया और 
. शासन-अणाली, अधिकारों के ही बाह्यौकृत क्रियास्वित रूप हँ। हेगेल, राज्य के प्रति- 
रोध में किसी अधिकार की कल्पना नहीं केर सकता था। किन्तु, इन विचारुकों ने 
अतिरंजित शक्तिवाद की घोषणा की है। दाशंनिक राजनीतिशास्त्र का आधार है मानव 
के उद्बुद्ध नैतिक रूप का स्वीकरण-। इसके अनुसार मानव के अधिकार, राज्य और 
विधि के भी आधार हाँ ग्रीन का ऐसा कहना है कि सचमुच राज्य के पूर्व जो 
' संस्थाएं थीं, वे अधिकारसंश्षित थीं, किन्तु राज्य के उदय के बाद वे सारी संस्थाएं 
राज्य में समेन्बित और अन्‍न्तर्निहित हो गईं, अतः अब उत्तके अधिंकार राज्य से ही' 
: विकलते हूं।* अर्थात्‌ मूलतः अधिकारों का ख्रष्टा व होकर भी राज्य अधिकारों का 
स्रोत हूं । ग्रीन का विचार असंगत, हँ और इस असंगति का प्रमूख कारण . यह है. 
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कि बह राज्य को समाजों का समाज मानकर उसे एक बिशाल वृत्त बना डालता 
है । * राज्य और समाज का पृथक्‌करण अवश्य करंना चाहिए। इस पृथक्करण को 
निश्चित मान लेने पर समस्त अधिकारों का केन्द्र राज्य को कहना गलत होगा। 
आखिर, समाज और राज्य को पूर्ण अधिकार का प्रदाता मान लेन पर, कसे आत्मिक 
चैतन्य की पुकार पर कोई व्यक्ति मानव अधिकारों के लिए खड़ा होगा ? नातक, 
कबीर, दयानंद, आदि जब समस्त अधिकारों का स्रष्टा और संगठनकर्ता समाज को 
या राज्य को मातते तब क्‍यों सामाजिक आन्दोलन करते। यदि माक्स और लेनिन 
पूजीवादी समाज और राज्य को ही सर्वस्व मान लेते तो आज दुनिया में कोई श्रमिक 
_ शान्दोलभ. नहीं हो सकता था। श्रमिकों को जो अधिकार मिले हें वे समाज और 
राज्य की वतंमान व्यवस्था के विरोध में संघर्ष करने से ही प्राप्त हुए है । यदि तिलक 
तत्कालीन राज्य को विशिष्ट संस्कृति और कल्याण का आगार तिलक मान लेते तो 
 कदापि इस तेजस्वी महामंत्र--स्वराज्य हमारा जन्मसिद्ध अधिकार हैँ, को भारतीय 
स्वातंत्य का संदेशवाहक नहीं बना सकते थ । अतः राज्य द्वारा स्थापित व्यवस्था और 
विधि, अधिकारों को लक्ष्यभमूत करके हीं कार्य कर सकती है, न कि उनका पृवत 
प्राप्त आगार होकर। 

अधिकारों की पूर्ण व्यवस्था से ही आदश राज्य की स्थापना होती हं। प्रबुद्ध 
मातव की चेतना राज्य से अधिक भहत्त्वपुर्ण विषय अन्तरराष्ट्रीय व्यवस्था, के प्रइन 
पर आज गम्भीरता से विचार कर रही हे जिसमें मनृष्य होने के कारण ही उसके 
अधिकारों का पालन किया जायगा। अतः यह कल्पना कि राज्य ही अधिकारों का या 
तो ख्रष्टा, या एकमात्र व्यवस्थापक हँ, अब अनंतिहासिक हो गया हैँ । दाशंनिक राज- 
तीतिशास्त्र प्रत्येक मातव को साध्य या लक्ष्य मानता है .और उसका विश्वास है. कि 
राज्य की व्यवस्था पर नियंत्रण करने का तथा अपने अनुभव और ज्ञान से जन-हित 
को संबंधित करने का उसे पुरा अधिकार हूं। आत्तमिके कल्याण की सिद्धि के विना इस 
प्रकार की अधिकारप्राप्ति नहीं हो सकती हे। किन्तु, आत्मिक कल्याण के तिमित्त 
अधिकारों की माँग का यह कदापि तात्पयं नहीं हाँ कि समाज-विरोधी कार्यों में उत्तका 
प्रयोग किया जाय। मभानव-चेतना को अधिकारख्रोत मानने से समाजविच्छिन्नकारी 
कार्यों को करने की स्वतंत्रता नहीं प्राप्त होती है। इसका अर्थ यह है कि अधिकार 
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संज्ञान-आश्षित है और चेतत्ययुक्त मानव की उद्बुद्ध संज्ञा से ही बह शक्ति प्राप्त 
होती हँ जो व्यक्तित्व के विकास के आधारभूत अधिकारों का आत्मोत्कर्ष और 
सामष्टिक कल्याण के निमित्त प्रयोग करे। सामष्टिक कल्याण कोई स्वतंत्र तात्त्विक्र 
सत्ता नहीं हैँ, अपितु सबल संतुष्ट भानवों के कल्याण की ही सामान्यीकृत अवस्था हे । 
व्यक्ति के कल्प्राण से ही समष्टि का कल्याण होता है। अतएव, प्रत्येक व्यक्ति का 
कतव्य हैँ कि अपन अधिकारों का ज्ञनन प्राप्त करे और उनके सहारे व्यक्तित्व का 
विकास कर राज्य और समाज की सेवा करे। गो. हे आय पु 

राज्य की शक्ति और व्यक्तित्व के विकास के निमित्त आवश्यक अधिकारों में 
सामंजस्य की आवश्यकता ह। समाज में वर्तमान संस्थाएं, मानव-विकास के लिए 
बहुत जरूरी हूं। राज्य न तो संमस्त संस्थाओं का एकमात्र ग्राणप्रद वृत्तह और न 
इसके अतिरंजित प्रभुत्त का ही समर्थन ठीक है। वत॑भान जगत्‌ अनेक संस्थाओं की 
सम्ृष्टि हें। किसी भी समाज में, राज्य से भी पृवंवर्ती परिवार नामक 
संस्था है । पूजीवाद के जन्म के बाद श्रमिक्तों का संगठन करनेवाली अनेक संस्थाएं उत्पन्न हो 
रही हें। शिक्षा के क्षेत्र में विश्वविद्यालय एक स्वतंत्र संस्था बनने की ओर प्रगति कर 
रहा है। दूसरी ओर धामिक संस्थाएँ भी हँ। किसी भी प्रकार के तक॑ से इन 
सभस्त संस्थाओं के अधिकारों का स्रष्टा राज्य को नहीं माना जा सकता है । राज्य 
का कार्य है कि समाज के समस्त कार्यों काः नहीं, किज़्तु स्वेसराधारण विधि-व्यवस्था 
का अबन्ध करे। अतरुव विभिन्न अधिकारों का सामंजस्य करने में सर्वहित का ध्यान 
रखना आवश्यक हूँ। राज्य संग्रभुतासम्पन्न हे, इसका यह ॒तात्पय नहीं होता है कि 
.येवकेनप्रकारेण यह उदहाम शक्तिवाद का व्यवहार करे। विना स्पष्ट निर्णय किये 
यह नहीं कहा जा सकता हँ कि संघर्ष के अवसर उपस्थित होने पर अवश्य ही राज्य 
के अधिकारों को औरों के अधिकारों को कुचलने का अधिकार है। अधिकार का 
मूल संन्‍्य-शक्ति नहीं, अपितु जनहित का संवर्धन है । एकता की जिन आधारशक्तियों 
पर राज्य टिका हूँ, कभी-कभी उनसे अधिक दृढ़ आधार पर धार्मिक संस्था 
टिकी रहती है । अतः राज्य के अधिकारबाद का कोई सामान्य स्वकालव्यापी सिद्धान्त 
नहीं उद्घोषित हो सकता है। अपने व्यक्तित्व के पृू्णदिय के लिए अनेक 
व्यक्तियों को राज्य की अपेक्षा घामिक और स स्क्ृतिक संस्थाओं से अधिक सहायता 
मिलती हैँ और ऐसी हालत में राज्य को अधिकारस्रष्टा या अधिकारों का 
_यथाभीप्सित नियोजक नहीं माना जा सकता है। व्यक्ति के अधिकारों की यथाशक्ति 
निरपेक्ष और समान भाव से व्यवस्था करना तथा डनके विकाप्त के निमित्त उपा- 
दान उपस्थित करना ही राज्य का काय है। शक्तियों का केन्द्रीकरण कर, राज्य के ताम 
पर कार्य करनेवाले किसी सरकार को जिसका दलीय आधार है, भानव-अधिकारों का 
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एकमात्र प्रदाता नहीं समझा जा सकता है | अतः राज्य के शवितवाद और संप्रभुतावाद के' 
विपरीत मानव-अधिका रबाद' की' घोषणा अत्यन्त आवश्यक है । यदि नतिक' दृष्टि 
कोई अधिकार धांछनीय हैँ, तो अवश्य ही उच्चको अवेधिक रूप भी देना चाहिए 
राज्य का कार्य हैँ कि वह अधिकारों के निर्वाह और पालन के लिए स्वविध व्यवस्था 
करे और अवमानना होने पर दण्ड-ब्यबस्था के सहारे अधिकारों का उत्कर्ष व्यक्त 
करे। किन्तु राज्य, अधिकारों का व्यवस्थापक ही है, ख्रष्टा या एकमात्र प्रदाता नहीं। 
कुछ देशों में पहले दासों के अधिकारों की व्यवस्था नहीं थी। अमरीका में अब भी 
कानून के सहारे, मनुष्यों में असमानता की नीति व्यवहार में लाई जाती है। वहाँ 
के दक्षिणी रियासतों. में , भयंकर छुआछूत वर्तमान हे, गोरे और काले आदमी एक 
जगह पर न खा सकते और न बंठ सक़ते हे। किन्तु, यह मानवता के अपमोन 
में राज्य की शक्ति का घोर दुरुपयोग हूँ । कन्फ्यूसियस, बुद्ध, गाँधी, ईसामसीह को पैदा 
करनेवाले एशियानिवासी मानवता के उत्कर्ष के इतिहास में अपनी प्रचण्ड क्रियात्मिका 
शक्ति का परिचय आज हजारों वर्षों से दे रह है। कोई राज्यविशेष से संन्यशवित के 
मद में उनके मानवोचित अधिकार का दमन करे, यह असहनीय स्थिति है। अतः 
मानव के आत्मिक चेतन्य को अधिकारवाहक घोषित करनेवाला राजनीति- 
विज्ञान राज्य की पूजा करने का विधान नहीं कर सकता और उसे मरणाधर्मा देवता या 
अधिकारों -का क्रियान्वित स्वरूप, कदापि नहीं मात सकता है। राज्य और व्यक्ति 
में विरोध होने पर सत्य के प्रम नियम के अनुसार उचित व्यवस्था होनी चाहिए। 
निरपेक्ष रूप से संप्रभुतावाद के आधार पर राज्य के अधिकार के पक्ष में मतदान 
नहीं किया जा सकता हूँ । अतएवं, वोसांववेट आदि का यह कहना कि विना राज्प 
की स्वीकृति के कोई अधिकार वह है, या हाब्स द्रथा बेंथम का यह कहना कि राज्य 
ही अधिकारों का स्रोत है, भ्रामक और असंगत हैँ। अधिकारों का उदय व्यविति-चेतन्प 
में या संस्थाओं में होता हें, राज्य से उनको वंधानिक और वैधिक रूप प्राप्त होता है, 
किन्तु राज्य, अधिकारों का स्रोत या खष्टा नहीं है, अतः इसके थिपरीत या बघिरोध में 
नतिक दृष्टि से मानव उठ खड़ा हो सकता हैं । द 
व्यक्ति के नतिक और आध्यात्मिक स्वरूप का निदर्शत भारतीय दर्शन और 
संस्कृति की छषड्टी विशेषता है । किसी भी अधिकारवाद की स्थापना के लिए मानव को 
लक्ष्य या साध्य मानना अत्यन्त आवश्यक हैँ । इसी मानव साध्यवाद को दृष्टिगत कर, 
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सामाजिक और राजकीय प्रतिबन्धों का विरोध करनेवाले महामानव पैदा हुए हे। आज 
बढ़ते हुए सत्तावाद के विपरीत पुनरपि मानब के आत्मवाद का संदेश स्वीकरणीय है । 
आज मानक के मानसिक, वाचिक और कायिक अधिकारों की रक्षा करनी चाहिए। 
प्राकृतिक, आर्थिक, राजनीतिक विभीषिकाओं से परित्राण के लिए अभयम्‌' की 
आवश्यकता .है । अतः प्रथम, राजनीतिक दृष्टि से जनसम्मति पर आधारित प्रजातंत्र की 
आवश्यकता हूँ । वयस्कमताधिकार पूर्णतः अपेक्षित है । राजनीतिक दृष्टि से समान और 
अपरिहरणीय अधिकार ही स्वतंत्रता, न्याय और शांति का दान कर सकता हैँ । राज- 
नीतिकः अधिकारों का सावंत्रिक और क्रियात्मक पालन न्याय के साम्राज्य पर आश्रित: 
है। न्याय के साम्राज्य का मतलब हँ सामान्य हित के लिए विधियों का निर्माण, न 
कि निहित स्वार्थों का समर्थन करने के लिए । न्याय के साम्राज्य का यह भी मतलब 
हू कि प्रत्यक मानव को राजनीतिक दृष्टि से पूर्ण समानाधिकारसम्पन्न माना जाय. 
उचित और दशित तथा संसिद्ध दोषों के कारण ही दण्ड का विधान होना चांहिए।१ 
न्याय के साम्राज्य का यह भी मतलब ह कि: प्रत्येक नागरिक को मानवोचित अधि-. 
कार मिलंता चाहिए। मंग्ताकार्टा से लेकर .आज' तक ब्रिटन के नतृत्व में जो. अधिकारों 
क्रे संबंध में यूद्ध हुए हें, उन्होंने मानव के. नागरिक, राजनीतिक तथा पारिवारिक अधि- 
कारों की सुरक्षा पर बल दिया हे ।. उसी के फलस्वरूप धयस्कमताधिकार, वाणी और 
लिखन की स्वतंत्रता, तथा संस्था बनाने तथा सभा करनो का अधिकार कम-से-कम 
कानूनी रूप से प्रत्येक मानव को अनक देझ्षों में मिल चुका हें। | ह 
समाजवाद के प्रचार और प्रसार के कारण अनेक देशों में ऐसा. आन्दोलत्त हुआ 
हँ कि केवल राजनीतिक अधिकार अधूर्ण हे। जबतक समाज में भयंकर आ्थिक 
असमानता है तबतक समान अधिकार. होना केवल शाब्दिक और औपचारिक है। 
कहा जा सकता हूं कि समय या. ठहराव या इकरारनामा करने का पुजीपति और 
कमंकर दोनों को समान अधिकार है ।वे पूर्ण स्वतंत्र हे, वे चाहें तो इकरार करें या न 
करें। किन्तु, वेतनभोगी कमंकर कदापि वस्तु तः स्वतंत्र नहीं है क्योंकि इकरार न करने 
का अथ हूं म॒त्य या भूख की पीड़ा। अतएवं समाजवाद और- साम्यवाद ने इस बात 
पर प्रभूत बल दिया हूं कि प्रत्येक मनुष्य को रोजी मिलनी चाहिए। बेरोजगारी की 
सतत विभीषिका से त्रस्त मानव- वेदान्तदशंनोक्त मानव-चेतन्य या हेंगेलप्रोक्‍्त 
प्रत्यगात्म-प्रकाशन का सिद्धान्त नहीं समझ सकता है। अतएव, वतंमान सभ्यता को 
बचान के लिए , इसकी यांत्रिक और सांस्कृतिक देनों की रक्षा के लिए आवश्यक हे 
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कि बेरोजगारी के भयानक और दर्दंताक संकट से मानवता का त्राण हो। प्रत्येक 
मनुष्य को तथा यदि आवश्यकता हो तो स्त्री को भी, उचित काय मिलना चाहिए। 
उस कार्य के लिए उसे उचित वेतन मिलना चाहिए । कार्य करने का समय निरिचित 
होना चाहिए। कार्य करने की अवस्थाएं स्वास्थ्यकर होनी चाहिए। इसके अतिरिक्त 
. पेंशन या सामाजिक सुरक्षा तथा बीमा की आवश्यकता है । इल प्रस्तावों के पीछे यह 
विचार कार्य कर रहा हू कि प्रत्येक मनुष्य को एक साधारण हद तक सम्मानपूर्ण 
जीवन व्यतीत करने का अधिकार है । जबतक पेंशन या सामाजिक सुरक्षा की व्यवस्था 
नहीं होगी, तबतक मनुष्य भविष्य के सम्बन्ध में निश्चित नहीं हो सकता है । प्रकृति 
के महान्‌ भय-मृत्यु से तो त्राण मिल ऋहीं सकता। योगी और भोगी, राजा या रंक, 
विद्वान और जड़ मूर्ख सब की मुत्यु अवश्य होगी। मृत्यु के भय पर किसी प्रकार 
अधिकार नहीं प्राप्त किया जा सकता। एक निद्चित आयू तक जीने की भी गारण्टी 
कोई मानव-व्यवस्था कदापि नहीं दे सकती। तथापि उचित दवा, संयम आदि की 
व्यवस्था कर आयु की अवधि बढ़ाई जा सकती हूँ । अमरीका, ब्रिटेन में प्राय: ६५ वर्ष 
औसत आयू है । कोई कारण नहीं कि परद्चिमी आयुविज्ञान तथा भारतीय संयमशास्त्र 
का समनन्‍्धदव कर, वेदोक्त जीवेम शरद: शतम्‌' या कुव॑न्नवेह कर्माणि जजीवेषेच्छत 
समा: को क्रियान्वित न किया जाय। इस प्रकार का ज्ञान और सुविधा प्रत्येक 
मानव के लिए उपलब्ध रहनी चाहिए । सामाजिक सुरक्षा का क्रियान्वयन तो 
आज की सभ्यता की रक्षा के लिए अनिवार्य है। | 
आधुनिक युग म॑ व्यापक जन-समाज के लिए शिक्षा की भी उचित व्यवस्था 
होनी चाहिए। * वेदान्त के अनुसार नानात्व से परे जाकर निरबिशेष अद्ेत चिन्मय 
तत्त्व का साक्षात्कार ही विद्या का उद्ृश्य हैँ। राजनीतिक शास्त्र की दृष्टि से, परमार्थ 
परम सत्ता का पूर्ण अवबोध करानेवाली विद्या भले ही, एक दूर की ब्स्तु 
मालूम हो, वथापि मानव-जीवन तथा समाज और अर्य॑नीति-संबंधी साभान्य 
शिक्षा सब के लिए अभिवांद्धित हें। शिक्षा ऐसी होनी चाहिए जिससे मानव को 
अपना कार्य सम्यक्रूप से करता आ सके। दीनता के कारण शिक्षा प्राप्त न करता, 
आधुनिक यूग के अनेक अभिव्यापों में एक हे। अतः अनिवायंरूप से कम-से-कम 
प्राथमिक शिक्षा की प्राप्ति का तो प्रत्येक नागरिक को अधिकार मिलना ही चाहिए, 
१. ४.४. ४७779, 76०गा0ट४८ए ब्यत॑ सैतप्रटथां०0, 5॥7759, भ्गप- 
879, 4954;3 499, ि्0तत ० एकांसशओऑज डफिवपटकांफक साउइफ 
जव्बाटपर890 426०९७79०, 4947;: 0. 90. छषाएड, फैलकाएटकबटए 
झद्गणत वब85, ब०ए संत क्र6 ैे०तेला $0906. द 


श्छ४ राजनीति और दशेन' 


यद्यपि उचित तो यह हूं कि मैद्रिकुलेशन या माध्यमिक बगे तक की अनिवाय॑ शिक्षा 
भिले। शिक्षा के साथ केवल उपयोगितावाद की भावना का सन्निवेश ही नहीं होना 
चाहिए, अपितु मानवसंस्कृति और सभ्यता की संचित राशि को समझने का भी यथा- 
शक्ति अवसर समस्त मन्‌ष्यों को मिलना चाहिए। इसके लिए अपेक्षित है कि एक 
सबल मनुष्य की सारी शक्तियाँ जीविकोपाजंन में ही न लग जा"। श्रम के काल में 
और विश्राम' के काल में अन्तर का स्थापन आधुनिक सभ्यता का एक महान्‌ तकाजां 
है, क्योंकि आज कुछ लोगों को विश्वाम देने के लिए सारे जनसमूह का जीबन श्रम का 
सतत प्रवाह हो गया है । अतएवं विश्वाम का अधिकार चाहिए और अवकाश के समय 
को निरथंक प्रमोद या निद्रा, प्रभाद , आलस्य में न बिताकर रचनात्मक कार्यों 
में लगाने का शिक्षण और अवसर मिलना चांहिए। यदि इस प्रकार की व्यवस्था संभव 
हो तो निस्सन्देह जगत्‌ में शांति, समानता, न्याय और स्वतंत्रता का राज्य फेल सके। 
इस प्रकार अधिकारों को स्वीकार कर और उनके क्रियान्वयन के लिए उपयुक्त 
परिस्थिति पैदा कर ही राज्य, मानवता की या कम-से-कम अपने नागरिकों की सेवा 
कर सकता हूँ । ऊपर बहुत से, प्रजातंत्रीय और सामाजिक अधिकारों का विश्लेषण 
किया गया हो । यह मानकर कि, जीवन का अधिकार सब के लिए सुरक्षित हो, यह 
विवेचन हो रहा हे । किन्तु , महासमर की विभीषिकाओं को देखते हुए, दाशनिक' राजनीति- 
शास्त्र की दृष्टि से, फिर भी इस अधिकार को दुंहराना आवश्यक हैँ । दाशंसिक राज-- 
नोतिशास्त्र को मानव का चेतन नौतिमान्‌ स्वरूप अभीष्ट है। मानव को साध्य मानने 
से यह निष्कर्ष स्वभावतः ही निकलता है कि उसको अपने जीवन पर पूरा 
अधिकार है। आज दुनिया में भयंकर तानाशाही का जोर है। प्रजातंत्रीय देशों 
के उद्धत नेता भी आवेश और झूठे सम्मान के मद में चूर हैं। न जाने कब कुछ पथ- 
अष्टों की शक्तिपिपासा की पृतति के लिए, भानव युवकों को युद्धाग्ति में समिधा के 
रूप में झोंक दिया जायगा। अतः आज सबसे बढ़कर आवश्यक हे कि मानव को 
अपने सच्चे स्वरूप का ज्ञान हो। वह अपने जीवनाधिकार को मूल मानकर अनुचित 
कंता हूँ । इस प्रकार के चैतन्य से मानव संस्कृति 


निवता का प्रचार होगा तथा 
राज्य के अनगल समर्थन के बदले मानव-अधिकार का साज्राज्य फंलेगा। यदि 


मनुष्य लक्ष्य हे, उपादान नहीं, तो अपनी सबसे प्रिय तिधि-जीवन, को कहाँ पर वह 
नगाउगा या किस कार्य के लिए वह बलिदान करेगा, इसका अधिकार स्वयं व्यक्ति 
को ही रहना चाहिए। यदि राज्य के यह दावा ठीक हे कि वह सामान्यहित 
का संबधंन कर रहा है तब तो स्वयं ही नागरिक ऐसे राज्य के लिए अवसर आने 


अधिकार २७५ 


पर अपनी जात न्योछावर करेगा, कित्तु शक्तिशाहों की अस्वाभाबिक युद्धप्रियता, दम्भ 
आदि की पृति के लिए, जिसे परिवहन के समस्त साधनों का एकाधिकारप्राप्त शक्ति- 
पति देशप्रेम या मातृभूमि की आते पुकार आदि पवित्र नामों से आवृत कर देते हे, कदापि 
नहीं अपनी जान खोबंगा। मानव साध्य हँ, व्यवसायात्मिका बुद्धि से वह सदसद्‌ का 
विवेचन स्वयं करेगा। गीताप्रोक्त यथा इच्छसि तथा कुरे नेतिक या धारमिक जीवन 
के लिए ही नहीं, अपितु राजनीतिक जगत्‌ में व्यवहार का भी महान्‌ मंत्र प्रस्तुत करता 
है । अधिकारों का मूल आधार तथा व्यवसायात्मिका बुद्धि का अन्तिम प्रयोजन यही हु । 
इसी उबदेश का व्यावहारिक रूप गौतभ बुद्ध के गृहत्याग, गाँधी के' सत्याग्रह तथा 
मेजिनी के स्वातंत्यान्दोलन में पाया जाता है । जब सारे देश के नागरिक इस प्रकार 
के अधिकार-चेतन्य से प्रभावित होकर अपनी गृहनीति का निर्माण करेंगे तो उनके पास 
यद्ध में संलग्न होने का अतिरिक्त समय और साधन ही नहीं रहेगा। अतएवं, मानव- 
सभ्यता को आदर्श रूप देने के लिए, मानव के आत्मिक विकास के लिए, तथा युद्ध 
के बदले शांति का सावंत्रिक साम्राज्य फेलाने के लिए आबध्यक है कि मानव के 
नौतिक अधिकारों का स्वीकार हो और अधिकतम मात्रा में उन्हें वैधिक रूप दिया जाय । 
मानवोचित नैसगिक अधिकारों का अभिज्ञान ही भावी चेतनं-विंकास का एकमात्र 


साधन हू । 


म्यतारमज दरकाडएु] (वात िरकपपा0 0ाकासा पका पिकनकाम- आहरामाका. 


नवम अध्याय 
.. स्वतंत्रता 


स्वतंत्रता एक. अतिशय महत्त्वपूर्ण और उदात्त शब्द हैँ.। मानवता का समस्त इति- 
हास मानो इस एक शब्द-में समाया हुआ - ह। भानव जाति के उज्ज्वल भविष्य का 
-अभिव्यंजक.- यह शब्द हूँ। जगत्‌ के महान्‌ तत्त्ववेत्ताओं न इसका संदेश दिया है। जाग- 
तिक सर्वविध दुखों का अतिक्रमण कर निर्वाण या केवल्य या. ब्रह्मससायुज्य यो .आत्य- 
स्तिक मोक्ष पाना ही भारतीय दर्शन के अनूसार मानव का परम पुरुषा्थ है। संसार 
के आवतों से छटठकारा पाने के लिए ही भानव धर्म-मार्ग का आश्रय लेता है । किस 
प्रकार के कार्यकलापों से कार्यकारण-भाव के नियम के अनुसार तथा साध्यसाधन के 
तत्व का अवलम्बन कर जगत्‌ की वस्तुओं का भानव-कल्याण के निमित्त उपयोग कर, 
जनता को सम्पूर्ण स्त्रतंत्रता का मार्ग बताया जा सकता हँ, इस प्रश्न की मीमांसा ही 
अथशास्त्र, राजनीतिशास्त्र तथा समाजशायस्त्र का मूल उद्देश्य है। स्वतंत्रता का सम्बन्ध 
मानव के स्वभाव से है। अत: पिंदित -है कि समस्त सामाजिक शास्त्रों में तथा 
धर्मशास्त्र और दर्शन में स्वतंत्रता के प्रइन का विवेचन करना पड़ता है । जन्म से 
लेकर मरणपर्यन्त मनुष्य प्राकृतिक शक्तियों से युद्ध करता है और उनसे त्राण पाने का 
यत्न करता है । मातव सभ्यता के आदिम काल में प्राकृतिक शक्तियों का, देवताओं 
तथा दानवों का भीषण भय मानव को आतंकित करता था। बौद्धिक विकास तथा 
यान्त्रिक और तान्त्रिक उन्नति से प्राकृतिक शक्तियों का भय कम हो रहा है। मृत्यु- 
प्रकृति के मानव के ऊपर विजय का अब भी प्रचण्ड चिह्न हूँ । मध्यकालीन सभ्यता 
से लेकर आजतक समाज, रोज्य तथा धार्मिक संस्थाओं के विरोध में मानव, स्वतंत्रता 
के लिए संग्राम कर रहा है और सत्तावाद तथा संप्रभुतावाद के बदले अधिकारवाद 
मोर स्वातंत्र्य को स्थापित करने का प्रयास अनवरत रूप से विद्यमान है। किल्तु, ये 
सब' बाह्य स्वतंत्रता के लक्षण हें। आच्तरिक स्वतंत्रता अपनी वासनाओं और प्रवृत्तियों 
के उन्नयन, संशोधन और पवित्रीकरण से प्राप्त होती हे। नेतिक चैतन्ययुक्त मानव जब 
निष्काम भाव से जनसेवा द्वारा या तात्तविक चिंतन से मानव चेतना के प्रसारण का 
उपक्रम करता हैँ, तब निस्सन्देह मानव-समाज एक उच्च स्तर पर आरोहण करता हैं। 
ज्ञान, साधना ओर चितन से अपनी प्रवृत्तियों का निरोध और अपन जीवन का किसी 
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विशिष्ट उदृश्य की सिद्धि में यापतत ही नेतिक और आध्यात्मिक स्वतंत्रता का मुख्य 
मार्ग हें। इसकी चरभ परिणति करुणा. और सेवा द्वारा वेदितव्य. सर्वभूतात्मभूत- 
भाव की प्राप्ति में होती हैँ। ] द 
स्वतंत्रता का अथ है यादुच्छिकता । पाणिनि ने कहा हूँ स्व॒तन्त्र: कर्त्ता। कतृत्व 

शक्ति में पर्यंवसित होना स्वतंत्रता का लक्षण है। यादुच्छिकता का अर्थ अहंकारनिष्ठता 
नहीं हँ। स्वेच्छाचारिता, निरंकुशता, वासनातृप्ति, इसका दात्पयं नहीं हैँ। जन्कल्याण- 
परक कतेंव्यों का भय के कारण नहीं, परन्तु स्वभावनियत आत्मनियंत्रणप्रसूत पालन हो 
यादुच्छिकता है । जो विनिश्चयात्मक अवश्यंकतंव्य नियम १ हैँ वे आत्मा के स्वाभाविक 
नीतिनियम हो जायें और स्वभूतात्मभूतत्व की दृष्टि से उनका पालन हो, यही 
मानव के परभ नतिक विकास का सूचक है। इस प्रकार की यादच्छिकता तभी प्राप्त 
हो सकती है जब मानव में चेतन्य का सम्यक्‌ उदय हो। चेतन्यप्राप्ति का तात्पय हैं 
भावता और बुद्धि का सामंजस्य" । मनुष्य अपनी संकल्पशक्ति का सर्जनात्मक प्रयोग 
कर सके, इसका आवश्यक आधार हूं कि उसकी वृत्तियाँ व्यवसायात्मिका बुद्धि से 
शासित हों। वासनामूलक वृत्तियों का निरोध कर विनिश्चयकारिणी बुद्धि से सत्‌ और 
असत्‌ का निर्णय करना ही नंतिक जीवन की क्रियाओं का रहस्य हैँ । इस प्रकार का 
नेतिक जीवन अनासक्ति के आधार पर पालित हो सकता है * अनासक्ति हमें दूर- 
दृष्टि सिखाती है । तात्कालिक फलप्राप्ति में आसक्त होकर अन्तिप्त परिणाम से उदा- 
सीन होने पर ही अनेक कुकृत्यों मों मानव फेंस जाता है। विशालदर्शिनी बुद्धि हमें 
अनासक्ति सिखाती है । अनासक्त होकर ही हम तात्कालिक क्षुद्र फलप्राप्ति से विरत 
होकर, महान्‌ कर्मों को करने के लिए अपनी समस्त शक्तियों का केन्द्रीकरण 
कर सकते हूँ । फलाशा, अधिक अवसरों पर हमे किकतंव्यविमूढ़ बना देती है, क्योंकि' 
फलग्राप्ति के लिए उचित अनुचित सब प्रकार के साधनों का हम प्रयोग करने लगते ह। 
१. काण्ट' की भाषा में इसे “(४8९8छ०४7ं८०) वंग्रएट9#ए6? कहते हें।' 
२. प्रंसादे सवंदु:खानां हानिरस्योपजायते।- - 

प्रसक्नचेततों हयाशु बृद्धि: पर्यवतिष्ठते ।। 

नास्ति बुद्धिरयुक्तस्थ न चायुक्तस्य भावना । ह 

न चाभावयत: झान्तिरशान्तस्य कुतः सुखम ।। (गीता, २।६१५--६६) 
३. नप्रहृष्येत्प्रियं प्राप्य नोद्विजेत्‌ प्राप्य चाप्रियम्‌ । द 

बाह्मपष्डेष्वसक्तात्मा विन्दत्यात्मनि यत्सुखम्‌॥॥ (गीता, ५॥२०-२ १) 


२७६ रोजनीति और देशंन॑ 


स्वतंत्रता एक नेतिक आध्यात्मिक ज्योतिस्स्तम्भ है* । मानव “हृदय और भन को 
यह विश्वास से आपूरित करती है और अपने उचित नैसगिक अधिकारों की प्राप्ति के 

. निमित्त शक्ति प्रदात करती हे*। कला, धर्म, दर्शन, काव्य, समाजशास्त्र, विज्ञान आदि 

के प्रकर्ष द्वारा मानव-जीवन को एक उच्चतर धरातल का दर्शन कराना ही इसका लक्ष्य 

हैं। स्वतंत्रता का केच्धबिन्दु है क्रियात्मकता। नूतन की सतत सृष्टि कर, मानव आत्मा 
के रचनावविध्य का परिचय कराता स्वतंत्रता का लक्षण है। आत्मा कोई निर्धिशेष 
कूटस्थ, अव्यक्त सत्ता नहीं हे, रन्तु यह शक्तिसम्पन्न हेँ। शक्ति का क्रियात्मक आयोजन 
ही स्वतंत्रता की अभीष्ट सिद्धि करता हे। भोगवाद, सुखबाद, आशाबाद (फलाशा 
के अर्थ में) आदि के बदले सतत, शक्ति का सर्जनात्मकरूप प्रस्तुत करता और इस प्रकार 
अशक्ति, निराशा, निरुत्साह, दुख, दारिदय और पाप के स्थान पर, विजय, अभय, सन्‍्तोष 
और परिपूर्णता को क्रियान्वित करना ही स्वतंत्रता का उद्देश्य है। जगत्‌ और इतिहास 
में सत्र वेगपूर्ण गति, परिवर्तनशीलता, प्रवाह, उत्पत्ति और प्रणाश का दृश्थ दिखाई 
पड़ता हू । नदी की धारा के समान या अग्तिशिखा के समान इस जागतिक प्रवाह को 
देखते हुए पश॒ या पतंग के समात्र इसम तिमग्त न होना, अपितु एक अपेक्षित स्वनिष्ठित द्ष्ट 
प्वकर व्यवहार करना ही आत्मवान्‌ वरिष्ठ पुरुष का लक्षण है। जब प्रवाह के प्रत्येक 
क्षण में हम अपने व्यक्तित्व को तदनुकल बना लेते हें, तब हमारा व्यक्तित्व नष्ट हो 
जाता हे । प्रवाह की आज्ञानुकारिता हमें दास बना डालती है। स्वतंत्रता तो 
व्यक्तित्व के सबल समर्थन को कहते हैँ। जब प्रत्येक क्षण में या बिशेष अवसर 
उपस्थित होने पर प्रवाह से अपने को तटस्थ रखकर व्यवसायाव्मिका बुद्धि से निर्णय कर हम 

. कार्य करते हे तब हम स्थातंत््य का लाभ करते हे और इस प्रकार के विवेकपूर्ण 

कार्यों से ही हमारे निजी व्यक्तित्व का निर्माण होता है। इस प्रकार का व्यवहार और 

व्यापार हमारे अन्दर उस मौलिकता की सृष्टि करता हैँ जो प्रत्येक रचनात्मक कार्य 
का बीज हू। इस प्रकार हम सम्पूर्ण स्वतंत्रता का दर्शन करते हैं । रचनात्मक कार्यों 
१. 5. (70०6, ए ए07]08090#7, पृष्ठ ११३-१४, ६८, १०४ । 
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से ही व्यक्तित्व का प्रसारण होता हँ और इसी व्यवितत्व के आधार पर जब हम 
जगत्‌ में कोई विशेष मौलिक कार्य करते हें दब उस काय में अपने व्यवितत्व का 
निखरा रूप हम देखते हेँ। अन्य की तुलना में या विपरीत की पृष्ठभूमि में या अपने 
मौलिक कार्यों में ही हम अपने स्वातंत्र्य को अच्छी तरह समझ सकते हू। स्वतंत्रता का 
व्यापक अर्थ हमने दाशंनिक राजनीतिशास्त्र की दृष्टि से किया हैं। यह अथ हार 
की स्वतंत्रता की परिभाषा-विरोधी शक्तियों के अभाव से बहुत अधिक व्यापक हें। 
कैवल्य या प्रत्यगात्म-दशन अथवा विरोधी शक्तियों का अभाव, स्वतंत्रता के ये अथ 
आंक्षिक और सीमित हैं। परिपूर्ण स्वतंत्रता का तात्पय हे इच्छास्वातंत्र्य, नेतिक और 
आध्यात्मिक आदरशों के द्वारा अपनी संकल्पशक्ति का घिनिर्णय, तथा मानव-कल्याण 
के लिए अनासक्त धृति से अपनी शक्तियों का उपयोग । स्पष्ट हँ कि इस प्रकार की 
स्वतंत्रता की प्राप्ति के लिए अनवरत साधना, ज्ञान, तप, अभ्यास की पुर्ण आवश्यकता हूँ । 
इस प्रकार के दढ़ उपायों से ही मानब की चेतना का शूद्धीकरण और तज्जनित उसका 
पूर्ण उदय संभव हूँ । आत्मकल्याण तथा सामग्रिकः जन-चेतना के साथ सहानभति 
का यही एकान्त मार्ग है। इस प्रकार की कल्याणकारिणी स्वतंत्रता का कई स्तरों 
पर विवेचन किया जा सकता हें। 


(क) स्वतत्रता का दाशनिक विवेचन 

संसार में नियति का प्राबल्य दिखाई पड़ता है। मन्‌ृष्य जन्म के समय अत्यन्त 
कमजोर रहता हैँ और उसका जीवन-धारण पूर्णतः दूसरों प्र निर्भर है । जरा भी असावध!नी 
हो और उसका जीवन ही समाप्त हो जाय । क्सिं कुल में मनुष्य वा जन्म 
हुआ, इसी से बहुत दूर तक उसका जीवनक्रम नियंत्रित हो गया। कुछ तेजस्वी 
पुरुषों ने कुल' आदि के संस्कारों ओर आथिक दुबंलताओं पर दिजय प्राप्त कर लिया 
हैं, परन्तु एसे पुरुष विरले हे । जगत्‌ में नियतिवाद का प्राबल्य बताते हुए प्लेटों ने 
कहा कि सारा ब्रह्माण्ड मानो नियति के डंडे से बँधा हुआ है। नियति की तीन पुत्रियाँ 
है । लकेसिस के जियंत्रण में भूतकाल है, क्लोदों वर्तमान की अधिष्ठात्री देवी है और 
ऐंट्रोपोस भविष्य की नियामिका हें। * स्वतोभावेन जगत्‌ में नियति का साम्राज्य है, 
तथापि प्रारम्भ में एक जीवन चुनने की स्वतंत्रता मनृष्य को है, जब एक बार बह 
चुन लेगा उसके बाद उसे कोई स्वतंत्रता नहीं है*। यद्यपि प्लेटो ने आलंकारिक 
१. +टएप्रजाए, 8500९ ४४--,9८४८४ं5, (00080 ब्वाव॑ 470]005. 
२. ऊरिक्पाए।ठ0, 560: <., “जलवा ४6 छएणत$३ ० 4,4०768985, ॥76 
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२८० राजतीति और दशंतत 


शली का सहारा लिया है तथापि इतना स्पष्ट हैँ कि मानव को अपने सम्बन्ध की दो 
अत्यन्त प्रमुख घटनाएं--जीवनप्राप्ति या जन्म तथा मृत्य--इन पर कुछ भी 
नियंत्रण नहीं हे। * घौद्ध-दशेन और अन्य भारतीय पुसर्जन्मवादी दशनसम्प्रदायों में 
एसा विचार स्थापित कया गया है कि अपने पूर्वकर्म के अनुसार ही मानव को 
जन्म मिलता है और कर्मानुकूल ही माता-पिता उसे प्राप्त होते हें। इस विचार 
का संबंध इतने विशाल अतीत से है कि इसके सम्बन्ध में निश्चयात्मक दृष्टि से कुछ नहीं 
कहा जा सकता; यद्यपि मेरे हृदय को यह विचार प्रिय प्रतीत होता है । बौद्ध जातकों 
तथा पातंजल योगदर्शत के अनुसार मानव को पृव॑निवासानुस्मृति हो सकती हे । 
वर को मान लेने पर उसे वषम्य और नंघृष्य के आक्षेप से रहित करने 

के लिए पुववंजन्मवाद मानना आवश्यक प्रतीत होता हैँ। यदि पृव॑जन्मबाद 
ठीक नहीं है तब तो मानवजीवन का आधार ही एक विराद देवयोग (चांस) हे 
जिसकी किसी प्रकार की भी ताकिक उपपत्ति नहीं बताई जा सकती। जन्म और मृत्यु 
से बंधा हुआ मानव अपने को असहाय पाता हे। कालचक्र बड़े वेग से मनुष्य को डंडे 
मारकर चकनाचूर कर देता है। मानव को ही क्यों--अथेन्स, कायरो, कुम्हरार, रोम 
के भग्नावशेष बताते हे कि समृद्ध प्राचीन सभ्यताएं भी आज कराल काल के गाल 
में घुस गई हैं। इस प्रकार सोचते-सोचते ऐसा मालूम पड़ने लगता हे कि जैसे 
मानव का एक-एक क्षण बड़ी-बड़ी दाकितियों का उस पर नियंत्रण बताता है और 
मनुष्य स्वयं एक कठपृतला है*। उसकी निमित्तमात्रता का वर्णन करते हुए गीता में 
बताया है कि भयंकर सुप्रवुद्ध काल ही सब कुछ कर रहा है। भर्जुन के युद्ध में प्रवृत्त 
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२. जातस्य हि श्र्वों मृत्यु भ्रूवं जन्म मृतस्य च। 

तस्मादपरिहायेंथें न त्व॑ शोचितुमहेसि ॥॥ 

अव्यक्तादीनि भूतानि व्यक्तमध्यानि भारत। 

अव्यक्तनिधनान्येब तत्र का परिदेवता ॥) 


(गीता २२७-२८) 


' स्वत॑त्रता २८१ 


होने के पूर्व ही समस्त सैन्‍्यगण मर चुक हैं । निमित्तमात्रम्‌ भव संव्यसाचिन्‌” हु! । 
इस प्रकार नियतिवाद पंर॑ विचार करते हुए सानव अपनेकों सर्वथा अमहाय, कमजोर 
और नादवान पाता 


इस समय मनृष्य की आत्मिक बूद्धि अपना प्रकाश फेलाती हे। वह अपने चैतन्य- 
स्वरूप की मीमांसा करती है। अपनी व्यवित-निप्ठता और भावात्मकता से वह दिद्रोह 
करती हे। मानव-विंचार-शक्ति अपने चिस्तनात्मक रूप का वाह्यीकरंण चाहती हैँ। 
इस प्रकार ज्ञान का उत्कर्ष व्यक्त होता है | असहाय, क्षद्र और मरणधर्मा मानव अक्षय- 
ज्ञान की संचित राशि एकत्र करताह। वेदान्त-दशन में बताया हे कि ज्ञान दिजय 
का चिह्न ह । जिस वस्तु को मनुष्य यथातथ्य समझ लेता है, उस. पर उसका 
 बरधाकामचार हो जाता है | अतएवं विचारशक्ति स्वतंत्रता का स्रोत है। प्रतिबन्ध, बत्र॒ता, 
निषेध, संघर्ष और विनाद्य के स्थान में विचारदक्ति सामंजस्य, शांति और समग्रता दा 
दर्शव कराने को प्ररतत होती हू । विवारशवित का उदय ही मानव को प्रह्गनतिग्रस्दता 
से ऊपर लें आता हैँ । विश्वब्रह्माप्ठ का एक असहाय जीव, विंशव को विचार द्वारा 
जानने का तथा जानकर अपने वह्गा में करने का उद्यम करता है । इस प्रकार १हु देखता 
कि विरोधी और विनाशकारी तत्वों को वह सहायक और सहयोगी' में बदल सकता 

है । विचार के द्वारा सीमा और आंशिकता से परे असीम की ओर बढ़ना ही 
स्वातंत्रय है। विचार में अतिक्रमण का सिद्धान्त स्वभावत: निहित है। भौतिक, दृष्टि 
से, हम एक क्षण में न्‍्यूयार्क नहीं जा सकते, किन्तु यंदि - न्‍्यूंयाक हम विचार के द्वारा 
देखना चाहें तो एक क्षण में ब्राइवे तथा टाइम्स स्ववाचर हमारी दृष्टि: में .आा जाते 
हैं। वृद्ध को निर्वाण प्राप्त किय आज प्राय: ढाई हजार वष हो चुके, परूतु उनके 
विचार आज' भी वेगवान और प्रभावश्ञाली हुं। स्वतंत्रता का अर्थ हं--सीमा का, बन्धन 
का अतिक्रमण कर अवकाश या रिक्‍तस्थान प्राप्त करना, जहाँ हम स्वेच्छया विचरण 
कर सके | इस प्रकार की स्वतंत्रता की प्रदात्री आत्मिक विचारशक्तति हें । 


१. कालो$स्मि लोकक्षयह्त्‌प्रवद्धों लोकान्समाहतमिह प्रवत्त:। 
ऋते5पि त्वां न भविष्यन्ति सर्वे येअ्वस्थिता: प्रत्यनीकेष योद्धा: । 
तस्मात्त्वमृत्तिष्ठ यशों लभस्व जित्वा शत्रन भझूक्षव राज्य समद्धम्‌। 
मयवबते निहता: पुवमेव निमित्तमात्र भव सव्यसाचिन] 
द्रोणं च भीष्म च्‌ जयद्र्थ च्‌ कर्ण तथान्यावपि योधवीरान्‌ | 
 मया हतांस्लं जहि मा व्यथिष्ठा युद्धयस्व जेतासि रणे सपत्नान्‌ ॥॥- - 


गीता, ११/६२-३४ 


२८२ राजनीति और दर्शन 


अतः वैत्तिरीयोपनिपद्‌ में विज्ञान को ब्रह्म कहा है !। अतः स्पष्ट है कि विचारशकित में सामंजस्य- 
स्थापन की तथा अतिक्रमण करने की जो ताकत है, उसी से स्वतंत्रता का दर्शन हो सकता है । 
जब मानव वाह्य प्रकृति के पाश से विमृक्‍्त हो विचिन्तन की प्रक्रिया का आश्रय लेता 
है, तब वह स्पष्ट रूप से आत्मलाभ कर सकता हँ। इस प्रकार का आत्मानुसंधान 
और समग्रमूलक व्यक्तित्व की अभिप्राप्ति ही स्वतंत्रता हे । जगत्‌ में नूठनता, प्राणशवित 
का अभिव्यंजन और अपरिकट्पत अवरोधों का आगमन सचंदा हो रहा हें। विचार- 
शक्ति के द्वारा इनका परिज्ञान और फिर तदनुकल इसके साथ व्यापारसथापन ही 
स्वतंत्रता का रहस्य ह। धायु और मेघ की शवित को हम रोक नहीं सकते, किन्तु उनके 
नियमों का पता लगाकर अपने घर को ऐसा बना सकते हें कि वायु और मेघ के आक्रमण 
से बच सके। अग्नि की प्रदाहिका ऋवित वा परिवतेन हम नहीं कर सकते, 
किन्तु विचारशवित से अग्नितत्त्व का नियंत्रण कर उससे धाप्पयान चलाकर दुनिया के 
एक छोर से दूसरे छोर तक भ्रमण का आनन्द ले सकते हें। अतः विचारशवित 
स्वतंत्रता की ज॑ंननी हूँ। विचार के द्वारा ही प्राचीन और नृतन, भूत और वतंमान, 
एकत्व और नानात्व तथा वेदान्त और विज्ञान में समन्वय होता है। अतः समग्र का 
दर्शन करान वाला विचारतत्त्व ही स्वतंत्रता का स्वरूप है । 


जब हम अपने सीमित देहेन्द्रियबद्ध व्यवितत्व को देखते हें, तब निराशा और 
मृत्यभय से आतंकित हो जाते हैं । किन्तु यदि अपनेको अपनी संस्क्ृति से एकाक्ार 
कर दें तो बहुत अंश तक आशा और अमरता का दर्शन कर सकते हेँ। अतः व्यापकता 
की अम्यथना से हम ससीम से असीम की भोर बढ़ते हँ। स्वतंत्रता क्षुद्राभिमानग्रस्तता 
म नहीं है, अपितु एकता और सामान्यता की ओर बढ़ने में है। इसी तत्त्व को व्यवत 
करते हुए छान्दोग्योपनिषद्‌ में कहा हे कि जो भूमा' हे, वही सत्य है.। वही सुख 
है, अल्प में खुल नहीं हें। अतः विचार के द्वारा सीमा और. अवरोध का अतिक्रमण 
कर विराद की ओर अग्रसर होना ही स्वतंत्रता का द्वार है। समग्रताप्राप्ति का अर्थ 
होता ह--शृद्र स्वार्थो से ऊपर उठना तथा समष्टि के श्रम से जो संस्कृति प्राप्त की गई है, 
उस विश्ववारा संस्कृति के साथ तादात्य प्राप्त करना । इस प्रकार शनेः-डनेः हमें 
कला, विज्ञान, धर्म और दर्शन के सहारे क्षृद्रता पर विजय प्राप्त करने में सहायता 
मिलती है । अतः यदि नियति एक ओर बलझाली है तो गीता की भाषा में कह 
सकते हे कि मनुष्य अपना उद्धार अपने आप करे भौर अपने को अवसच्च कदापि 





१. विज्ञानं ब्रह्मेति व्यजानात्‌ । विज्ञानादयेक्खलल्विमानि भूतानि जायन्ते । विज्ञानंन जातानि 
जीवत्ति। विज्ञानं प्रयन्त्यभिसंविशन्‍्तीति॥ (तत्तिरीयोपनिषत्‌ ३५) 


स्वतंत्रता .. रद है 


ने करे*। अपने उद्धार का मतलब है--बविराद सत्य से तादात्म्य प्राप्त करानवाले कर्मयोग 
का अनवरत अभ्यास । इस प्रकार के अनासक्त कर्मयोग का अनुशीलन ही सत्य को 
दशन कराता हे। मानव अपनेको सीमित न समझकर किसी महान्‌ सत्य की अभिव्यक्ति 
का माध्यम बना डालता हु । आज जब बृद्धं शरणं गच्छामिं की ध्वनि 
गूजती हूं तो बुद्ध की शिक्षाओं की अमरता का सन्देश मिलता हैं और मालभ पड़ता की 
वस्तुत: बुद्ध ने अज्ञान और कादय के ऊपर के साधुता ठथा अप्रमाद की विजय प्राप्त किया 
थी। विराट श्रेबों और आदशों के अनुशीलन को ही पराकाध्ठा तक ले जाकर 
धामिक सम्प्रदायवादी विमोक्ष, ब्रह्मश्ञान, ब्रह्मनिर्वाण आदि का वर्णन करते हैं। वेदान्त 
वोद्धदर्शन आदि में तात्विक दृष्टि से कम-से-कम इतनी सचाई तो अबध्य है कि क्षद्वता 
देहाभिमान आदि से ऊपर उठने का एक निर्मल सन्देश उनसे प्राप्त होता हैं । तात्विक 
दृष्टि से एकता या अद्गत का श्रचार कर वेदान्त मानव जाति की एकता का भी 
विचार हमारे सामने रखता हे ।विराद सत्य के अनुकल अपने को बनाना ठथा मानव 
एकता को ओर बढ़ना ही हमें चेतना-विस्तार, समष्टि के साथ तादात्म्य, दर्शन और 
संस्कृति के द्वारा प्रतिपादित श्रेयों की सम्प्राप्ति आदि तात्विक सत्यों की ओर ले 
जाते हैं। इस प्रकार का अभियान ही कल्याण का मार्ग है। परम आत्मकल्याण का 
मतलब ह--आकस्मिकता तथा नियति के स्थात पर नियमशीलता और स्वतंत्रता का दर्शन 
करना। जब मनुष्य अपनी पाशविंक प्रवृत्तियों पर विजय प्राप्त कर विराद आदशों की 
प्राप्ति में ही कल्याण का दशन करता हूँ, तब उसकी वृद्धि विशालद्शिनी हो जाती 
हूँ । आद्शों की निष्काम साधना उसके जीवन में सामंजस्य लाती है। ऐसा मनप्य 
सत्य की विजय में विश्वास कर सव्वदा अशिव, पाप, पराभव के साथ यद्ध कर 
नियम और स्वातंत््य का दशन मानवजाति को कराना चाहता है । जब से, विकासक्रम में, 
मानव को अपनी विचारझक्ति का उदबोधन हुआ तभी से मानों वह नियति की 
प्रचण्ड शक्ति से युद्ध कर रहा है । ज्ञान के प्रकाश के साथ अज्ञान-तमिस्रा का आव- 
रण हट जाता हैं और श्रेय, पह्ृष्टता, अभ्युदय, -संस्क्ृति, प्राणपूर्ण जीवन, चिरन्तन 


अककन--+-++नलकनननानीन 


4, 


१. उद्धरेदात्मनात्मान नात्मानमवसादयेत्‌ । 
आत्मंव ह्यात्मनों वन्ध रात्मेव रिप्राप्मनः |। 
बन्वरात्मात्मनस्तस्य यनात्म वात्मना जित:। 
अनात्मतस्तु झत्र॒ुत्व वर्ततात्मव शत्रुवत्‌॥। 
जितात्मन: प्रशान्तस्य परमात्मा समाहित: । 
शीतोष्णसुखदु:खेषु तथा मानापमानयो:॥ . (गीता, ६॥४-७ ) 


२८४ द राजनीति और वर्शन 


अभिलाषा आदि का दर्शन होता है। जिस वस्तु को मानव अप्रतिहार्य मानता है, उसके 
स्वरूप का विचारात्मक ज्ञान उसे निर्भीकता प्राप्त कराता है' स्वामी दयाननद मृत्यु 
की भयंकरता को विजय करने के लिए संन्यास में प्रवृत्त हुए थे। कि्तु अन्त में 
भौतिक मृत्यु के सामने उनको भी पराजित होना पड़ा। तथापि ज्ञान के सहारे दात्दिक 
दृष्टि से नियति का परिज्ञान होने के कारण बे मृत्यु से विचलित न हुए। बुद्ध की 
निर्वाणकाजीन प्रसन्न मुखम॒द्रा व्यक्त करती है कि अप्रतिहार्य घटनाओं का विचारात्मक 
ज्ञान मनुष्य को स्वतंत्रता प्राप्त कराता हैं । इस प्रकार का तत्त्वचितन प्रकृति की 
नियतिशीलता तथा झ्राकस्मिकता को स्वातंत््य में परिवर्तित करता है। श्रतः, विज्ञान 
सहित ज्ञान के उत्कर्ष का ज्ञापन ही स्वतंत्रता का दार्शनिक तात्पर्य है' । 


(ख) नेतिक स्वतंत्रता 


जब हम संसार पर दृष्टि डालते हैं तब प्राकृतिक शक्तियों का सर्वत्र साम्राज्य 
पात्र हैं। कित्तु संकल्प शक्ति का विकास कर हम उनसे युद्ध कर सकते हैं। अपनी 
अपरिमाजित प्रवृत्तियों का संयमन कर संकल्प-शोधन करना हमारे वश में है। भौतिक- 
वादी सभ्यता का अभूतपूर्व और अश्रुतपूर्व॑ उत्कर्ष इसी संकल्पमुलक विकास का फल 
हैं। अतः, संकल्प की मीमांसा में हम अ्रवृत्त होंगे और स्वतंत्रता. से इसका संबंध 
बतावेंगे। स्वतंत्रता का तात्पय है--अनियंत्रित होकर अपनी स्वतंत्र बुद्धि से निर्णय 
करना | स्वतंत्र निर्णय करनेवाला संकल्प ही स्वतंत्रता का प्रदाता है । हेगेल ने कहा 
है कि संकल्प, स्वतंत्रता के ना शब्दमात्र है। चेतन मानव के संकल्प का आकार 
धारण कर ही स्वतंत्रता क्रियात्मिका होती है। श्रत:. स्वतंत्रता का तात्पर्य हुआ--संकल्प 
का स्वातंत््य । इस. संकल्प का स्वातंत््य तकंशक्ति के नियंत्रण से प्राप्त होता है । झाक- 
स्मिक .सच्च:प्रसूत प्रवृत्तियों का भोग, संकल्पात्मक स्वातंत्र्य नहीं हैँ, श्रपितु जो 
आवश्यक या ककत्तंव्य है, उसी की प्राप्ति करानेवाली विचारशविति से आदिष्ठ होता ही 
स्वतंत्रता की ओर प्रयास हैं।.. |. .-.६.& 3 

मनुष्य संकल्प की स्वतंत्रता तब प्राप्त करता है, जब किसी वाह्य शक्ति से न 
नियंत्रित होकर आन्तरिक ख्रोतों से प्रेरणा प्राप्त होती है। जगत्‌ में क्या कर्म, अकर्म 


कु 


१. इदं तु ते गुह्यतमं प्रवक्षयाम्यनसूयवे । 
.. ज्ञान विज्ञानसहितं यज्ज्ञात्वा मोक्षयसेब्शुभात्‌ ॥। 
राजविद्या राजमुद्य॑ पवित्रभिदमृत्तमम्‌। हम 
.. -.. प्रत्यक्षावग्र्म धार्य युसुख कर्तुमव्ययम्‌ ।। .. (गीता, ९।१-२) 


स्वतंत्रता श्ध्श 


या विकर्म है, इसऊ सम्बन्ध में अनेंक मत फैले हैं। कर्मसंकट के अवसर पर, जब 
किकत्तेव्यविमृढ़त्व या कार्पण्यदीषोपहतस्वभाव की अवस्था उत्पन्न हो जाती है, उस 
समय क्या विनिर्णय किया जाय, यही मानव के सामने प्रश्न रहता है। यदि इसका 
निर्णय करने में उसे आन्तरिक प्रेरणा प्राप्त होती है, तब कह सकते हैं कि उसका 
संकल्प स्वतंत्र हैँ। जिन कर्मों के पीछे संकल्पों का धारण करनेवाला स्वयं कर्ता वर्तमान 
है, उन्हें स्वतंत्र कर्म कह सकते हैँ। कुछ विचारकों का कहना हैं कि संकल्प तो सर्वदा 
स्वतंत्र रहता हैं। संकल्प की स्वतंत्रता का प्र॒इन अनावश्यक हैं। हाँ, कर्म की 
स्वतंत्रता का प्रश्न अवश्य ही संगत हैं। किन्तु संकल्प की स्वतंत्रता का प्रइन केवल 
संकल्पों के वाह्य स्वरूप पर ही ध्यान नहीं देता है अर्थात्‌ केवलमात्र यही नहीं देखता 
कि संकल्प का स्वरूप हो एसा हें कि संकल्पकारक अवश्य ही स्वतंत्र होगा। 
संकल्पस्वातंत््य. का केवलमात्र यही अर्थ नहीं है कि हम वाह्य हक्तियों की 
प्रेरणा से अप्रभावित रहें; किस्तु संकल्प का--जैसा सुकरात, कांट आदि का विचार 
है--लक्ष्य भी नीतिसम्मत होना चाहिए । बौद्धदर्शन में सम्यक्‌ संकल्प के तीन लक्षण 
हैं- (क) संसार के प्रति राग और मोह का परित्याग, (ख) श्रत्य लोगों के प्रति 
दुर्भावना का त्याग और (ग) अन्य लोगों की किसी प्रकार की बुराई नकरना। संत 
पल, रूसो, बोसांकरेट आदि ने भी संकल्प-स्वातत्य का नैतिक इच्छाओों की क्रियान्वयता 
ही अर्थ स्थापित किया है। जब हमारे संकल्पों के बीच कोई तारतस्यथ रहता है, जब 
जीवन-दर्शन की एक निश्चित धारा का वे अनुसरण करते हैं, तभी उन्हें स्वतंत्र कहा जा सकता 
है । आकस्मिक प्रवृत्तियों की तुष्टि. स्वतंत्रता कदापि नहीं है। इसी विचारधारा का अ्रन- 
सरण करत हुए वौद्धन-दशेन सें संकल्प. के सम्यकत्व के लिए सम्यक दशन की आवश्यकता 
बताई गई हँ। जब हमारा जीवन एक विशिष्ट उद्देश्य का अनसरण करता हैं और 
अपनी समस्त क्रियाओं और भावनाओं का उसी विराट. लक्ष्य से हम संगठन करते 

तब स्वतंत्रता का उदय होता है | साधारणत: ऐसा कहा जा सकता हैँ कि सन्मार्गा- 
नसारी लक्ष्य से नियंत्रित होना भी तो नियंत्रण ही है, यह स्वतंत्रता कैसे है? किन्तु 
इस प्रकार का तक शाब्दिक हैं। जब हम कुप्रवृत्तियों और एपणाओं से ग्रस्त होकर 
कार्ये करते हैं तव वह : राजसिक या तामसिक कर्म की अवस्था है। उस: समय ज्ञान- 
चेतन्य का उदय न होने से स्वतंत्रता को कोई प्रइत नहीं उठता। परन्तु जब सन्मार्ग 
का हम अनुसरण करत हैं, उस समय विराट आदशेवाद से प्रभावित रहने के कारण 
हमारे भीतर चंतन्य का प्रकाश कार्य करता है। वाह्य दृष्टि से देखने पर, परिवार 
आदि की परवाह न कर मदिरा का सेवन करनेवाला विषयी और ज्ञान के लिए 


प्री: 


स्त्रीपुत्न को छोड़नेवाले बुद्ध, समानरूप से अपनी श्रवृत्तियों से प्रेरित थे, किन्तु झराबी 


२८६ राजनौति और दर्शन 


को हम अज्ञानपाशवद्ध और बुद्ध को परम स्वतंत्र मानते हैं| काण्ट की नियमपूर्तक कार्य 
करने की प्रणाली, अन्यों के लिए मुहावरे में बदल चुकी थी; किन्तु क्‍या काणंट श्रपने 
लिए परतंत्र कहा जायगा? स्वतंत्रता का लक्षण है- विवेचनकारिणी बडद्धि से नियंत्रित 
होना । आत्मवान्‌ पुरुष ही स्वतंत्र रह सकता है न कि इच्छाओं का दास* । आत्म- 
वान्‌ अपने कम में आासवत नहीं होता है। उसे अच्छी तरह विदित है कि उसका 
संकल्प स्वप्रेरित और स्वतंत्र है। इस आत्मवान्‌ पुरुष की अ्रवस्था को ही आत्मनिष्ठ 
स्वतेत्रता कहते हैं। जब नानात्व श्रौर प्रवाह से तटस्थ होकर, मानव आत्मतृत्त रह 
कर भावनापरिमार्जन के द्वारा आत्मदर्शन करता है, तब वह अस्मतृप्रत्ययगोचर अहं को 
भी ज्ञान का विषय बना डालता है और इस प्रकार प्रक्रृष्ट विचारात्मक परम विज्ञान 
का जन्म होता है। उपनिषत्‌ में वेदकालीन बहुदेवोपासना और ब्राह्मणग्नंथों के यज्ञ, 
कर्मेकाण्ड आदि के विरोध में आत्मानं विद्धि! या तत्त्वमसि' का संदेश प्रचारित 
किय्रा गया । बहुत्व या प्रकृतिपाण से मक्त होकर आत्मज्ञान प्रच! रि। करना ही आंत्मनिठं 
स्वतंत्रता है। भारतवर्ष में बुद्ध और यूरोपीय जगत में सिसोरों, लुथर, काट आदि 
इस आत्मतिष्ठ चेंतन्यपरक स्वतंत्रता का उद्घोषण करते हैं। आत्मनिष्ठ स्वतंत्रता 
केश ज्ञत भसानव के आत्मिक विकास के इतिहास में एक महान्‌ मंगलमय संदेश है*। 
है. तुलनीय--- 
श्षुताद्धि प्रज्ञोपजायते प्रज्ञया योगो योगादात्मवत्तेति विद्यासामथ्यंम । 
विद्याविनीतो राजा हि प्रजानां विनये रत: । 
अनन्यां पृथ्वीं भुडकते स्व भूतहिते रत: ॥ 
विद्याविनयहेंतुरिन्द्रियजय:. कामक्रोधलोभमानमदह॒र॑त्यागा तृकाये: । कर्णंत्दंग्क्षिज्ि ह्वो- 
प्राणेन्द्रियणां झब्दस्पशरूपरसगन्धेष्वक्िप्रतिपत्तिरिन्द्रियजय: । शारथनिःठानं दा। 
इत्स्ने हि शास्त्रमिदभिन्द्रियजय:। तढ्विसुद्ववृत्तिर्वस्येज्रियस्चातुरुते5पि राज्य सो 
विभश्यति। (अथशास्त्र १।५-६) 
हर ८ 
एको वी सर्वभूतान्तरात्मा एक रूप॑ बहुधा यः करोति। 
तमास्म॑स्थं यश्नुपद्यन्ति थीरांस्तेषां सुख शाइवत नेतरेषाम्‌ ॥। 
नित्योशनिद्यानां चेतनश्वेतनामेकों बहुनां यों विदाति कामान्‌ । 
तमासंस्थ॑ बेश्नुपस्यन्ति घीरास्तेषां शान्ति: झाइवती नेतरेषाम्‌ । 
द . (कठोपनिषत्‌ २।११२-१३) 
२. प्राणोह्मपय : सर्वभूतैविभाति विजानन्विद्धानभवते नातिवादी। 
क्‍ आत्मक्रीड आत्मरति: क्रियावानंष ब्रह्मविदां वरिष्ठ: ।। 


स्वतंत्रता र्द७छ 


आत्मा के प्रक्ृप्ट स्वरूप की उपलब्धि मानव का परम पृरुषार्थ है। यनानी दाशदिकों 
न वंताया है कि मानव के व्यक्तित्व-निर्माण पर उसकी यादृच्छिक कर्तृत्वशवित 
का ही नहीं, अपितु जिस वस्तु की अ्रभीष्सा उसे है, उस वस्तु के परिषक्वस्वरूप का भी 
उस पर पूरा प्रभाव पड़ता है। अरस्तू के अनुसार परिषाक या पूर्णतः निष्पन्न 
विकसितावस्था का ही नाम स्वभाव या निसर्ग है। प्रत्येक वस्तु अपनी नैसगिक पूर्णता को 
प्राप्त कर ही अपना तात्विक स्वरूप प्राप्त कर सकती है; वेदान्त के अनुसार भी अपने 
स्वरूप का अनुसंधान कर तन्निष्ठ होना ही मानव का लक्ष्य है। जैसे यूनानी दर्शन 
में, बीज का निसर्गभूत स्वरूप वृक्षत्वप्राप्ति है, उसी प्रकार भारतीय दर्शन भी 
स्वरूपानुसंधान का ही आदर्श उपस्थित करता है। इस आ्रात्मदर्शन को वेदान्त के कुछ 
व्याख्याकारों ने बड़ा ही रहस्यपूर्ण लोकोत्तरवादी रूप दे दिया है। इस रहस्यमयता 
की चरम पराकाष्ठा अरविन्द में प्राप्त होती है। हमें इस प्रकार की निगृढ़ अतिबौद्धिक 
रहस्यमयता अभीष्ट नहीं है। आत्मदर्शन का मतलब एकान्तवास या प्राणायाम-साधन 
या अपने को अवतार घोषित करना नहीं है। आत्मदर्शन का तात्पय हैं अपनी अन्तनिहित 
झत्ितयों का परिपाकपूर्ण विकास । स्वतंत्रता शब्द का मूलार्थ भी यही है--स्व अर्थात्‌ 
अपना तंत्र ॥। जब तक हम अपना पूर्ण विकास नहीं कर लेते जबतक विरोधी शक्तियों 
से हमारा पराजय हो जायगा। “नायमात्माबलहीनेन लभूय:/*। आत्मप्राति के निमित्त बल, 
अप्रमाद और तप की बड़ी आवश्यकता है। किसी विशिष्ट आदर्श को सांमने 
रखकर किये गये अध्यवसाय का ही नाम तप है। अतः, अपनी स्वभावनियत शक्तियों 
का पूर्ण प्रस्फुटन ही आात्मवत्ता हैं। जब किसी विभिष्ट मौलिक कार्य के द्वारा विलक्षणता 
हम प्रात्त करते हूँ तब' हमें आत्म-बोघ होता है। विजय के उस क्षण में जब आझानन्दातिरेक 
से योद्धा अपने को विस्मृत कर लेता है तब उसे भी आत्मज्ञान होता है। यह श्रात्म- 
ज्ञान लंगोटी बाँधनेवाले साथुओं का परम्पराप्राप्त धन नहीं है। एक प्रर्थ में प्रत्येक 


संप्राप्येनमृषयों ज्ञानतुप्ता: कृतात्मानों वीतरागा: प्रशान्दा: 

ते स्वेग.सर्वत; प्राप्य घीरा युक्तात्मान: सर्वमेवाविशन्ति । 

तरति शोक तरति पाप्मानं गुहाग्रन्थिभ्यों विमृद्तोष्मतो भवति। 

क्रियावन्त: श्रोत्रिया ब्रह्मनिष्ठा: स्वयं जुछूत एकर्षि श्रद्धयग्त: । 

(मुण्डकोपनिषत्‌ ३॥१-२) 

१. तुलनीय-- क्‍ क्‍ 
छ न्दोग्योपनिषत्‌---/स यदा बली भवत्योत्थाता भवति, उत्तिष्वन्परिचरिता भक्ति 
_ परिचरलुपरुत्ता भवत्युपसीदन्द्रष्पा भवति श्रोता भवतिमन्ता भवति बोडा भदति 
कर्ता खत्रति विज्ञात्‌ भवति बलेन वे पृथिवी तिल्छति।” (छान्दोग्य, ७८१) 





श्द८ राजनीति और: दाँत 


व्यक्ति अपने अनुभवों के सहारे आत्मवत्ता कालाभ करता रहता है। जहाँ .तक उसके 
अनुर्भवों, में विभूतिमत्ता, प्रकृष्ट्ल तथा ओऔदात्य रहेंगें, वहाँ तंक उसे आत्मज्ञांन की 
विशेषता प्रोप्त होगी । ग्रतः आत्मवान्‌ वही- है जिसे अपने व्यक्तित्व का सम्येक बोध है। 
जिसे अपने व्यक्तित्त का बोध है, वही स्वतंत्र है, क्योंकि ऐसा. मनष्ये अपनेको 
लक्ष्य मानकर सवेदा आत्मवान्‌ रहेगा, परवान कदापि नहीं। 
नतिक स्वतंत्रता का स्वरूप है आत्मवान्‌ की. स्थिति । ऐसा शात्मवान ही 
: विजितात्मा, समाहितात्मा या' महात्मा 'है। ऐसा . आत्मवान्‌ कंदरे में बैठकर. जटा बढ़ | 
कर केवल एकात्वानुदर्शन नहीं करता है, किस्तु आत्मौपम्य दृष्टि से. जगत के मनण्यों 
के साथ कल्याणकारी व्यवहार करता हूँ। उसके सम्बन्ध: में गीता में कहा है-एऐसा 
पुरुष स्वभावतः ही मेत्री, करुणा आदि की भावनाओं से प्रभावित रहता है और राग- 
हप से मुक्त होकर सब प्राणियों में एक भाव रखता है' ।. इसी विचार को ध्यान 
में रखकर हीं आत्म निम्नह का संदेश ऋग्वेद से लेकर गांधी तक भारतीय संस्कृति में 
'प्रचारित रहा है। ईसाई धर्य से प्रभावित दार्शनिकों ने भी इस प्रकार का विचार 
रखा है । रूसों ने बता कि प्रवृत्तियों की आंज्ञानकारिता दासंता है। गात्मनिदिष्ट 
नियमों की श्राज्ञानुकारिता ही स्वतंत्रता है*। जब मंनष्य स्वार्थ, अहंकार आदि की 


१. अस्मान्नोद्दिजते लोकों लोकानब्रोहिजते चे यः। 
... हर्पामषभयोहेगर्मुक्तो यः स च में प्रिथ:॥ 
अनपेक्ष: शुचिर्दक्ष उदासीनों गतव्यथः । 
सर्वारम्भपरित्यागी यो मद्भकतः स मे प्रिय । 
(गीता, १२।१५-१६) 
>< द 2५ 
मेत्रीकरुणामुदितोपेक्षाणंं सुखदु:खपुण्यापुण्यविषयाणां भावनातश्चित्तप्रसादनम । 
(पातञ्जलयोगसूत्र, १।३३) 
२. रिक्शा, >0ठद (0/#द८/ं 3606 | ८!8]2700७' 8: “५४]६६ 
घाद्या। 40865 #>ए #6 80लंबाों टावर वं$ माई श्राप! ध)0(प 
- बाद - 7 प्रयगा[र्त मंशा: ४0 वएल घगएड #९ फांट 00 एठा 
बाद आरटहलत5 वंत इलाफाए ; शत्वा 6 एशंगड 3 लंजी! छल (फ 
गाव छ70976प्रणांए ० 2 ॥#6 फझ089686९४. ४6 तक 
[0 2ए0 व कांगब(ट से एलंशशंतए ठा८ 382308 +#76 06+ 
6 करा टॉहडाए वीडंजहुफंशी ऋर्दाएतवों 00४5, जाट ३5 
' >0फातहत: छाए फ चाल ऋऑगाहाएओ - णी पं ऋतजेतात। 
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एपषणाझों से ऊपर उठंकर अपनी परार्थसाधिनीवृत्ति का अनुगमन करता है तब उसका 
वास्तविक संकल्प प्रकट होता है। मनुष्य न तो पूर्णतः स्वार्थपरायण है और न पूर्णतः 
परमार्थथाधक । संभवतः कोई भी मनुष्य मानवभावनाओं से नितान्त रिक्त नहीं है। 
अतः, परमार्थशाधक वास्तविक संकल्प का प्रकठीकरण अवश्य ही एक महान आदर्श है 
और इसी प्रकार की उदात्त भावनाओ्रों पर मानव-समाज और संस्कृति टिकी हुई 
है। इस प्रकार का परमार्थ-साधन मनुष्य को आसुरी और संस्क्ृति, सम्पत्ति और 
राक्षसी वृत्ति से त्राण प्राप्त कराता है और इस प्रकार नैतिक स्वतंत्रता का उदय होता 
है। आसुरी सम्पत्‌ के नाश से निबन्ध का अन्त होता है और विमोक्षकारी दैवी 
सम्पत्‌ का प्रकर्ष । इस प्रकार समता की स्थिति प्राप्त होती हैं। भगवदगीता में तथा 
स्ताइक मत में इस समता का आदश व्यक्त किया गया है। गअ्रनासक्त भाव से, 
कर्व्य बुद्धि से प्रेरित होकर, जय और पराजय, लाभ और अलाभ से प्रभावित होने की 
भावना को छोड़कर सत्य के लिए संघर्ष करते जाना ही मानव का आदर्श होना चाहिए। 

अतः, स्पष्ट हैं कि समता तथा स्थितप्रज्ञता का आदर्श स्थापित करनेवाला नैतिक 
स्वातं य स्वेच्छाचार वृत्ति कदापि नहीं है। कभी-कभी जक यह कहा जाता है कि समतावान्‌ 
निस्त्रैग॒ुण्य होकर पाप और पुण्य से परे हो जाता हैं तब यह केवल आलंकारिक 
प्रयोग हैं। वस्तुतः जिस समतावान्‌ में प्रकृष्ट बौद्धिक विचारणा का उदय हुआ है, वह 
मानव के लिए अशोभनीय किसी कम में कदापि प्रवृत्त नहीं हो सकता। आात्मिक 
विकास तथा जनकल्याण, इसके अतिरिक्त उसके लिए कुछ कत्तंव्य नहीं रहता है'। 


>नननजनरनननन« 


फिक्स छा 807 छंद 8 वफ्गॉल्त एए पा6 इक्ालाचा 
%७॥ २८७६-४६ 6 ग्रगा8॥ा, 0एला बात 23090ए6 2४ (75, 400, 
0 शा खा बचुष्पाा68 ऐप 6 लत आंध्र, 074 28679, 
छश्यला दागार कराबाट83 गाषा फररपाए. ग्राइष6क ०णी पतली ; 
67 (6. शाला. ग79प्रॉ56 ० 2[०96०76 75 882767"ए०, ५]76 
0796ठाशाट€ ४0 38 #ए छरमराठटा छ्रढ छ92765टण96 ६0 0प्राइटाएट8 
[8 वाट. 

१. न में पार्थास्ति कतंव्यं त्रिष॒ लोकेष्‌ किचन । 

का नानावाप्तमवाषप्तव्यं व्ते एव च कर्मणि || 

यदि ह्यहं न वर्तेयं जातु कमण्यतन्द्रितः । 

मम वर्त्मानुवतेन्ते मनष्या: पार्थ सर्वशः।। 

उत्सीदेयूरिमे लोका: न कुर्या कर्म चेदहम्‌ । 

संकरस्य च कर्ता स्थामृपहन्यामिमा: प्रजा: ।॥ 


२६० राजनीति और दर्शन 


व्यवसायात्मिका बुद्धि के अनुसार साध्यसलाधन का विचार कर, अपनी शुद्ध भावनाओं का 
प्रसारण और कुप्रवृत्तियों का दमन करते हुए ही, ऐसा पुरुष आचरण करता है। भाव- 
प्रवणता के आधार पर कार्य न कर, बौद्धिक तकंसंगत झाचरण का संदेश, . स्पीनोजा 
और कांट में भी प्राप्त होता है। वास्तविक आत्मज्ञान मानव में अभिमान को कम 
करता है। ऐसा ज्ञानी संपूर्ण ज्ञान का कभी दावा नहीं करता है । वह गंभीर विशाल 
दृष्टि से मृल्यवान्‌ श्रेयों को क्रियान्वित करता हैं। उसकी दृष्टि में स्वाभाविक ही 
विशालता रहती है और व्यर्थ अभिमान के बदले वह नम्लरता और निरभिमानता से 
व्यवहार करता है । उसके प्रत्येक कार्य और वृत्ति से उत्तरदायित्व की भावना व्यक्त 
होती है। वह अपने प्रति और अपने समाज के प्रति तथा मानव जाति क॑ प्रति 
अपना कतंव्य पालन करता है। उत्तरदायित्वपूर्ण कर्मयोग ही नैतिक स्वातंत््य का आधार . 
है। ऐसा कर्मयोगी कदापि दूसरे की स्वतंत्रता का अपहरण करना नहीं. चाहेगा। इच्छा- 
स्वातंत्रय वह बुद्धि-पंगत संकल्प है जो सबके प्रति न्याय करना चाहता है। न्याय के समता 
मे रूपान्तरित होने की अन्ततः वह अवस्था भी आ जाती है जब मनुष्य अपने अधि- 
कार का भी बलिदान कर दूसरे का हित-साधन करता है।. .. 8 के 
सभ्यता और संस्कृति के विकास के साथ-साथ _ स्वतंत्रता का प्रइन जुड़ा हुआ 

हैं। मानव का ज्यों ज्यों बबरता . और जड़ता .से उन्नयन हुआ है _त्यों-त्यों मनुष्य 
जन्म से ही समान और स्वतंत्र पैदा होता है। इस प्रकार की भावना विकसित होती 
गई है। ज्यों-ज्यों इन अधिकारों. के संबंध में चैतन्य बढ़ता गया है, त्यों त्यों इनको 
व्यावहारिक रूप से चरितार्थ करने का उद्योग भी जारी है। यांत्रिक सभ्यता के 
अपरिकल्पित विकास ने साधारण मनुष्यों के मस्तिष्क में समाज में क्रांति करनेवाले 
वे विचार उत्पन्न कर दिये हैं, जिन्हें अरस्तू भी कभी कल्पित नहीं कर सकता था। 

आकाश, काल, वायू, अग्नि पर सतत मानव का विजय पअ्रक्ृष्ट वेग से हो रहा हैं 

किन्तु दो विव्वमहासमरों ने मनुष्य के श्रन्दर संशयवाद और निराशावाद को जन्म दिया 
है। स्पेंगलर ने बताया हैं कि पद्चिमी सभ्यता अपने पतन की ओर बढ़ रही है' । 

सोरोकिन छः सौ वर्ष पुरानी पश्चिमी भौतिक संस्पृष्ट वैज्ञानिक इन्द्रियज्ञानाधारित सम्यता 
की सान्ध्यवेला का वर्णन करता है*। ट्वायनबी- का कहना है कि पश्चिमी सभ्यता 
परीक्षाकाल से गुजर ही है और घारिक घिश्वासों का दुर्ढ/करश ह उसे बचा सकता 

सकता: कमष्यविद्वांसो यथा कुव॑न्ति भारत! 
कुर्यादिद्वांस्थथासक्तश्चिकीष्‌ लोकसंग्रहम्‌॥ (गीता, ३। २२-२५) 
१. छ5एछदा0त #$9छलाशाॉल, 7॥8 ॥206७8 ०7 //६ ॥॥65४. 
२. 2. 8. छा, 2/#8 (756 की 0708 48०, 506वां दाद (दा- 
वा /2रद्॥ाद5, ५ थे ० ५ ह 
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है' । अणुबम की भयंकरता को देखते हुए इस यांत्रिक भौतिकवादी सभ्यता से निराशा 
और निरुत्साह ही पैदा होते हैं। किन्तु राजनीतिक, आथिक, भौतिकवादी और यंत्र- 
वादी संम्यता से उच्चतर संस्कृति का स्तर है। कला, धर्म, साहित्य, दर्शन, मनोभावना 
आदि की उन्नति संस्कृति का आधार है। इस प्रकार की संस्कृति भावनाओं की 
परिशुद्धि, स्वार्थ का अतिक्रमण और मानवता का दर्शन कराती है । स्पष्ट है कि ऐसी संस्कृति 
सचमुच विशाल नंतिक स्वतंत्रता का चित्र उपस्थित करती है । नैतिक स्वतंत्रता वास्तविक श्रेयों 
का दर्शन कराती है और उनका वाह्म प्रभाव स्पष्ट करती है। इस प्रकार की स्वतंत्रता, धर्मे 
के वास्तविक रूप से एकरूप ही हैँ। विशुद्ध धार्मिक दृष्टि क्षुद्र स्वार्थों की इयत्ता बताकर 
अपनी बुद्धि और जनकल्याण की आवश्यकताओं के बीच सामंजस्य स्थापन का संदेश देती है । 
नैतिक दृष्टि से आत्म-विनिर्णय करना ही स्वतंत्रता का मूल है। स्वतंत्रता का 
तात्पर्य है कि प्रत्येक संकट और खतरे के अवसर पर मनुष्य आत्मिक दृष्टि का 
परिपालन करे, कभी भी न्याय के पथ से विचलित न हो। व्यापक दृष्टि से 
स्वतंत्रता का विश्लेषण करते हुए हमने इसका अर्थ किया है--याद्च्छिकता, अनासतत 
कर्मयोग, आत्मनिग्नरह और आत्मज्ञान। स्वतंत्रता का मूल अर्थ है आत्मा का साम्राज्य 
स्थापित करना । राजनीतिक, सामाजिक और आर्थिक जगत में निहित स्वार्थों का विरोध 
करते हुए आत्मिक कल्याण और सामान्य हित की सिद्धि ही स्वतंत्रता का लक्षण है। 
स्व॒ अर्थात्‌ व्यापक विद्ञाल आत्मा के तंत्र श्रर्थात्‌ साम्राज्य के मार्ग में जितने 
भी अवरोध और कण्टक आवें उतका उन्मूलन करना स्वतंत्रता के पथ के पुजारी 
का कतंव्य है। इस प्रकार स्वतंत्रता का व्यापक अर्थ करने से इसके सीमित अर्थ, 
अर्थात्‌ अवरोधों का अभाव' से सनन्‍्तोष नहीं होगा*। मानव की समस्त शक्तियों का 
पूर्णतम विकास अवश्यंकरणीय है; किन्तु यह विकास किसी अन्य मनुष्य या गुट के 
विकास का विरोधी न हो। इस प्रकार का विकास समस्त स्तरों पर--आश््थिक, 
सामाजिक, राजनीतिक, मानसिक, नैतिक, सांस्कृतिक, दार्शनिक--होना चाहिए । ज्यों- 
ज्या मानव चेतना का विकास होता है, त्यों-त्यों मानव झात्मविनिर्णय करना चाहता 
है, किन्तु यह आत्मवि.नर्णय अहंकाराविष्ट विनिर्णय नहीं है। मनुष्य का वास्तविक 
रूप अहुंकाराश्रित स्वार्थनिष्ठ व्यक्तित्व नहीं है, अपितु वह विशाल तत्व है. जिसका 
अपने अनुभव और तपस्या से वह साक्षात्कार करना चाहता हैं। स्वतंत्रता, मानव 
के आध्यात्मिक और नैतिक कतृत्वशक्ति को अनावृत्त और विमुक्त करती है। 
इस प्रकार का मनुष्य समाज और राज्य में कदापि अत्याचार, अ्नाचार, दमन, 
१. 2याएंतव 46जचए066९, (एव 2दां/080.. 00. +४६ . 
२. 07796, #>्णंव/420, अब्याय २१- 
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उत्पीड़न, शोषण, अधर्म नहीं देख सकता । साधुत्व का परित्राण और दुष्कर्म को 
विनाश उसका स्वभाव है। वह प्रत्येक स्तर पर, सत्य की विजय चाहता है। अत: 
प्रावशर्यक हैं कि दार्शनिक और नैतिक स्वतंत्रता के साथ-साथ राजनीतिक और 
आ्रथिक स्वतंत्रता का भी विवेचन किया जाय। द द 
(ग) राजनीतिक स्वतंत्रता 

मानव सभ्यता और संस्कृति का विकास स्वतंत्रता की खोज का इतिहास है । 
सम्यताओं के उत्थान और पतन का इतिहास बहुत अंशों तक इस बात से नियंत्रित 
रहा है कि कितनी दूर तक उनमें स्वतंत्रता का निर्वाह किया जाता था। रोम का 
साम्राज्यवाद अपने अधिकृत प्रदेशों की स्वतंत्रता को सहन न कर सकता था। 
शभ्रतः कमजोर अधिकृत प्रदेश आक्रमणकारी बर्बर जातियों ट्यूटन, स्‍लाव आदि का 
बिलकुल सामना न कर सक्के। स्पेंगलर का ऐसा विचार हैं कि स्वतंत्रता नगर की 
देन है । ग्रामीण सभ्यता भूमिनिष्ठ रहती है। भूमि से विद्रोह कर जब मनुष्य नगर 
का निर्माण करता हैं तब वहाँ के गतिशील जीवन से स्वतंत्रता का उदय होता हैं। 
इतिहास में अनेक भीषण युद्ध स्वतंत्रता की रक्षा के लिए हुए है*। यूनान और 
फारसी साम्राज्य का युद्ध प्रसिद्ध है। इतिहासवेत्ताओ्रों का कहना हैँ कि यदि फारस, 
यूनान को अधिकृत कर लेता तब यूनानी विचारस्वातंत्र्य के स्थान पर . एशियाई 
. एकतंत्रवाद मजबूत बतता और संभवतः यूरोपीय स्वतंत्रतावाद का उदय ही न हो 
सकता था। प्रसिद्ध यूतानी राजनीतिज्न पेरिक्लिज के व्याख्यान से मालूम पड़ता है कि 
एथेन्स और स्पार्टा के बीच का पेलोपोनेशियन युद्ध स्वतंत्रता की रक्षा के लिए हुआ 
था। भारतीय इतिहास में चन््रगुप्त मौर्य, खारब्रेल, पुष्यमित्र शुृंग, गुप्त सम्राट्‌, गुर्जर 
प्रतिहार सम्राठ, तिलक, गांधी, आदि का इसीलिए विशिष्ट स्थान हैं कि इन लोगों ने 
देश के स्वातंत््य आन्दोलन का नेतृत्व किया था। इंगलैण्ड में मैगूनाकार्टा के नेता तथा 
१६१०, १६२८, १६८८ आदि के आन्दोलन के नेताओं का इसीलिए आदरणीय 
स्थान हैँ कि उन लोगों ने स्वतंत्रता की रक्षा आाक्रमणकारी राजशक्ति के विरोध में 
की । ग्रमरीका के स्वतत्रता-आन्दोलन के समय यह महामंत्र उच्चारित हुआ था-- 
“मुझे स्वतंत्रता दो या मुझे मृत्यु दो।” फ्रांस की राज्यक्रान्ति का मूल उद्देश्य स्वतंत्रता 
श्रौर समानता की प्राप्ति था। वन्‌ १७८९ के घोषणा-पत्र में बुलन्द शब्दों में कहा गया कि 
सारे मनुष्य स्वतंत्र हैं और समानाधिकार के साथ जन्म लेते हैं और इसी प्रकार े 
रही हूँ। स्वतंत्रता, सुरक्षा आदि के नैसगिक और अपरिहरणीय अधिकारों की रक्षा 
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ही राज्य का उद्देश्य है। संप्रभुता राष्ट्र में निवास करती है। सामान्य संकल्प का 
प्रकाशन ही कानून या विधि है । इस घोषणा-पत्र में यह भी कहा गया कि जहाँ 
तक दूसरों के अधिकारों पर आक्रमण नहो, वहाँ तक सब कुछ करने का नैसगिक 
अधिकार मनुष्य को है । सन्‌ १७६३ के घोषणापत्र में भी इन बातों को दुहराया गया। 
१७६१ के संविधान में भी ये विचार पाए जाते हैं। मानव अधिकारवाद और 
स्वतंत्रता के इतिहास में अमरीका और फ्रान्स की राज्य-क्रान्तियों का ग्रत्यन्त हा 
महत्वपूर्ण स्थान हैं। सन्‌ १७७६ का अमरीकन घोषणापत्र और १७५६ का फ्रांसीसी 
घोषणा-पत्र, बड़े उदात्त शब्दों में स्वतत्रता और मानव अधिकार का संदेश बृलन्द 
करते हैँ और भ्रन्य देशों में भी जो उन्नीसवीं और बीसवीं झताब्दी में स्वातंत्य- 
आन्दोलन हुए हैं, वहाँ के नेता भी इन दो देशों के स्वतत्रंता-संग्राम से. प्रभावित 
हुए थे। अमरीका का गृहयुद्ध हब्शी जातियों को दासता से मुक्त कर, अपना एक 
विशिष्ट स्थान मानव इतिहास में रखता हे। पहले विश्वसभर में प्रजातंत्र को सुरक्षित करने 
की जिम्मेवारी विलसन के नेतृत्व में मित्र-राष्ट्रों ने अपने ऊपर ली थी। दूसरे 
विश्व-समर में रूजवेल्ट ने चार स्वतंत्रताएं का नारा लगाया और आज भी इस 
नारे को फिर से दुहराया जाता है। श्राज जब जगत में बड़े वेग से अश्ान्ति बढ़ रही 
है और युद्ध का खतरा नजदीक आ रहा है, तब अमरीका और रूस के नेतृत्व में 
दोनों वर्ग कह रहे हैं कि वे स्वतंत्रता के ही उपासक हैं। एक मानव की स्वतंत्रता की 
घोषणा करता है तो दूसरा दुनिया को शोषणम॒क्त करने की प्रतिज्ञा करता हैं। यदि 
एक वर्ग लॉक, जेफरसन, टामस पेन की विचारधारा से प्रभावित है, तो दूसरा 
हेगेल के विचार-नियति का ज्ञान ही स्वतंत्रता है, इससे प्रभावित हो वर्गहीन समाज की 
स्थापना करना चाहता है। अभ्रतः आवश्यक है कि राजनीतिक स्वतंत्रता का रूप अच्छी 
तरह समझा जाय। 


सतरहवीं, अट्टारहवीं और उन्नीसवीं शताब्दी में जो आन्दोलन इगलैण्ड » फ्रान्स 
और अमरीका में हुए उनका आधार था व्यक्तिस्वातंत्य | व्यक्ति राजनीतिक और 
बोद्धिक स्वतंत्रता से ही अपना सफल, पूर्ण विकास कर सकता है, यही उस 
समय का सुख्य विचार था। राज्य का आधार जनसम्मति को, इसी वैयक्तिक अधि 
कारवाद को दृष्टि से तत्कालीन विचारक बनाना चाहते थे। स्वतंत्रता का अर्थ इस 
यमय था राज्यशक्ति पर नियंत्रण । माण्टेस्क्यू ने राज्यशक्ति के विभाजन में ही 
वेयक्तिक स्वतंत्रता का. मूल देखा था । राजनितिशास्त्र का सबसे महान 
प्रन्‍ण्त संभवत: यही है कि किस प्रकार सत्ता और अधिकार का सामंजस्य किया 
जा सके। यह ठीक प्रतीत होता है कि सत्ता पर नियंत्रण ही अधिकारप्राप्ति का 
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मूल है। यदि राज्य अपनी नियमानुकूल सत्ता का अतिक्रमण करता है तो उसे 
बदल देने का अधिकार जनता को है, ऐसा लॉक ने कहा था” । रूसो ने तो सरकार 
को जनराज्य का एक एजेन्ट या भृत्यमात्र कहा है। वैयक्तिक अधिकार से ही राज्य- 
सत्ता नियंत्रित की जा सकती है, यह विचार प्रजातंत्रीय शासनप्रणाली का सचमुच ही 
मूल है। राजकीय सत्ता के अवरोधों का अभाव या उनकी कमी ही वैयक्तिक 
स्वतंत्रता का मूल है, इस आशश्र के विचार बेंथम, मिल, स्पेन्सर आदि ने जोरों से 
प्रचारित किये थे। स्पेन्सर ने कहा कि प्रत्येक व्यक्ति यथासंकल्प कार्य करने के लिए 
पूर्ण स्वतंत्र है, यदि वह दूसरे भ्नुष्य की समान स्वतंत्रता पर आक्रमण नहीं करता 
है। ठीक इसी आशय का विचार कांट ने भी स्थापित किया था और स्पेन्सर ने 
अन्तत: कांट का ऋण स्वीकार किया। स्पेन्सर ने व्यक्तिवाद का चरम रूप व्यक्त 
किया और राज्य की उपेक्षा करने के मानव अधिकार का भी उसने समर्थन किया । 
इस उम्र व्यक्तिवाद की पढाकाष्ठां अन्ततः अराजकतावाद में प्राप्त होती है, जब राज्य- 
संस्था का ही मानव ग्रन्त कर देना चाहता है। पेन ने बताया था कि मानव की दुष्ठता 
के कारण ही राज्य की आवश्यकता है। सीली ने कहा कि पूर्ण स्वतंत्रता श्र र सरकार 
का अभाव समानार्थक है। दार्शनिक राजनीतिशास्त्र नैतिक स्वातंत््य का समर्थक होकर 
भी राज्य की साम्राजिक आवश्यकता को स्वीकार करता हैं। ः 

सभ्यता की पेचीदगी के विकास के साथ साथ घोर व्यक्तिवाद की विचारधारा की 
नृतन व्याख्या अपेक्षित है। आधुनिक युग में स्वतंत्रता किसी पुरानी ग्रामीण सभ्यता 
के उद्धार के लिए नहीं मगी जा रही थी, जहाँ भूमि की प्रचुरता हो और प्रत्येक 
व्यक्ति अपने लिर आवश्यक अन्न उपजाकर अपना जीवन चलावे। ऐसी अवस्था में 
संघर्षहीन व्यक्तिवादी स्वतंत्रता फल-फूल सकती थी। किन्तु पूजीवादी और यांत्रिक 
सभ्यता की पेचीदगी के कारण अनेक ऐसी समस्याएं उत्पन्न हो गईं जिन्होंने राजसत्त। 
को स्वतंत्रता-प्राप्ति का एक आंशिक साधन सिद्ध किया । यदि पूजीवादी, कमंकरों का 
शोषण करो थे तो राज्य पुंजीवाद का नियंत्रण कर कर्मकरों की स्वतंत्रता का क्षेत्र 
बढ़ाता था। शिक्षा) अस्पताल आदि की व्यवस्था जनसमूह को आलसी और उत्तर- 
दायित्वहान नहीं बनाती है, अपितु मानव की शक्तियों के प्रचुर विकास में एक आदबइ्यक 
साधन है। व्यक्तिवादी, राज्य-कानून और स्वतंत्रता में तीन और छः का सम्बन्ध 
देखते थे। किन्तु उनका आधार असंगत था। आदिमनिवासियों के समूह में भी कानून 
या व्यवस्था का अभाव नहीं है। हाँ, ये कानून कागज पर लिखे हुए या किसी संस्था 
से स्वीकृत या निरमित नहीं होते । ये प्रथा, परंपरा आदि के रूप में रहते .हैं, किन्तु 
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इनकी शक्ति बड़ी जबर्दस्त रहती है। अतः, किसी प्राथमिक अ्रनुसाशनहीन अवस्था 
की कल्पना प्रतिक्रियामात्र और निराधार है। आज इतने अधिक वर्ग और श्रेणियाँ 
समाज में हैं कि राजकीय कानून बनाकर ही उनके आपसी संधर्षो का समाधान 
किया जा सकता है। यदि कोई नई शक्तति, जैसे अणुशक्ति, आविष्कृत होती है तो 
उसके सम्बन्ध में कानून बनाना आवश्यक हो जाता है। यदि भारत राज्य अछुतों 
की तथा पअ्रमरीकन राज्य हब्शी लोगों की अ्रधिकार-रक्षा तथा उन्हें उचित रोजी 
देने के लिए कानून बनाता है तो इसके द्वारा वह अपनी संप्रभुता की अभिव्यंजनामात्र 
नहीं कर रहा है. अ्रपितु सामाजिक क्रिया और प्रक्रिया का मार साफ और प्रशस्त 
बनाता है। सम्यता के विक्रास का अर्थ होता है--सरलता के. स्थानत्त पर प्रगुम्फितता 
का आगमन । जितनी अधिक दूर तक जीवन और राज्य की संजटिलता का तर्क- 
संगत वैधिक नियंत्रण होगा उतनी दूर तक जीवन-संघर्ष में सहायता ही मिलेगी । 
आज राज्य की शक्तियाँ अतिशय वेग से आशिक, सामाजिक, शैक्षिक, सांस्कृतिक, 
जनकल्याणात्मक क्षेत्रीं में बढ़ रही हैं। इस कार्य-बाढ़ और तजब्निमित्तक आवश्यक शक्ति- 
बाढ़ को नहीं रोका जा सकता है। कार्य-बाढ़ और शक्ति बाढ़ स्वत: अधिकार और 
स्वतंत्रता के घातक॑ नहीं हैं। यदि वैयक्तिक नागरिक चेतन्य विकसित हो तो वह 
राज्य की शक्ति की तर्कानुकूल बनाने का यत्न करेगा। तकंसंगतता और बौद्धिकता के 
विकास से स्वतंत्रता की प्राप्ति आसान होती हैं न कि. पूर्ववर्ती ऐतिहासिक अवस्थाओं 
की कल्पना से । यदि आ्राज उद्योग, बंक, व्यापार, रेल, यातायात के साधन आदि 
पर राजकीय नियंत्रण न हो तो वैयक्तिक अधिकारों का क्‍या होगा ? अमेरिका में 
स्वतंत्र आर्थिक क्रिया के नाम पर केन्द्रीय सरकार की बढ़ती हुई शक्ति का विरोध 
किया जाता है.। रिपब्लिकन दल तो हर्ट हुवर के नेतृत्व में योजना सम्बन्धी समस्त 
कार्यों को दासता की ओर ले जानेवाला उपादान मानता है। किन्तु समाजजश्यास्त्रीय 
दृष्टि से देखने पर स्पष्ट: होता हैँ कि केन्द्रीय सरकार की शक्ति की कमी या उसके 
कार्य की कमी पर स्वतंत्रता आश्रित नहीं है । स्वतंत्रता मानव की बौद्धिक शक्ति 
करत त्व दक्ति और चरित्र की मौलिकता पर आधारित है। अतेः, आज की दुनिया में 
राज्य की शक्ति की कमी और उसकी सुरंक्षा तथा श्ञांति के कार्यों को छोड़कर 
अन्य किसी कार में हस्तक्षेप न करना ही, स्वतंत्रता के आधार नहीं हैं। राजनीतिक 
स्वतंत्रता, राजकीय चैतन्य, आत्म-बिनिर्णय की शक्ति तथा राज्य द्वारा दी गई सुविधाओं 
का अधिकतम मात्रा में आत्मविकास तथा जनकल्याण के लिए प्रयोग करने से प्राप्त 
होती है । 
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: स्वतंत्रता और जनकल्याण के संबंध में जम॑ंन और ब्रिटिश विज्ञानवाद की 
स्थापनाए अ्न्ततः राजनीतिक स्वतंत्रता की विरोधिनी ही हैं। रूसो की सामान्य इच्छा 
की कल्पना ही इस विज्ञानवाद का आधार है! । उसके अनुसार सामान्य इच्छा 
के क्रियान्वयन को ही संप्रभुता कहते हैं। कानून केवलमात्र सामान्य इच्छा का उद्घो- 
षण हैं तथा नागरिक स्वतंत्रता सामान्य इच्छा से सीमित की जाती है। रूसो के 
सामान्य इच्छावाद का विज्ञानवादियों ने राज्य से तादात्म्य कर दिया । कांठके 
अनुसार भी मानव की पूर्ण स्वतंत्रता राज्य में ही चरितार्थता को प्राप्त करती है* । 
और राज्य के द्वारा व्यवस्थित कानूनी पराधीनता से केवल जंगली विधिद्दीन 
स्वतंत्रता को ही छोड़ना पड़ता हैं। राज्य की शक्ति और महात्म्य का अतिशय उदात्त- 
वर्णन हेगेल में पाया जाता है। उसके मतानूसार सामाजिक संस्थाओं को 
जनस्वतंत्रता का स्तंभ मानना चाहिए। एक प्रकार से उनमें स्वतंत्रता और नियतिवाद 
का सम्मेलन पाया जाता है। केवल आत्मचैतन्य, ज्ञान या आत्मनिष्ठ स्वतंत्रता अपूर्ण 
है। केवल संस्थाएं भी अपूर्ण हैं। राज्य में ही आत्मनिष्ठ और विषयगत या वस्तु- 
निष्ठ स्वतत्रता का समन्वय होता है। जब मनुष्य राज्य के प्रति अपने कर्तव्यों का 
पालन करता है तब उसे यथार्थ में विमोक्ष प्राप्त हो जाता है। कतंव्यशीलता 
एक ओर प्राकृतिक प्रवृत्तियों से और दूसरी ओर अनिर्णीत आत्मनिष्ठता से मुक्ति 
प्रदान करती हैँ।एक विनिश्चित विराट समष्टि से एकाकारता प्राप्त करना ही हेंगेल 
के मतानुसार स्वतंत्रता है । केवल अवरोधनों का अभाव स्वतंत्रता नहीं है। जब 
राज्य के विशिष्ठतम आदर्श के सहारे मानव अपने जीवन का विनिर्णय करता है, तब वह 
स्वतंत्रता का सार और सर्वस्व प्राप्त ,करता है। हेगेल और रुूसो के विचारों 
का सम्मेलन कर बोसांक्वेट ने स्वतंत्रता के संबंध में अपना विचार स्थापित किया३ई । 
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बोसांउवेट ने बहुत गम्भीरता से इस सत्य को पकड़ा है कि प्रत्येक मानव के हृदय 
में कल्याणान्वेषी एक वास्तविक इच्छा है। इस वास्तविक इच्छा का वह सामान्य 
इच्छा और राज्य से तादात्म्य मानता है। राज्य के अन्तर्गत ही वह पूरी राज- 
नीतिक स्वतंत्रता मिलती हैं जो व्यक्ति की स्वतंत्रता को तात्विक श्र्थ प्रदान करती 
है। राज्य द्वारा निर्धारित कानूनी व्यवस्था का अनुगमन करने में, यद्यपि सामयिक 
दृष्टि से ऐसा प्रतीत होता हैं कि वृत्तियों का दमन हो रहा है, तथापि इससे भावता* 
परिशद्धि होती है और सत्य को प्राप्त करने में आसानी होती है। 


विज्ञानवाद ने राज्य के सत्तावाद या संप्रभ्तावाद का मानव अधिवारवाद से समन्वय 
का यत्न किया, किन्तु इस प्रयास में इसने राज्य की कल्याणकाज्णी , शवित का 
गतिशय मण्डन कर डाला। यदि एक व्यापक दाशंनिक राजनीतिश्षास्त्र की दृष्टि 
से व्यक्तिवाद अपूर्ण है तो दूसरी ओर जर्मन और ब्रिटिश विज्ञानवाद सामाजिक वृत्त 
की कल्पना कर मानव स्वतंत्रता का ही उसमें विलयन कर डालता है। जबतक राज्य 
में भयकर वर्ग संघर्ष शर श्रेणी-संघर्ष वर्तमान है और जबतक आदर्श राज्य व्यवस्थित 
नहीं होता, तबंतक किसी भी वर्तेमान राज्य को स्वतंत्रता का वास्तवीकरण मानना 
शब्दों का खिलवाड़ करना हैँ । जबतक राज्य में पुजीवादी या अन्य शोषणकारी 
व्यवस्था का प्राघान्य है तब्तक आत्म विनिर्णयकारी स्वतंत्रता से कर्मकर और क्ंषक 
वर्ग के लिए क्या लाभ है, इसका स्पष्टीकरण न हेगेल ने किया है और 
न बोसांक्वेट ने। प्लेटो और अरस्तुू ने दार्शनिक राजनीतिवेत्ता होते हुए भी राज्य 
में वर्तमान आन्तरिक आथिक और सामाजिक संघर्ष का उल्लेख जोरदार शब्दों में 
किया हैँ । व्यावहारिक राजनीति की दृष्टि से तत्वतः अवस्थित सामान्य संकल्प या 
सामान्य हित तामक कोई वस्तु नहीं हैं । अनकश; वतंभान संकत्पों के संघर्ष से 
उत्पन्न एकता ही राज्य का आधार हैँ । आथिक स्वार्थों के घनघोर संघर्ष की उपेक्षा 
कर राज्य को स्वतंत्रता का वास्तवीकरण या सामान्य हित का क्रियान्दयन मानना 
काल्पनिक मालूम पड़ता हूं । सामाजिक जीवन में राज्य को वशिष्टय प्राप्त है, कभी 
कभी राज्य को अतिशय मत्त्व भी मिल सकता हे, किन्तु समाजशास्त्रीय दृष्टि से 
निश्चित ही समाज, राज्य की अपेक्षा विशालतर हे । अतः सामान्य संकल्प की राज्य 
से तदाकारता बताना असंगत हुं। कभी-कभी मानव की अनभति के सबसे अधिक 
महत्वपूणा अंश धामिक संस्थाओं के द्वारा, न कि राज्य के द्वारा, व्यावहारिक 
वास्तविकता प्राप्त करते हैँ। घंमंशहीदों के जीवन चरित्र से यह बात स्पष्ट प्रमाणित 
होती हूं । हगेल और बोसांक्वेट में वतमान संस्थओओं का अतिशय महत्त्व स्वीकृत किया 


गया हूँ । किन्तु मानव आत्मा के विकरित होते हुए प्रबोध, और सामान्य संकल्प के 
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विषय में वर्धभान चंतन्य से क्‍या सामाजिक और राजनीतिक परिवतेन वांच्छनीय 
हैँ, इनका पूरा विवेचन नहीं प्राप्त होता ह । इतिहास ओर समाजशास्त्र के आधार 
पर निर्मित राजनीतिशास्त्र मानव आत्मा के सतत प्रवर्धशील और विकसनशील 
स्वभाव को मानते हुए ऐसा विचार रखता हे कि यदि वास्तविक संस्थाएँ अतकंसंगत 
हो जाये तो उनका परिवतंन हो जाना चाहिए और यदि कोई निहित सवा, सामान्य 
कल्याण के नाम पर अपना स्वार्थ सिद्ध करता हूँ तो उसके विपरीत विरोध अवश्य 
होना चाहिए । सामाजिक और राजनीतिक संस्थाओं में उनका निजी कोई अनुस्यृत 
लक्ष्य नहीं हैं । उनको लक्ष्यशीलता-मानव कार्यकर्ताओं के ॥रा प्राप्त होती है । एक 
समय था जब कह सकते थे कि राजगीतिक समानता की लक्ष्यसिद्धि ही राज्य का 
प्रयोजन हे; किन्तु आज की पेचीदगीपूण आथिक अवस्था में यही कहा जा सकता है 
कि सामाजिक और आशथिक प्रश्नों का समाधान कर वर्गहीन समाज की स्थापना ही 
हमारे सामहिक श्रमों का प्राप्तव्य फल' है । 

मानव स्वतंत्रता की अभिव्यवित वेयक्तिक संकत्प-स्वातंत्य के द्वारा हंती है। 
किन्तु किसी भी राज्य या किसी भी संस्था को स्वतंत्रता का तत्त्वतः वास्तवीकरण मानना 
मानव इतिहास की उस क्रान्तिकारिणी प्रवृत्ति के साथ विद्रोह है जिसके कारण ही मानव- 
समाज इतना विकास कर सका हे। स्वतंत्रता आत्मनियंत्रण में है। राजकीय व्यवस्था में 
उसका पृर्ण वास्तवीकरण मानता शब्दों का भ्रामक उपयोग हूँ। राजकीय व्यवस्था से शांति 
या सुरक्षा मिल' सकती हे; किन्तु विना संकल्प का प्रयोग किये स्वतंत्रता प्राप्त नहीं हो 
सकती है । जब अपनी चेतन बुद्धि से, आत्मसंस्थित हो, मानव विसी जीवनशैली को 
चुनकर तदनुकूल अपनी प्रवृत्तियों का विनयन करता हैं, तब उसे स्वतंत्रता प्राप्त हेती है। 
किन्तु हेगेल और वोसांक्वेट के विचार में यह विराट आदश पृव॑तः प्र;प्त है । मानव को 
केवल तदन्‌कूल व्यवहार करना है। अतः जिस महान सिद्धान्त को वे पृव॑तः प्राप्त मानते 
हैं, वह आत्मविनिर्णय का नियामक होकर आत्मनियंत्रण का रुिद्धांत हो जाता हे; 
क्योंकि वह पृर्वेतः वर्तमान और शक्तिशाली है । अतः वह दमन तथा स्वतंत्रताहनन 
का ही सिद्धान्त हो सकता है। 

स्वतंत्रता के सिद्धान्त का मखौल विज्ञानवादियों के उस विचार में था जब वे कहते 
हैं कि मानव स्वतंत्र बनने के लिए शक्ति के द्वारा बाध्य किया जा सकता है” (फ्रोस्ड 
टु बि क्री) ।' यह वाक्य कवीरदास के अटपठें बैन! के समान है। यह ठीक है कि 
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स्वतंत्रता २६६ 


हमारी भावनाएँ, हमारी प्रवृत्तियाँ तथा हमारे कम, हमारे आत्मतत्त्व की पूरी अभिव्यक्ति 
नहीं करते तथा पूर्ण आत्मज्ञान चेतना के उस प्रसारण पर आश्रित है तब साधारण 
दृष्टि से जो अन्य समझे जाते हैं, उतका भी समन्वय अपने व्यक्तित्व में हम कर लें, 
किन्तु इस प्रकार की समन्वय किया स्वत:प्रेरित होनी चाहिए । दूसरी शक्ति जबतक 
इस प्रकार की प्रेरणा करती हैँ तबतक नैतिक स्वतंत्रता का विकास ही नहीं हुआ है, 
ऐसा कहना चाहिए। जहाँ तक इस अआआमक वाक्य का कि स्वतंत्र बनने के लिए शक्ति 
के द्वारा बाध्य किया जा सकता है”, यह अर्थ हो कि मानव-चेतना में शिव की भावना 
का उदबोधन किया जाय, वहाँ तक तो यह ठीक है। किन्तु स्वतंत्रता और शक्ति का 
स्वतंत्रता के लिए प्रयोग, दोनों परस्पर विरुद्ध वस्तुएं हैं। स्वतंत्रता के मार्ग में, अन्य 
दक्तियों या संस्थाओ्रों के नियंत्रण की वहाँ तक आवश्यकता है जहाँ तक व्यक्ति को 
कर्मयोग के मार्ग में दीक्षित करना है; किन्तु जब इस वाह्म-प्रेरित नियंत्रण को मानव 
स्वप्रेरित नियंत्रण में बदल डालता है तब वह वस्तुतः स्वतंत्र बनता है। किन्तु शक्ति, 
स्वतः, कदापि स्वतंत्रता की प्रदात्री नहीं है। बोसांक्वेट ने रहस्यवाद की पराकाष्ठा कर 
दी, जब उसने कहा कि शासक और शासित में कोई अन्तर नहीं है--एक ही अनुभव- 
संतान है। किन्तु शासक और शासित में क्‍या व्यवधाव है, इसका विश्लेषण सन्‌ १६१० 
या १८९९ में लण्डन के किंसीं विशाल धनी होटल में बैठकर नहीं हो सकता था, 
अपितु दक्षिण अफ्रिका में गोरों के काले कारनामों को देखने से ही हो सकता था। अमे- 
रिका की समृद्ध सम्यताओं और उनके निवासियों को आत्मसात्‌ या भूमिगर्भ में विलीन 
करनेवाले पद्चिमी सांम्राज्यवाद के कारनामों में शासक और शासित का अन्तर साफ- 
साफ अक्षरों में लिखा हुआ है। चम्पारण के निलहों गोरों के अत्याचार में और हिटलर 
के पाशविक कुकृत्यों में हमें इस बात की चेतावनी मिलती है कि आभिजात्य स्वतंत्रता, 
भशोरे आदमी पर बोझ' या जर्मन संस्कृति का उतृकर्ष--इनके ताम पर भीषंण आऊकतें जनता 
पर लादी गई हैं। आज प्रजातंत्र का जमाना दुनिया में आ रहा हूं और आवश्यक 
है कि इस समय दाशंनिक राजनीतिशास्त्र के मूल मंत्र--चेतन व्यक्ति का नैतिक और 
आध्यात्मिक स्वातंत्र्य--को क्रियान्वित करने के लिए इसका आारथिक और राजनीतिक 
आधार ठीक किया जाय। स्वतंत्रता का अर्थ है कतृ त्वशवित क्या विशेषरूप से उपभोग । 
इसको राजनीतिक रूप से क्रियान्वित करने के लिए मानव अधिकारों का पालन तथा 
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कानून का उचित उपयोग होना चाहिए। बैबिट ने कहा हैं कि सच्ची स्वतंत्रता यह नहीं 
है कि मनुष्य यथेष्ट श्राचरण करे; किन्तु कानून के अनुसार श्रपनेको बना लेने का यत्न 
_करे। मे इस प्रकार की उक्तियों को हेगेल और बोसांक्वेट का अमरीकी रूपान्तरमात्र 
समझता हूँ ! द ४. 

राजनीतिक स्वतंत्रता का मूल श्राधार है--व्यक्ति के अधिकारों का पालन । एक व्यब्ति 
स्वतंत्र रह सके, इसके लिए उसकी स्वतंत्रता का अन्य अनगिनत लोगों के अधिकार के 
साथ समन्वय करना होगा। इस प्रकार का सामंजस्थ जब तक नहीं बनता तबतक 
स्वतंत्रता की कानूनी व्यवस्था नहीं हो सकती है। प्रत्येक मनुष्य को अपने विचारों को 
व्यक्त करने की स्वतंत्रता रहे, इसके लिए आवश्यक है कि वह श्रन्य लोगों के विचारों 
. को भी सहिष्णुतापूर्वक सुन सके । अरस्तू ने कहा है कि प्रजातंत्रीय स्वतंत्रता का मूल है कि बारी 
बारी से लोग शासक और शासित बनें। इसका श्रर्थ यह हुआ कि निश्चित समय पर 
निर्दिष्ट पद्धति से शासकों का स्वतंत्र चुनाव, वयस्कमताधिकार के आधार पर हो । 
_शासकवर्ग दमनचक्र का नियमानुकूल प्रयोग करने के ही अ्रधिकारी हैं। स्वतंत्रता का 
निश्चित पूरक है--दलवाद का नियंत्रण। बल को शनै:-शनै: समझौते में बदलना प्रजा- 
तंत्र का उद्देश्य है; किन्तु जबतक मानव चेतना को यह प्रबुद्धावस्था नहीं प्राप्त होती है तबतक 
बल का नियमानुसार ही प्रयोग होनां चाहिए। कानून की व्यवस्था बलप्रयोग को सीमित, 
तकंसंगत और पूर्वत: ही जनसमाज के द्वारा जानने योग्य बनाती है।' 

राजनीतिक स्वतंत्रता की चरितार्थता इसमें होती है कि मनुष्य अ्रपने नागरिक अधि- 
कारों को अच्छी तरह समझे और आत्मविकास तथां जनकल्याण के लिए उनका प्रयोग 
करे। किन्तु नागरिक स्वतंत्रता की प्राप्ति पहली सीढ़ी है। उसकी पूर्णता तब होती है 
जब चेतन मानव स्वतंत्रता के साथ अपने राजनीतिक भ्रधिकारों का उपयोग करता है । 
अपने निष्णात राजनीतिक चैतन्य का जनकल्याणार्थक उपयोग ही कर्मयोग का प्रशस्त 
पथ हैं और यही राजनीतिक स्वतंत्रता है । किन्तु यदि वह अपनी व्यवसायात्मिका 
बुद्धि से यह समझता हैं कि किसी विशेष श्रावश्यकता के कारण राज्य की कानूनी व्यव- 
स्था का विरोध उसे करना ही है तो वह अवश्य अनाज्ञाकारिता तथा विरोध के पथ का 
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स्वतंत्रता ३०१ 
आश्रय लेगा। राज्य श्रपती सत्ता और संस्थिति के रक्षण के लिए उसे दण्डित करेगा। 
किन्तु राज्यदण्ड के बावजूद भी स्वेच्छापूर्वक दण्ड सहन और आत्मबलिदान से ऐसा 
पुरुष अपने आत्मिक स्वातंत््य को व्यक्त करेगा। अतः, अनाज्ञाकारिता और विरोध भी 
राजनीतिक स्वातंत्र्य के अंगभृत हैं। जो मनुष्य या जो संस्था अपने अधिकारों पर आक्षेप 
होने पर उसका विरोध नहीं करती है, वह शीघ्र ही स्वतंत्रता के प्रति अनुराग खो बैठती 
है । स्वतंत्रता झ्ात्मिक' कतृ त्वशक्ति से सम्बन्ध रखती है और जब कोई मनुष्य या कोई 
संस्था अपने उचित अधिकारों के कुचले जाने पर चुप्पी साधती है, उसका स्वातंत्र्या- 
न्राग शिथिल होकर श्ीघत्र उसे पतन की ग्रोर ले जाता है। शैथिल्य, प्रप्रमाद, असत्य _ 
का सहन आदि तामसिक गुण हैं और स्वतंत्रता से कोसों दूर हैं। जब राज्य या सर- 
कार को विरोध का भय होता है, तब वह सम्हलकर व्यवहार करती है। विरोध का 
ग्रभाव राज्य को निरंकुशता की ओर ले जाता है। अतः, स्वातंत्र्यश्रदायक अधिकारों की 
रक्षा के निमित्त सतत यत्नवान होता और आवश्यकता हो तो संगठित विरोध के लिए 
भी प्रस्तुत होना आवश्यक है। 

राजनीतिक स्वतंत्रता की रक्षा के लिए प्रजातंत्रीय शासन-प्रणाली नितान्त आवश्यक 
है। एकतंत्र, अभिजाततत्र और अधिनायकतंत्र की स्थिति स्वतंत्रता के अपहरण पर 
प्राश्रित है। बहतों कं, दमन और कुचलने की .नीति से, परतंत्र कर ही इन तंत्रों की 
स्वतंत्रता टिकती है। यह स्वतंत्रता एक मनुष्य की या मुट्ठी भर बोगों की है। श्रजात॑त्रीय 
शासन-प्रणाली का साफल्य जनव्यापक शिक्षा के प्रसारण पर आश्रित है । शिक्षि+ 
जनता ही अपने अधिकारों और अपने कत्तेव्यों को समझ सकती हैं। संवहन के अनेक 
साधनों की श्रर्थात रेडियो; समाचारपत्र, पत्रिका, पुस्तकादि की स्वतंत्रता अभिवांछित हैं । 
संस्थ निर्माण, प्रचार, व्याख्यान आदि भी तबतक निष्प्रतिबंब हों जबतंक ते दूसरों का 
अपमान या हिसात्मक राजविद्रोह नहीं फेलाते। राज्य क सबकल्याण के लिए ही नियमों, 
काननों आदि का निर्माण करना चाहिए। जो कानून किसी वर्ग या श्रेणी-विशेष से 
संबंधित हों, उन्हें भी अतिरंजित स्वार्थवाद की दृष्टि से नहीं, श्रपितु जनकल्याण की दृष्टि 
ही बनाना होगा। अर्थात्‌ लक्ष्य यही होना चाहिए कि वे वर्ग या वे श्रेणियाँ अपनी 
स्वतंत्रता से अन्ततः जनकल्याण का परिवधन करें। अतकसंगत ओर अवधानिक परंपराओं 
जनश्रतियों, प्रथाओं और काननों का शीघ्र परिवर्तेत श्रभिवांछित है। एशिया की प्राचीन 
सम्यताओं में मानव को निम्नस्तर का बनानेवाली अनेक सामाजिक प्रथाएं प्रचलित हैं, 
जिन्हें हटाना होगा । कानून*"और प्रथाएंँ स्वातत््य की पोषिकाएं हों न कि दमनकारिणी ' 
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इस प्रकार अ्रधिकाररक्षक, सामाजिक कल्याण-प्रसाधक, आत्मविकासकारक वातावरण 
का निर्माण हो सकता हैँ, जहा पर राजनीतिक स्वतंत्रता सम्यक्रूप से क्रियान्वित हो। 
ऐसी अवस्था में प्रजातंत्रीय राज्य और मानव आत्मिक चैतन्य परस्पर में सहायता 
करते हुए परम श्रेय की अवाप्ति करते हैं। 


(घ) राजनीतिक स्वतंत्रता का आथिक आधार 


इतिहास की आर्थिक व्याख्या को असंगत मानते हुए भी हम, ऐतिहासिक प्रक्रियाओं 
के संचालन और नियमन में आथिक शक्तियों का महत्व स्वीकार करते हैं। दाशनिक 
राजनीतिशास्त्र कृत्स्तदर्शी है और अनेक विषयों से प्राप्त निष्कर्षों का, मानव की राज- 
तीतिक संस्थाओं और उसके राजनीतिक व्यवहार तथा व्यापार को. समझने के लिए, 
समन्वय करना चाहता है। इतिहास के संचालन में धामिक, सामाजिक, आथ्थिक, वाता- 
.बरणात्मक, वीरनेतृत्वमूलक--सभी प्रकार की शक्तियाँ क्रियाशील हैं। किसी एक शक्ति 
को सबका भूल बताना अपने सरलतापूर्ण अन्धविश्वास का परिचय देना हैं। यद्यपि 
प्राचीन और मध्यकालीन सम्यताएँ--विशेषतः बाबुल, कार्थेज और रोम कौ--आपस 
में व्यापार और विनिमय का संबंध रखती थीं, तथापि मुख्यतः सामयिक और स्थानीय 
उपभोग के लिए ही उस समय उत्पादन होता था। सोलहवीं शताब्दी के प्रारम्भ से ही 
विश्त्ववाणिज्य, जगत्‌व्यापी विनिमय, पू जीवादी अर्थव्यवस्था आदि का जन्म होता हैं। उस 
समय से आर्थिक शक्तियों का प्रभाव इतिहास में बहुत वेगवान हो गया हैँ। किन्तु पू जी- 
वादी युग का जो नियम है, भ्र्थात्‌ श्राथिक शक्तियों का विवद्धित श्रभाव, उसे समस्त 
मानव इतिहास की व्याख्या में प्रयुक्त करना ही माक्संवाद की भूल है। 

यूतान और प्राचीन भारत में राजनीतिक और आशिक व्यक्तिवाद का उदय नहीं 
हुआ था यद्यपि वेदान्त ने आध्यात्मिक व्यक्तिवाद का तथा सोफिस्ट विचारकों एवं 
सुकरात ने मनोवैज्ञानिक तथा नैतिक व्यक्तिवाद का क्रमशः संदेश दिया है। राजनीतिक 
स्वतंत्रता के आथिक आधार क्‍या हो सकते हैं, इसपर कोई स्मरणीय विवेचन प्राचीन 
साहित्य में नहीं पाया जाता हैं। ईशोपनिषत्‌ में कहा हैं कि त्याग करते हुए भोग करो, 
किसी अन्य के धन की आकांक्षा मत करो। प्लेटो ने धनसग्रह का खडन किया है; क्योंकि 
इससे युद्धलिप्सा बढ़ती है। अपने राज्यपालों के लिए उससे वैयक्तिक सम्पत्ति का त्याग 
अनिवार्य बताया । अरस्तू ने इस विचार का खंडन किया और धन की अतिरंजित लिप्सा 
एरलआंल, छत थातवे गला : न्गुफ्ठ 0फए०४०ा ० 
6606. जिालालशिलाएल)ी, प्रा. का 2864. दाद. करादों 
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वा तिरसवार व.ते हुए भी उरने सुख और नैतिक विकास तथा राजनीतिक 
कार्य के निमित्त आवश्यक अ्रवकाश के लिए, कुछ वैयक्तिक सम्पत्ति को आवश्यक बताया। 


वर्तमान जगत्‌ में मानव के विकास के लिए राजनीतिक स्वतंत्रता अनिवार्य मानी 
गई हैं। जबतक राजनीतिक आत्म-विनिर्णय का अधिकार मानव को नहीं प्राप्त होता 
है, तबतक उसकी नैसगिक शक्तियों का समुचित विकास नहीं हो सकता, इस प्रकार 
का विचार प्राय: सर्वेस्वीकृ है। तथाति व्यावहारिक राजनीति की गढ़ प्रक्रियाओं 
के अध्ययत से पता चलता है कि आर्थिक आधार कमजोर होने से मनुष्य राजनीतिक 
स्वतंत्रता का पूरा उपभोग नहीं कर पाता है। गअ्रतः, कुछ केन्द्रों से आथिक स्वतंत्रता 
की आवाज उठी है '। साधारणत: उदारवादी दल आशिक स्वतंत्रता का यह अर्थ 
करता था कि भनृध्य को वैयक्तिक आधार पर अनियंत्रित रूप से आथिक कर्मों को 
करने की स्वतंत्रता हो । अ्रतः, आर्थिक स्वतंत्रता का तात्परय हुआ आर्थिक कर्म का अ्रनि- 
यंत्रण। दूसरी ओर माक्सवादी तथा समूहवादी विचारधारा में आर्थिक स्वतंत्रता के दो 
अर्थ किये गये हैं--(क) आथिक सुरक्षा--श्रर्थात्‌ बेरोजगारी और कर्ममोक्ष (अर्थात्‌ 
नौकरी से निकाल देना ) के खतरे से सुरक्षा ; तथा (ख) श्रमिक संघों तथा अन्य 
आशिक संघों में प्रजातंत्रीय पद्धति का पालन अर्थात्‌ बहुत वादविवाद के बाद नीति- 
निर्णय तथा प्रजातंत्रीय तरीके से नेता-निर्वाचन | स्पष्ट है कि यदि उदारवादी परम्परा 
अर्थाधीशों को राज्य के हस्तक्षेप और आक्रमण से सुरक्षित करता चाहती है तो दूसरी 
ओर माकक्‍्सवादी परम्परा श्रमिकाधिकारवाद की पोषिका हैं। साधारणत: जब 
ब्रिटेन या अमरीका में आथिक स्वतंत्रता इन छाब्दों का व्यवहार करते हैं तब इसका 
तात्पर्य होता है--आर्थिक सुरक्षा या सामूहिक वेतननि्णय (कलेक्टिव बार्गेनिंग) । 
निःसन्देह यह आवश्यक प्रतीत होता है कि शरीर, जीवन, भ्रमण झादि की व्यवस्था सम्यक 
हो सके, इपलिए मनृष्य को कुछ सम्पत्ति अवश्य प्राप्त हो। यदि अ्भियोग करनें के लिए 
बहुत अधिक रुपयों की आवश्यकता हो तो यह आशा करना कि, एक भूख से लड़नेबाला 
कृषक न्यायालय के सहारे अपनी राजनीतिक या न्यायसंबंधी स्वतंत्रता का प्रकाशन करेगा, 
कल्पनामात्र हैं । 


पश्चिमी सभ्यता के पूृजीवादी देशों--ब्रिटेन, फ्रांस, हालैण्ड अमरीका ग्राहि में 
. राजनीतिक स्वतंत्रता की परम्परा का विकास हुआ हे । समाजशारित्रियों के अनुसार पुजीवादी 
अर्थ-व्यवस्था का मूल न तो विनिमयात्मिका उत्पत्ति हैं और न तो अतिरिक्त मूल्य का 
उत्पादन है--कक्‍्योंकि ये बातें प्राकृपु जीवादी व्यवस्था में भी पाई जाती हैं, अपितु कर्मकर 
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का कानूनी स्वातंत्र्य है। कर्मकर के शरीर और गति पर किसी प्रंकार का प्रतिबंध जो 
दास या सर्फ पर था, नहीं है। उसे पूरी स्वतंत्रता है कि वह यथेष्ठ अपनी श्रमशक्ति 
का जिससे चाहे विक्रय करें। कोई भी पुजीपति वा क्षेत्राधीश किसी व्यक्ति को अपने 
यहाँ कार्य करते पर. वाध्य नहीं कर सकता। अ्रतः, मानव-स्वतंत्रता के इतिहास में 
पृ जीवाद की यह सबसे बड़ी देन हँ कि यह कमंकर को शारीरिक दष्टि से पुणतः निष्प्रति 
बंध करता हँँ। यह दूसरी बात है कि आथिक संजटिलताओों के कारण इस काननी अधि- 
कार का कमृकर पूरा उपभोग न कर सके। परन्तु इतना निविवाद है कि कर्मकर की 
श्रमशक्ति के क्रय-विक्रय पर उन समस्त प्रतिब-्धों को, जो दासयग और सामन्तवादी यग 
में प्रचलित थे, कानूनी दृष्टि से हटाकर पृजीवादी पर्थव्यवस्था स्वतंत्रता इतिहास में 
अपना गौरवशाली स्थान रखती है। जहाँ जहाँ सामन्‍्त प्रथा का अन्त हुआ और पूजी 
वाद का श्रवेश, वहाँ वहाँ विष्टि (जबरदस्ती काम कराना) आदि का भी भ्रन्त हुआ । 
ग्रत:, समाजशास्त्रीय दृष्टि से इस श्रम शक्ति विक्रय-स्वतंत्रता का बड़ा मल्य है। इसको 
श्रात्त करत पर कम्कर ने अपन को संकल्पवान्‌ चेतन व्यक्ति अनुभव किया। वह समाज 
का एक तिरस्करणीय इकाई न होकर एक अधिकारवाहक मानव हो गया। इंगलैण्ड 
प्रायः सत्रहवीं शताब्दी तक सामन्तशाही प्रथा का अन्त हो चुका था। फ्रांस में १७८६ 
की राज्यक्रांति ने सामन्तवाद के रूप को खतम किया तथा रूस में १८६३ में “सफ- 
वाद का अच्त कर सामन्तवांद के उन्मूलन में एक लम्बा कदम आगे बढ़ाया गया। 
सामन्तवाद श्रनेक काष्ठाओं में समाज को विभकत करता था। विभाग का नियामक 
सूत्र था जमीन की मात्रा का स्वामित्व । किन्तु पूजीवाद कर्मकर को निज श्रमशक्ति का 
एकमात्र पूर्ण अधिकारी घोषित कर प्राचीन सामाजिक काष्ठाओं को तोड़ने में सहायक 
हुआ । दूसरी ओर, भ्रब तक शक्ति प्राप्त करने के साधन थे--या तो चर्चशाही या सामनन्‍्तों 
के समान क्षेत्राधिपति बनना। धामिक अन्धविश्वास और जमीन के स्वामित्व के बदले 
पृ जीवाद ने उत्पादन और विनिमय के द्वारा प्राप्त धन को शक्ति का प्रदाता बनाया । 
ग्रत:, निज श्रमशक्ति पर कर्मकर के पूर्ण एकाधिपत्य और सामाजिक तथा राजकीय 
शक्ति के एक नूतन प्रसाधन--अ्रर्थात्‌ प॑जी को स्थापित कर निस्सन्देह पूृजीवाद ने प्रजा- 
तत्रवाद और नैसग्रिक अधिकारवाद के द्वारा उदघोषित राजनीतिक स्वतंत्रता के सिद्धान्त 
को पुष्ट किया हैं। | 

पू जीवाद ने तकसंगतता और बौद्धिकता को भी पुष्ठ कर स्वतंत्रता को प्रशस्त 
किया हैं। तकसंगतता का भ्र्थ है, प्राकृतिक और झाथिक शक्तियों का जनसमाज के 
कल्याण के लिए तकंयुकत प्रयोग । प्राचीन और मध्यकालीन सभ्यताओं में मानव प्राकृ 
तिक शक्तियों का बहुत दूर तक कठपुतला था। वैज्ञानिक और यांत्रिक बौद्धिकता का्‌ 
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प्र बहुत दूर तक होता है, मानव की ज्ञानात्मक शक्ति का प्राकृतिक शक्तियों के साथ संघर्ष में 
कौशलपूर्ण प्रयोग । पूजीवादी अर्थव्यवस्था परिग्रह पर आश्वित हैं । विज्ञान और यंत्र का श्रम 
की उत्पादनशक्ति के सतत वेगवान संवद्धन में प्रयोग करना इसका लक्ष्य हैं। पृ जीवादी 
वैयक्तिक परियग्रह में लगे रहते हैं। प्रतियोगिता पृजीवाद की नियामिका हैं। इस प्रति- 
योगिता में साफल्य प्राप्ति के निमित्त विकसनशील यांत्रिक शक्तियों से सहायता मिलती 
है । मशीन जितनी अच्छी होगी, उतनी ही अधिकता से उत्पादन होगा। अतः, याँत्रिक 
गौर वैज्ञानिक तकंसंगतता और बद्धिशीलता पूजीवाद की अनिवार्य सहायिका है । प्राचीन 
और मध्यकालीन ग्रर्थ-व्यवस्था स्थिर थी। सतत परिवद्धंनशील मांग की पूर्ति उसका लक्ष्य 
नहीं था। किन्तु मनृष्य के मन और हृदय में नूतन वस्तुओं की चाह और माँग उत्पन्न 
करना प्रजीवाद का उद्योग रहा है। पूजीवादी व्यवस्था के आरम्भिक दिलों में उत्पादन 
की भौतिक और यांत्रिक प्रक्रिया में कोई बड़ा परिवर्तन नहीं हुआ । स्वतंत्र कमंकरों के 
आधार पर उत्पादन करना ही एकमात्र विशाल सामाजिक परिवतेंन था। किन्तु औद्यो- 
गिक क्रान्ति के फलस्वरूप परिपक्व पुजीवाद का जन्म हुआ और तबसे सतत परिवद्धंन- 
शील मात्रा में यांत्रिक रूपान्तर हुए है! पुजीवाद ने प्राकृतिक शक्तियों के साथ संघर्ष 
में जो करामात किये हैं, उनकी तुलना में चीन की दीवार, अशज्योक के धर्मस्तम्भ और 
ताजमहल भी साधारण मालूम पड़ते हैं। भयंकर नदियों, समुद्रों, पर्वेतों को नियंत्रण में 
लाना ; वाय, अग्नि, विद्यरृ, लोहा आदि से पूरा भृत्यवत्‌ काम लेना; तथा आयुविज्ञान 
पदार्थविज्ञान आदि में अ्रपरिकल्पित उन्नति--ये सब बातें पृ जीवादी अर्थ-व्यवस्था में ही 
संभव हुई हैं। आज आकाश और काल का वेगवान प्रकर्ष भी मानव के यांत्रिक और 
वैज्ञानिक प्रभाव को महसूस कर रहा है। प्राचीन काल में मानव-प्रकृति की अभ्यर्थना 
करता था। ऋग्वेद में अग्नि, वरुण, इन्द्र आदि प्राकृतिक शक्तियों की उपासना का 
वर्णन ग्राता है। उस समय मानव प्रकृति से डरता था। सांख्य-दर्शन में प्रकृति के नाट्य 
से परे कैवल्यप्राप्ति या असंगत्वाभिचैतन्य का संदेश पाया जाता है। किन्तु पश्चिमी 
सभ्यता में प्रकृति पर विजय प्राप्त करने का उदात्त सन्देश है। पदिचमी विज्ञान, 
ज्ञान को मोक्षदायक या विमुक्तिसंसाधक नहीं मानता। बेकन, डेकार्ट, स्पेंगलर आदि ने 
ज्ञान को दक्तिदाता माना हैं। ज्ञान इसलिए शअ्रपेक्षित है कि प्राकृतिक नियमों का 
सम्यक बोध प्राप्त हो और फिर तदनुकूल आचरण। ज्ञान भविष्य को समझने और 
स्वायत्त करने में सहायता देता है। ज्ञान की शक्तिदायिका एकान्त साधना करने का 

दशा महाकवि गेटे के प्रसिद्ध ग्रन्थ 'फाउस्ट' में व्यवत्त हुआ हूँ। यूराप मे इधर 
चार-पाँच सौ वर्षों में जो वैज्ञानिक और यांत्रिक उन्नति हुई है, उसमें पृ जीवाद को में कारण- 
भूत कदापि नहीं मानता एंगल्स आदि का विचार हैं कि सोलहवीं, सत्रहवीं शताब्दी 
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में जो व्यावहारिक विज्ञान की उन्नति हुई है, उसमें प्र जीवाद कारणभत है। में सिर्फ इतना 
मानता हू कि वैज्ञानिक उन्नति और पृ जीवाद समसामयिक हैं। निस्सन्देह वैज्ञानिक 
उन्नतियों का व्यावहारिक जबर्दस्त उपयोग प्‌ जीवाद ने किया हैं। कुछ अंश तक पृ जी- 
वादी व्यवस्था की यांत्रिक समस्याओ्रों के समाधान के लिए भी सैद्धान्तिक विज्ञान की 
उन्नति हुई हैं। किन्तु विज्ञान की उन्नति, बहुत अंश तक, ज्ञानसम्बन्धी स्वत प्रसृत जिज्ञासा 
के उपशमद के लिए भी होती है । अर्थात्‌ यदि एक प्रक्ृष्ट विद्धांत विज्ञान में उपस्थित 
किया गया तो फिर उसकी ताकिक उपपत्तियों, और अ्रसंगतियों के निराकरण के 
आधार पर उन्नति होती है। संक्षेप में कह सकते हैं कि वैज्ञानिक उन्नति अंशत: 
सैद्धान्तिक प्रेरणा का और अंशतः यांत्रिक सभ्यता के व्यावहारिक प्रहनों के समाधान का 
फल हैं। इस तकसंगतता और बुद्धिशीलता की उत्पत्ति में प्रजीवाद का इतना योगदान 
श्रवश्य हैं कि यंत्रवाद पर आधारित यह व्यवस्था प्रतियोगिता में विजय के लिए सर्वदा 
वज्ञानिक साधनों का उपयोग करती है । अनु प्योगी यंत्रों का तिरस्कार और नतन समय- 
सानुकूल यंत्रों का उपयोग, यह इस व्यवस्था का लक्ष्य सर्वदा रहा हैं। इस प्रकार, 
स्वतंत्रता वृद्धिशीलता है, इस विचार के व्यावहारिक क्रियान्वयन प्र पूंजीवाद का साफल्य 
निर्भर है। माक्सवादी भी प्रजीवाद की बद्धिशीलता का खंडन नहीं करते, वे इसका अधिक 
व्यापक अयाग करना चाहते हैं। पूंजीवाद जगत्‌ में कदापि सफलता नहीं प्राप्त कर सकता 
यदि यांत्रिक और वैज्ञानिक साधनों का वह इतना प्रकृष्ट उपयोग नहीं करता। प्राक्क 
तिक और आशिक तत्त्व के स्वरूप का अनुसंधान और उनका जगत के व्यवहार में उप- 
योग, यही पूजीवाद का लक्ष्य रहा है। इस प्रकार की व्यावहारिक प्रक्रिया की सफलता 
से ही उस प्रसिद्ध हेगेल मार्क्स प्रतिपादित स्वतंत्रता सम्बन्धी विचार का जन्म हुआ जो 
स्वतंत्रता को नियति का ज्ञान समझता है! । यदि प्राकृतिक और आर्थिक जगत में दते- 
मात नियम-राशि और व्यवहार-प्रक्रिया का ज्ञान हो जाय तो, उनका मानवोपयोगी प्रयोग 
संभव हो सकता हें। ज्ञान ही स्वतंत्रतः का जनक हुँ। निर्यात काज्ञान ही हमें 
व्यावहारिक क्षेत्र में आवश्यक स्वतंत्रता प्रदान करता है। अतः, हेगेल के इस विचार का कि 
स्वतंत्रता 'नियति का ज्ञान! है, आज जोरों से रूस में प्रचार हो रहा हं। रूसी विचारकों 
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के मत में स्वतंत्रता, यादुच्छिकता वा यथेष्टकारिता नहीं है ; किन्तु प्राकृतिक और सामा- 
जिक आ्थिक जगत्‌ का परिज्ञान प्राप्त कर तथा मानव की सामूहिक शक्तियों का 
तदनुकूल प्रयोग कर एक स्वस्थ सुखी समाज का निर्माण ही स्वतंत्रता है। श्रर्थात व्यक्ति 
की यादुच्छिक स्वतंत्रता के स्थाव पर रूसी साम्यवाद सामूहिक शक्तियों के नियोजित 
उपयोग को ही स्वतंत्रता मानता है। अत्यन्त स्पष्ट है कि स्वतंत्रता, नियति का ज्ञान है 
इस प्रकार की विचारधारा दासप्रथा के और सामन्‍्तवादी युग में नहीं उत्पन्न हो सकती 
थी । जब भौतिक विज्ञान और पृ जीवाद ने मानव की क्रियात्मिका शक्तियों को उन्मुक्त 
किया, तब उसी वातावरण में इस विचार का उदय हुआा। संक्षेप में, इतना कहना 
संगत होगा कि प्रजीवाद सतत्र वर्धनशील बुद्धिशीलता का युग हैं और इस दृष्टि से 
इस अर्थव्यवस्था ने स्वतंत्रता के उत्कर्ष में योगदान किया है। 

पूजीवादी अर्थव्यवस्था दो प्रकार से स्वतंत्रता का पोषण करती है--(क) कर्मकरों 
की बैधिक स्वतंत्रता का समर्थन कर यह व्यक्ति-स्वातंत्र्य का अनुमोदन करती हैं। पूं जी- 
वाद के पहले व्यक्ति स्वतंत्रता पर अनेक प्रतिबन्ध थे। दास और सर्फ को वैधिक 
व्यक्तित्व की दृष्टि से स्वतंत्रता नहीं प्राप्त थी। रोम के कानून के अनुसार पिता को 
परिवार के ऊपर शअ्त्यधिक अधिकार थे। परिवार के बच्चों के ऊपर जीवन और मृत्यु 
का अधिकार प्राप्त रहने से, यह मालूम होता है कि जीवन धारण करने मात्र से जो 
कानती अधिकार मानव को प्राप्त होना चाहिए, वह अभी रोम में स्वीकृत नहीं हुआ 
था। प्‌ जीवाद कर्मकर के श्रम के क्रय-विक्रय संबंधी तथा गतिशीलता संबंधी स्वन॑त्रता को 
स्वीकार कर मानव के नैतिक स्वातं-य को स्वभावतः बड़ा प्रश्रय देता हैं । जब एक 
मनृष्य की स्वतंत्रता को कानूनी रूप दिया जाता हैं, तब उसको अन्य मनुष्यों के लिए 
सामान्यीकृत करना सहल हो जाता है । (ख) पू"जीवाद त्कशीलता और बृद्धिशीलता का पोषक 
हैं; क्योंकि यांत्रिक अभ्युदय इसी पर ग्राश्चित है। (ग) एक तीसरा अर्थ भी है जिसमें 
पूजीवाद स्वतंत्रता का पोषण करता है। पूंजीवाद एक नूतन आथिक वर्ग का समर्थक 
हैं जो सामन्तवाद के विरोध में खड़ा होता है। व्यापार और उद्योग के द्वारा धनी बचे 
हुए इस वर्ग के राजनीतिक अधिकारों के समर्थन में ही इंगलैण्ड की रकतहीन क्रांति 
तथा फ्रांस को राज्यक्रांति का जन्म हुआ। पीम, हैम्पडेन, क्रामवेल, जेफर्सन, हेमिल्टन, 
मैंडिसन, मसिराबो आदि इसी वर्ग के आर्थिक और राजनीतिक अधिकारों के समर्थक थे। 
इसी वर्ग के राजनीतिक अधिकारों के पोषण में नैसगिक अधिकारवाद तथा अनुसंधानवाद 
के सिद्धान्त उपस्थित किय्रे गये। इस वर्ग के स्वार्थों का समर्थन तभी हो सकता था, जब 
एक व्यापक आदशंवाद के आधार पर हौ इसके अ्रधिकारों का समर्थत किया जाय । अ्रतः, 
सत्रहवीं, अद्वारहवीं और उदन्नोसवीं शताब्दी के विचारकों में सहिष्णुता, जनसम्मति और 
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मानव अधिकारवाद का बड़ा ही आकर्षक और उदात्त वर्णन पाया जाता है। अमरौकां 
का स्वतंत्रता-घोषणा-पत्र और फ्रांस की राज्यक्रान्ति के समय का घोषणा-पत्र स्वतंत्रता के 
इतिहास में बड़े ही महान्‌ संदेश-प्रदाता रहे हैं। स्मरण रखना चाहिए कि फ्रांस की राजक्रांति 
स्पष्टतथा तृतीय वर्ग (अर्थात्‌ नूतन पू'जीवादी वर्ग) के अधिकार-समर्थन के लिए हुई 
थी। व्यक्त और अव्यक्त पद्धतियों से पूंजीवाद ने प्रजातंत्रीय पद्धति का समर्थन किया 
है। पूजीवाद का मुख्य लक्ष्य आर्थिक लाभ और उच्चति है। हिंसा में शोर और यश के 
निमित्त, इसकी दिलचस्पी नहीं है। शान्ति और समझौते से अपना कार्य निकालना 
इसका मुख्य सूत्र है। हिंसा को यह तिरस्क्रत नहीं करता; किन्तु हिंसा इसका प्रथम नहीं, 
अपितु अन्तिम अस्त्र है। असीरिया और मंगोल साम्राज्यवाद के इतिहास में यशोलिप्सा 
और राजनीतिक शक्ति के लिए अतिरंजित बल का प्रयोग किया जाता था। प्‌ जीवाद 
समझौता, सुझाव, अनुबन्ध, प्रचार आदि के सहारे अपना मुख्य लक्ष्य सिद्ध करना चाहता 
है। सतत आर्थिक उन्नति करना इसका मुख्य लक्ष्य है। हिंसा के बदले प्रतियोगता को 
स्थापित कर पूजीवाद ने प्रजातंत्रीय पद्धति का समर्थन किया है । इंगलैण्ड, फ्रांस, अमरीका तक 
हालेंड में पूजीवाद का विकास ग्रजातंत्र का स्पष्ट समर्थक रहा है। सामन्‍्तवादी 
व्यवस्था का संबंध एकतंत्र से था। उसकी प्रतिक्रिया में नैसगिक अधिकारवाद, 
जनसहमतिवाद झ्रादि का सन्देश पूंजीवाद ने उपस्थित किया। अतः, एकतंत्र 
और अल्पतंत्र के स्थान पर लोकतंत्र या जनतंत्र को प्रतिष्ठित करने «में पूंजीवाद का 
भी हाथ हैं। इस प्रकार लोकतंत्रीय परम्परा का समर्थन कर और आन्तरिक आशिक 
प्रइनों के समाधान में हिंसा के बदले प्रचार आदि का समर्थन कर, राजनीतिक दृष्टि से 
पु जीवाद स्वतंत्रता का एक तीसरे अर्थ में भी समथक रहा है। यही कारण हू कि प्रजा- 
तंत्र के अमरीकन समर्थकों के मत में पूजीवाद और प्रजातंत्र सहव्यापी हैं, पूंजीवाद पर 
झ्राक्रमण को वे अधिनायकतंत्र की ओर अग्रसर होना समझते हैं। 

यद्यपि इन तीन विशाल अर्थों में--श्रमशक्ति का विक्रय-स्वातंत््य, औद्योगिक और 
वैज्ञानिक तकंशीलता तथा प्रजातंत्रीय परम्परा का समर्थन--पूं जीवाद ने स्वतंत्रता का 
बलशाली समर्थव किया है, तथापि इसकी कुछ भयंकर कमजोरियाँ भी हैं '। इन कम- 
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जोरियों के कारण प्‌ जीवादी अर्थव्यवस्था में स्वतंत्रता का नाममात्र ही रह जाता है । 
यद्यपि मजदूरों की श्रमशक्ति के विक्रय का वैधिक स्वातंत्र्य प्राप्त है, तथापि पूं जीपतियों 
और श्रमिकों के बीच जो शक्ति के अनपात में महान्‌ अन्तर है, उसे देखते हुए यही 
कहना पड़ता हैं कि इस विधि-सम्मत समानता का वास्तवीकरण पूरा नहीं पाता 
है।* मजदूरसंघों को कानूनी अभिज्ञान मिलने से जो पूं जीवाद के प्रारम्भिक दिनों में असहाय 
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श्रवस्था श्रमिकों की थी, वह आज नहीं है। तथापि यह भी एक कद सत्य है कि प्‌ जी- 
पतिवर्ग और श्रमिकसंघ दो समानशक्ति सम्पन्न अनुबंधकारक नहीं है। वास्तविक समा - 
नता वहीं सम्भव है, जहाँ अनुबन्धकारकों में लगभग समान शक्ति हो। शक्ति-आन्तर्य 
के कारण उनके लेनदेन करने की शक्ति में भी भिन्नता अवश्यमेव आ ही जाती हूैँ। में 
फासिस्टवाद को पतनोन्मुख पू जोबाद का एक रूपमात्र नहीं मानता; तथापि इतना स्पष्ट 
ह कि फासीस्टवादी शासकों पर श्रौद्योगिक प्‌ जीवाद का जबर्दस्त प्रभाव था। प्‌ जीवादियों 
को प्रसन्न करने के लिए फासस्टवादी तानाशाहों ने श्रमिकसंघों का खात्मा कर डाला। 
श्रमिकसंघों का राज्य में विलय। द्वारा सत्यानाश, श्रमिक आन्दोलन पर भयंकर आक्रमण 
था। इस आक्रमण की सफलता से, मालम पड़ता है कि अ्रभी श्रमिक आन्दोलन बलशाली नहीं 
हो पाया है। ब्रिटेन और अमरीका में प्रायः श्रब तक पूंजीवाद विकसनशील रहा हैं। 
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ब्रिटेन में साम्राज्यवाद के द्वारा अजित. मुनाफों को, तथा अमेरिका में आन्तरिक 
पू जीवाद के अपरिकल्पित विकास के कारण प्राप्त सम्पत्ति को श्रमिकों में भी कुछ अंश तक 
बाँटा गया। इस पद्धति से कुछ दूर तक श्रमिकों का जीवन-स्तर ऊँचा हो गया। कुछ 
श्रमिक, मुख्यतया अमरीका में स्वयं, पूजीपति तक बन गये। सम्पत्ति के इस आंशिक 
पुतवितरण से उस दर्दनाक अवस्था का, जिसका वर्णन मार्क्स ने कैपिटल के प्रथम भाग 
में किया है, आंशिक परिहार हो गया । तथापि अमरीका में हब्शी कर्मकरों की अवस्था, विशेषत: 
अमरीका के दक्षिणी रियासतों में अभी भी सन्‍्तोषजनक नहीं है । अनेक सुधारों के बाद भी झभी 
लंदन के पूर्वी हिस्सों के लोगों का जीवन परदिचमी हिस्से के लोगों की अपेक्षा अ्रत्यन्त 
निम्न स्तर का है । बोसांक्वेंट ने कहा है कि सुधारवादी मजदूर निवास-स्थानों को स्लम', 
डेन! आदि नाम देकर उसमें रहनेवाले अनेक नीतिमान्‌ चरित्रवान्‌ नरवारियों 
का अपमान करते हैं। स्वतंत्रता एक समग्रात्मक वृत्त है जिसमें मानव की समस्त शक्तियों के 
विकास का समुचित सुअवसर हो। निश्चित ही गरीब, भूख और बीमारी से पीड़ित, 
कृषकों और कमंकरों में उच्च ,चरित्रवान्‌, कत्तंव्यपरायण, और सत्यवादी नर-नारी हैं। 
किन्तु उनकी नैतिक उत्कृष्टता के सहारे जनकल्याण सिद्ध हो सके, इसके निमित्त आव- 
इयक हैँ कि उनके जीवन का आर्थिक आधार दुढ और वबलशाली बनाया जाय। सांसा- 
रिक सुविधाओ्रों के अ्रभाव में कभी-कभी बहुत नेतिक जीवन भी मूछितप्राय हो जाता 
है। इसीलिए आवश्यक है मनोमय, विज्ञानमय और आननन्‍्दमय कोश के विकास के लिए 
पहले अन्नमय और प्राणमय कोश को सबल और स्वस्थ बनाया जाय। दाशंनिक राज- 
नीतिशास्त्र की ऐसी कल्पना कदापि नहीं है कि जीवन को विलासितापूर्ण बनाया जाय; 
किन्तु साधारण दृष्टि से भोजन, स्वास्थ्य, औषध, शिक्षा ग्रादि का ' समुचित प्रबन्ध हुए 
विना मानव की क्ियात्मिका शक्तियों का विकास नहीं हो पाता है। विलासिता और 
भोग राष्ट्रों का नाश कर डालते हैं, किन्तु साधारण आवश्यकताओं की पूर्ति नितान्त 
अभिवांछित है। अतः, आवश्यक है कि राजनीतिक स्वतंत्रता को वास्तविक बनाने के लिए 
तथा जीवन की शबव्तियों को उन्मुक्त करने के लिए आध्थिक दृष्टि से जो भयंकर 
असमानता आज समाज में वर्तेमान हैँ, उसे कम किया जाय। अर्थ एक बहुत बड़ी शक्ति 
है। अर्थ के सहारे मनुष्य अपनी वृत्तियों को फलवती बना सकता है। अर्थाभाव से 
अन्तनिहित, ज्ञानसस्बन्धी और चरित्रोत्कषं-प्रदायिका शक्तियों का विकास ही नहीं हो 
पाता है। आथिक स्वतंत्रता के निमित्त आवश्यक है कि अधिकाधिक अवसर निम्नवर्ग के 
लिए बनाये जायें। जबतक नूतन क्षेत्रों का आविष्कार नहीं होता और वर्तमान स्थानों 
को धनाधीशों के एकाधिपत्य से निकाला नहीं जातां तकबतक आशिक स्वतंत्रता नहीं 
प्राप्त होती है और इसके अभाव में राजनीतिक स्वतंत्रता बहुलांझ के लिए नाममात्र 
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का और झपचारिक ही सिद्ध होती है। पर्िचमी पू जीवाद ने एशिया गर अफ्रिका के कातर 
और गरीब लोगों पर जो अ्रत्यचार और अनाचार किये हैं, वे इतिहास के काले कारनामे 
गिने जाते हैं।' निर्मम शोषण और भयंकर दमन ही पू जीवादियों और उनके समर्थक 
विदेशी सरकारों के नीतिनिर्धारण सूत्र रहे हैं। एशिया में अब पश्चिमी पूंजीवाद और 
साम्राज्यवाद का प्राय: खात्मा हो चला है। अब जो पश्चिमी पूजी ग्रभी भी एशिया में 
लगी हैं और लग रही है, उसमें पश्चिमी गृह-राज्य की शक्ति का पूर्णाधार न होने के 
कारण वह पुराना आक्रमणकारी तीखापन नहीं है। किन्तु इसका मतलब यह नहीं है कि 
भविष्य में यह खतरा नहीं उत्पन्न कर सकती है। अफ्रोका में भ्रभी प्‌ जीवादी साम्राज्य- 
वाद का नंगा नाच हो रहा है। जबतक ये बुराइयाँ नष्ट नहीं की जाती हैं, तबतक 
कागज में स्वतंत्रता का नामोच्चारण करने से कुछ खास महत्त्व नहीं सिद्ध हो सकता है। 
पू जीवाद ने यन्त्रवाद को प्रश्नय देकर कार्यालय में बुद्धेशीलता और वैज्ञानिक कारण 

को समर्थित किया है। किन्तु यन्त्रवाद से बहुत खराबियाँ भी उत्पन्न हुई हैँ*। अतिरंजित 
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_अन्त्रवाद के विकास से कार्यालय में कमंकरों को यावज्जीवृन एक कल या पघुर्जे. को घुमाना 
पड़ता हैं। इतनी दक्षता. के कारण, एक प्रकार का कार्य करना यद्यपि बहुत आसान 
हो जाता है तथापि अतिरंजित दक्षता से मानव के व्यक्तित्व का समग्रात्मक विकास 
नहीं हो पाता हैं। एकांश दक्ष लोगों को अपने कार्य का कलात्मक आनन्द नहीं प्राप्त : 
होता है और कभी-कभी इससे बबरंता का भी आगमन हो जाता है।' मौरिस और 
कोल ने इस पंजीवादी यन्त्रवादी कलात्मिकता का उल्लेख किया हैं। दाशंनिक राज- 
नीतिश्ञास्त्र का आदर्श तभी पूरा हो सकता है, जब प्रत्येक व्यंक्ति को अपने समुचित 
विकास का अवसर मिलेगा। इसके लिए अपेक्षित है कि जीवनस्तर के उन्नयनकारी 
पदार्थों का उपयोग करने का अवसर कर्मकरों को भी प्राप्त हो। यंत्र की भाँति केवल 
वे कार्यसाधक न समझें जाव। अपने महात लक्ष्य की सिद्धि का अवसर उन्हें मिल 
सके इसके लिए उनकी. क्रियात्मिका शक्ति का विकास करना होगा। आजकल कमेंकरों 
को केवल मात्र यंत्र संचालन का कार्य करना होता है। यंत्र के सम्बन्ध में उनमें सैद्धान्तिक 
ज्ञान नहीं होता है। सैद्धान्तिक-ज्ञान-सम्पन्न तथा अनुशीलन सम्बन्धी समस्त प्रहनों का समा 
धान करनेवाले वैज्ञानिकों, उद्यमकारियों और इंजिनियरों का एक अलग दल रहता है.। 
ग्रत: पजीवादी व्यवस्था श्रम्-प्रक्रिया को दो विभिन्न वर्गों में बट डालती हैँ। ज्ञानात्मिक 
प्रक्रिव का एकाधिपत्य बद्धिजीवी वैज्ञानिकों तथा इंजिनियरों के हाथ में रहता है। 
पुराने अनुसधानों का प्रयोग और नूतन श्रनुसंधानों का विकास करना इनका कार्य है.। 
दूसरी झोर यांत्रिक प्रक्रिया का संचालन मजदूर करते हैं। इस प्रकार बुद्धिजीवी और 
ततश्रमजीवियों के बीच समाज विभकक्‍त हो जाता हैं। अल्पवेतनभोगी हस्तश्रमजीवियों 
की राजनीतिंक स्वतंत्रता नाममात्र ही रहेगी जबतक समुचित रूप से उन्हें विशेष शिक्षा 
न मिलेगी तथा अपनी शक्तियों का समुचित विकास वें व करेंगे। अ्रबतक उनके श्रम का 
फायदा उठाकर शोषणपति समाजसुधारक, राष्ट्रनेता और महाव उत्पादन-वीर बनने का 
दावा करते हैं। युद्ध में विजयी होने परे अपनी उत्पादन-शक्ति के प्रकर्ष का घोर प्रचार 
अमरीका के पजीपति करते थे। किन्तु इस उत्पादनशक्ति की आधारभूता जो मानव- 
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राशि है उसकी उपेक्षा कर एक स्वस्थ कल्याणाभिमुखी समाज की रचना नहीं हो सकती 
 हैं। आज समय शआ्राता जा रहा है, जब श्रम और बौद्धिक कम में व्यवधान कम होना 
चाहिए | टाल्सटाय ने बताया था कि अपनी खेती का उत्पादन अपने श्रम से करने में श्रात्मिक 
श्रभ्युदय होता है। यदि आज की संजटिल सामाजिक व्यवस्था में प्रत्येक मानव के लिए 
निज की रोटी स्वयं उत्पन्न करना संभव नहीं है तो, कम से कम, श्रमजीवियों के मानसिक 
विकास का प्रबन्ध तो किया जा सकता है। श्रमजीवियों का अ्रबौद्धिकीकरण समाज 
के लिए बड़ा घातक है क्योंकि एक बड़े समुदाय की मौलिकता, कार्यकुशलता, मानसिक 
-चातुरी आदि के द्वारा प्राप्त लाभ से समाज वंचित रह जाता है। 

: पूजीवादी भश्रर्थव्यवस्था की कुछ श्रसंगतियाँ भी हैं। यों तो प्रत्येक व्यवस्था में कुछ 
कमजोरियाँ भ्रौर असंगतियाँ होती हैं जिनके कारण उसका विनाश होता है। पजीवाद 
की सबसे बड़ी असंगति यह है कि यह जनकल्याण के बदले वैयक्तिक लाभ को अपना 
प्रमुख उद्देश् मानता है | जाँन डिवी का कहना है कि आज की अभ्रमरीकन 
सभ्यता धनाश्रित' है ।* वेब्लेन का कहना है कि मौद्विक प्रवत्तियों का अतिशय 
आ्राबल्य आधुनिक सभ्यता में हो गया है।'* पूंजीवाद का मुख्य संचालन-सूत्र हैं श्रधिक- 
तम मात्रा में लाभ की प्राप्ति । प्रारम्भिक पूजीवाद पर प्यूरिटन विचारधारा का प्रभाव 
था। 3 स््रीनोजा और लाइबनीज की आध्यात्मिक विचारधारा का उसपर भी आंशिक 
प्रभाव था।* किन्तु शने: शने: यह धामिक और नैतिक झ्राधार दूर हटता गया। 
भ्रादम स्मिथ के अशथशास्त्र संबंधी विचारों में नैतिक भावनाओं का स्पष्ट प्रभाव है।% 
डेविड रिकार्डों' के समय से ही अर्थशास्त्र को एक नीतिनिरपेक्ष क्रियात्मक शास्त्र 
समझने की धारा का प्रणयन हुआ और साम्प्रतिक श्र्थंशास्त्र तो अपने को वैज्ञानिक या 
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विज्ञानसम्मत पद्धति का समर्थक बताने में इतना व्यस्त है कि आचार-शास्त्र संबंधी 
विचारों का निष्कासन करना चाहता है।' लाभ को लक्ष्मभूत कर कम से कम खर्चे 
द्वारा अधिकतम मात्रा में मुनाफा प्राप्त करने की विधि बताना ही आधुनिक अर्थशास्त्र 
अपना परम लक्ष्य मानता है। तांत्रिक दृष्टि * से उत्कृष्ट आर्थिक कर्म का यही लक्षण 
हूँ कि वह बता सके ऊफि प्र,प्त साधनों का रूफलतम प्रयंग कसे किया जा सवता हूँ । 
मानव समष्टि को एक मानकर कोई व्यवस्था आर्थिक दृष्टि से संभव है या नहीं, 
यह बात प्‌जीवाद के समर्थक अर्थशास्त्रियों का विवेचनीय प्रश्न नहीं मानी जाती है। 
मानव समष्टि तो आदर्श की बात है। एक देश के समस्त लोगों का सुख-साधन कैसे 
किया जा सकता है, इसपर भी अर्थशास्त्र विचार नहीं करता। किन्तु अब, वैसी व्यवस्था 
अपेक्षित है जब जनकल्याण, न कि वैयक्तिक लाभ, आथिक कर्मों का नियामक बनेगा। 

साम्प्रतिक पूुजीवाद की दूसरी बड़ी असंगति यह हैं कि समाज के लोगों को बे- 
रोजगारी, मन्दी, मुद्रास्फीति और दशवर्षीय वृत्त से यह त्राण नहीं दे सका है। प्रायः 
प्रत्येक दत या बारह वर्ष पर पुजीवाद संकट से ग्रस्त हों जाता हैं। कभी-कभी उत्पादन 
की प्रचुरता रहती है तो कभी-कभी उत्पादन की अल्पता।३ कभी-कभी उत्पादन की 
राशियों और कारकों का परस्पर संतुलन नष्ट हो जाता है और इस कारण भी आर्थिक 
संकट उपस्थित हो जाते हैं। जबतक समाज का अधिकांश भाग, कल क्या होगा, इसके 
विषय में निर्चिन्त नहीं है, तबतक वह स्वतंत्रता का कदापि उपयोग नहीं कर सकता। 
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स्वतंत्रता का सम्बन्ध मानसिक स्वास्थ्य, शांति और मंतुलन से है। निराशा और बे- 
रोजगारी की संक्रामक विभीषिका से -संतप्त मानव के लिए स्वतंत्रता एक काल्पनिक 
आदशों मात्र है। जमनी में १६२३ तथा १६३०-३२ को भयंकर बेरोजगारी और मद्रा 
स्फीति का यह परिणाम हुआ कि वहाँ: का मध्यवर्ग अत्यन्त आतंकित हो गया । उसे 
भय था कि आर्थिक अशान्ति की अवस्था उसे सर्वहारा वर्ग में परिणत कर देगी। अपने 
आ्राथिक भाग्य की उसे भयकर चिन्ता थी। हिठलर के नात्सी दल ने उसे इस आ्राथिक 
. संकट से त्राण का आइवासन दिया। भ्रतः, आतंकित, भयात्तं जर्मनी के मध्यवर्ग ने अपना 
आर्थिक स्थान सुरक्षित रखने के लिए अ्रपनी राजनीतिक स्वतंत्रता का जर्मन नात्सीदल 
द्वारा अपहरण स्वीकृत किया। महाभारत में वर्णन आता है कि भीष्म और द्रोण भी 
: कीरवों के द्रव्य के द्वारा अपने नैतिक स्वातंत्र्य को छोड़ने के लिये बाध्य हुए थे। अ्रतः, 
आवश्यक है कि जीवन को अशान्त तथा संकटपूर्ण बनने से रोका जाय। भारतव् के 
नवजात भ्जातंत्र को अपना आर्थिक आधार सुदृढ़ बनाना ही होगा। गांधीजी कहा 
था कि जबतक यहाँ के ग्रामों की आथिक अवस्था नहीं सुधरती है, तबतक यहाँ के 
स्वराज्य को बड़ा भारी खतरा है। 

.. आथिक मुनाफे का प्राबल्य, शोषण प्रक्रिया का अ्रतिरंजित वेग तथा दरिद्धता, 
पीड़ा, अ्रशिक्षा की अबाध उपस्थिति, समाज की एकता को नष्ट कर देती हैँ । समाज 
की भित्ति हैं सामूहिक कल्याण की भावना। जब सम्रष्टि का त्तिर्कार कर वर्ग- 
स्वार्थों की सिद्धि होगी तब सम्रष्टि की भावना का प्रणाश हो जायगा। समष्टि की 
भावता का श्रणाश प्रजातंत्र के लिए भारी खतरा है। मध्ययग्रीन यरोप और प्राचीन 
भारत मे समग्र-व्यापिनी समष्टि-भावना का प्राधान्य था। अपने व्यक्तित्व और स्वार्थ 
सें महत्तर एक समष्टि की भावना व्याप्त थी। उस समष्टि से तदाकारता प्राप्त कर 
: मानों समग्र-ग्राहिता का एक विलक्षण अनुभव मानव को होता था। प्रतियोगिता भयं- 
कर शोषण और वर्गेसंघर्ष ने इस समष्ठि की भावना को बहुत कमजोर कर दिया है। 
समाज-शा स्त्रीय और मनांवज्ञानिक दृष्टि से इस समष्टि की भावना का नाश एक घातक वत्ति 
हैं । इस प्रकार मानव संश्रय-रहित हो जाता है और अपनी नैतिक और सामाजिक जडों को खो 
बंठता हूं। फ्रांसीसी समाजशास्त्रवेत्ता एमिल डुर्खायम ने समाज-विहीनता के कारण प्रजनित 
भयंकर एकाकीपन के दुष्परिणामों की ओर हमलोगों का ध्यान झाकृष्ट किया हैं ।' अभी 
परिचिमी सभ्यता की अपेक्षा, भारत में धर्मानुमोदित एकता तथा लोकोत्तर भावनाओं का 
प्रावल्य हूँ और अज्ञानता तथा समाजविहीनता के दुष्परिणाम यहाँ अभी व्यक्त नहीं हुए 
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हैं। किन्तु यहाँ के कर्मकरों और कृषकों की ग्रवस्था अत्यन्त ही शोचनीय है और बहुत 
संथव हैं कि समाज के द्विधाकरण के कारण सामाजिक एकता और कल्याणवाद का 
भाव पूर्णतः प्रणप्ट हो जाय। जबतक मानव अपने क्षुद्र स्वार्थों का, आंशिक ही सही, 
अतिक्रमण नहीं करेगा तबतक सामाजिक और राजकीय संस्थाप्रों को कल्याण और 
स्वतंत्रता का वाहक नहीं बनाया जा सकता। स्वतंत्रता, स्वेच्छाचारिता और एकान्त का 
अनुशीलन नहीं है। जब सामाजिक, वेधिक और राजनीतिक संस्थाएं वर्गस्वार्थ के प्रभाव 
से निकलकर प्रजातंत्रीय पद्धति से चलाई जाती हैं और निम्नवर्गीय लोगों को स्वतंत्र 
करने में प्रयत्न करती हैं तब स्वतंत्रता की नींव दृढ़ होती है। स्वतंत्रता एक गअवि- 
भाज्य वृत्त है। अमरीकन गृहयुद्ध के समय, कहा जाता था कि, यह देश आधा स्वतंत्र 
प्रौर आधा दास नहीं रह सकता। आ्थिक शोषण और स्वार्थ समाज को विभंक्त कर 
देते हैं। सामाजिक दिधा-धभ्रुवीकरण * राजनीतिक स्वतंत्रता के लिए घातक है। ऐसी 
अवस्था में स्वतंत्रता आथिक दृष्टि से मजबूत वर्ग की ही सम्पत्ति हो जाती है। निम्न- 
स्तरीय वर्गों को ऐसी अवस्था में स्वतंत्रता का न तो महत्त्व मालूम पड़ता है और न वे इसे 
आत्मवलिदान के द्वारा भी प्राप्तव्य आदर्श समझते हैं। इसलिए आवश्यक है कि घन- 
ग्राहिता, अर्थशाहाधिपत्य, वर्गशोषण और वित्तैषणा के कुप्रभावों को हटाकर आधिक 
शान्ति तथा समानता का वातावरण पैदा किया जा सके जो राजनीतिक और झ्राथिक दृष्टि से 
सुखी, सन्तुष्ट और समष्टिभावनाव्याप्त समाज का निर्माता हो सके। 

स्वतंत्रता एक वृत्त है। इसका मख्यार्थ है नेतिक संयम के द्वारा कर्मयोगपरक शक्ति का 
विम॒क्तीकरण । किन्तु शक्तियों के क्रियात्मक विकास के लिए आवश्यक हैँ अधिक से 
अधिक समानता की उपस्थिति । कानून की- दृष्टि में स्वतंत्रता, प्रजातंत्रवादी परम्परा 
की एक महती देन है। इस आदर्श के विकास में इगलेण्ड का महत्त्वपूर्ण स्थान है।रपट 
हैं कि कानून के सामते समान भाव से अपनी स्वतंत्रता की रक्षा के लिए मनुष्य 
स्थित हो सके, इसके लिए भी आर्थिक मजबूती आवश्यक है। आज की संजटिल 
व्लिम्बकारी और खर्चीली न्यायव्यवस्था का फायदा उठाना पीड़ित और गरीब जनता 
के लिए संभव नहीं है। ऐसा भी देखा गया है कि जिस सामाजिक आशिक वर्ग से 


किक. 


न्‍्यायाघीश प्रादुर्भुत होते हैं, ज्ञाततः वा अजन्ञाततः:, वे उस वर्ग के स्वार्थों का समर्थन 
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करते हैं। जर्मनी के समाजवादी प्रजातंत्र का विनाश करने में वहाँ के न्यायाधीशों का भी 
हाथ था। वहाँ पर प्राक्समाजवादी व्यवस्था में जो वर्ग धन और शक्ति की दृष्टि से 
बलशाली थे उनमें से ही न्यायाधीश, समाजवादी व्यवस्था में भी, लिये जाते थे और 
जब-जब मजदूरों का प्रइन न्यायालय में उपस्थित होता था तब-बत ये न्यायाधीश कानून 
के शब्दों का तोड़ मरोड़ कर उनके अधिकारों का कानूनी दमन करते थे'। अमरीका 
का प्रधान न्यायालय प्रायः प्रारम्भ से लेकर अबतक अमरीकी पूृजीवाद का प्रबल 
समर्थक रहा है। संविधान के निर्माताओं के द्वारा नितान्त अपरिकल्पित आशय को 
संविधान के अक्षरों से गृहीत कर पूंजीवाद का पोषण इसने किया है। जो स्वतंत्रता 
और छूट व्यक्तियों के लिए की गई थी उसे वाक-चातुरी का आश्चय लेकर आथिक 
संस्थाओं के लिए भी उपयुक्त करना कोरी कल्पना करना है। यह ठीक हे कि अब इस स्थिति 
में सुधार हो रहा है तथापि प्रायः डेढ़ सौ वर्षों से भी अधिक समय तक इस न्यायालय 
ने स्वतंत्रता, समानता, निष्पक्षपातता आदि बड़े शब्दों की दुहाई देकर भी प्‌ जीवाद 
और वंण॑भेद का समर्थन .किया है। स्पष्ट हैँ कि धन की शक्ति अत्यन्त प्रक्ृष्ठ है। 
अतः, यदि राजनीतिक और कानूनी स्वतंत्रता को दृढ़ और क्रियान्वित करना है तो 
निश्चित ही समाज के पीड़ितों का उत्थान होना चाहिए अन्यथा सत्य केवल कोरे काग% 
पर ही लिखा रह जायगा। 

स्वतंत्रता एक अत्यन्त महान सन्देश हैँ। भ्रावश्यकता पड़ने पर प्राणों का अर्पण कर 
भी इसकी पूजा होती हैं। समग्ररूप से इसकी प्राप्ति अवश्य ही श्रमसाध्य है। 
दाशतिक और नैतिक दृष्टि से मानव को स्वस्थ चेतन बनाने के निमित्त अपेक्षित है 
कि जींवन के जो कम से- कम आवश्यक पदार्थ हैं उन्हें सर्वसुलम बनाया जाय । 
स्वतंत्रता भावुकता या प्रवृत्तिसम्भोग नहीं है। समाज के प्रति उचित कत्तेव्यों को सम्पन्न 
करने से. ही मानव व्यक्तित्व का सामंजस्यपूर्ण विकास होता है और मनुष्य की प्रवृत्तियों 
भावनाओं, इच्छाओं का स्वस्थ कम में प्रकाशन होता हैँ । किन्तु मानव व्यक्तित्व 
कुछ दूर तक विलक्षण भी है। मानव व्यक्तित्व के सम्पूर्ण निर्माणकारी तत्त्वों 
का प्रतिफलनमात्र मानता असंगत है। वीरों, महान्‌ साहित्यकारों तथ युगउन्नायकों 
का व्यक्तित्व इस विचार का पूरा विरोधी हैं। वैयक्तिक वैलक्षण्य को ध्यान में रख 
कर ही नैतिक और दार्शनिक स्वतंत्रता की आवश्यकता दार्शनिक राजनीतिशास्त्र में 
स्वीकृत है। यदि प्रत्येक मानव केवलमात्र अणुओं और परमाणुओझं का संगठनमात्र हैं, 
तो यदिं समाज के नाम पर कुछ व्यक्तियों का हनन होता है तो यह कोई बहुत 
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' सनसनी पैदा करनेवाली बात नहीं हैं। दाशनिक राजनीतिशास्त्र प्रत्येक मानव को 
आ्रात्मिक चैतन्यसम्पन्न मानता है। ग्रतः, मानव का निरे साधन के रूप में प्रयोग कदापि 
इसे स्वीकृत नहीं है। केवलमात्र सामाजिक कल्याण, वैयक्तिक विकास का परमतम 
लक्ष्य कदापि नहीं माना जा सकता। निदश्चित ही अपने झाश्रयोचित कर्मों को, मानव 
को अवद्य ही करना है। किन्तु सामाजिक कर्मयोग मानव पुरुषार्थ की इयत्ता नहीं 
व्यक्त करता । संयम, तपस्या, साधना आदि से क्षुद्रता का निर्वाण करते हुए मानव 
अ्रन्तस्सम्वेद्य आत्मिक आनन्द की अनुभूति कर सकता हैं।! इसीलिए दाशनिक राज- 
नीतिशास्त्र कृत्स्तपद्धति का आश्रयण कर मानव के लिए आध्यात्मिक, नैतिक, राज- 
नीतिक और आशिक स्वतंत्रता का आदर्श उपस्थित करता है। एक ओर, नैतिक 
भावनाओं के परिष्कृत न होने पर लिप्सा और बलवाद का जन्म होता है। दूसरी ओर, 
जीवन की कोरी आवश्यकताओं के अ्रभाव में, आराध्यात्मिक विकास करनेवाले को 
भिक्षावत्ति और दारिद्रय का सहारा लेना होता है । यदि किसी विद्वान, वेद-3त्ता, साधन- 
शील पुरुष को अपने भोजन, वस्त्र आदि की व्यवस्था के लिए चोरबाजारी करनेवाले 
किसी बनिया के सामने गिड़गिड़ाना पड़ता है तो मैं इस स्थिति को सवथा स्वतत्रता 
का अपहरण करनेवाला मानता हूँ। प्राचीन और मध्यकालीन सभ्यता में भी ऐसे 
उदाहरण पाए जाते हैं कि साहित्यकारों को धनवानों की चादुकारिता में अपनी प्रतिभा 
का दुरुपयोग करना पड़ता था। प्रजातंत्रीय व्यवस्था इसकों कदापि नहीं सह सकती 
है। स्वतंत्रता क्रियात्मिका शक्ति हैं किन्तु नैतिक और आध्यात्मिक पुरुष को भी आर्थिक 
उपादानों की आवश्यकता हैँ । सुदामावत्ति और जड़भर .वृत्ति से आधुनिक जगत में कार्य 
नहीं चल सकता। स्वतंत्रता हिमालय की चोटी पर अथवा आल्पस पर्वत पर रहने- 
वाली एक वृत्ति नहीं है। मानव जीवन को शाइवत अमर प्रेरणा और नवजीवन का 
दान इससे मिलते हैं। जीवन की प्राण-प्रेरणा आज के संघर्षमय वातावरण में कुम्हला 
न जाय या कोई तानाशाह अपनी उद्दाम लिप्सा की प्राप्ति के लिए युद्ध-भूमि 
में मानव के प्राणों का बलिदान न करा दे, इसके लिए आवश्यक हैं कि मानव- 
आत्मवाद का विराट सन्देश प्रचारित हो। राजनीतिक और आधिक भाग्य को मुद्दी- 
भर लोगों की देखरेख में न्‍्यस्त करने का भयंकर दुष्परिणाम दो विश्वमहासमरों में 
देख लिया गया हैं। मानव सम्यता के झाशा केन्द्र नवयुवकों की जान से खेलना श्रौर 
लाखों की संख्या में उनका हनन, और वह भी इसीलिए कि कुछ प्‌ जीपति, कुछ 
आयुधनिर्माता, कुछ तानाशाह और कुछ अहंभावावेष्टित नेता अपने अ्ररमानों को पूरा 
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करें ?--कल्पना करके ही रोमांच हो जाता है। क्या संस्कृति, नैतिकता और चैतन्य 
का वाहक मानव इस प्रकार स्वार्थियों की पाशविक वृत्ति का शिकार बनेगा ? निस्सन्‍देह 
झ्राज मानव सभ्यता में पैशाची वृत्ति का साम्राज्य है। आज वेदान्त और सुकरात 
तथा काण्ट का सन्देश, फिर भी झावश्यक है--अपने को पहचानो।'* 
आज बुद्धिजीवी वर्ग अपनी स्वतंत्रता खो बैठा है। कितने महत्त्वपूर्ण शब्दों में 
बौद्धिक एकाधिकारवाद का खंडन बुद्ध ने किया था। उन्होंने सवंदा अपने अनुयायियों 
और सम्पक में आए हुए अन्य व्यक्तियों को यही कहा आओझो और देखो ।” विश्वास 
बाद और अन्धश्रद्धावाद का वेगवान खंडन करने के कारण भारतीय इतिहास में बद्ध 
7 गौरवशोली पद है । जान मिल्टन और जान मिल ने बौद्धिक स्वतंत्रता को उन्नति 
का बीज माना है। स्वतंत्र अनुसंधानवृत्ति ही यूनानी सभ्यता का आधार थी। किन्तु 
तानाशाही देशों में आज धामिक और बौद्धिक स्वतंत्रता का पूरा अपहरण हो गया है। 
प्‌ जीवादी देशों में भी आज देशरक्षा के नाम पर सोचने की स्वतंत्रता जोरों से कुचली 
जा रही है। अमरीका में यह रोग संक्रामक होता जा रहा है। स्वतंत्रता तो संसर्जन 
की शक्ति है। पराधीनता में उसे जकड़ कर कैद रखना मानवता के साथ विद्रोह 
है। गेलिलियो, ब्रूनो आदि पर जो विचार-स्वतंत्रता के लिए अत्याचार हुए, मालूम 
पड़ रहा है, शायद उनकी पुनरावृत्ति होगी। विभिन्न प्रकार के संकटों का आश्रय लेकर 
आज प्रजातंत्रीय देशों में भी स्वतंत्रता को कुचला जा रहा है। शासक. दल की आलो 
चना करने का जो प्रभिव्यक्ति-स्वातंत्य हे, वह छीना जा रहा कभी-कभी मालूम 
पड़ता है कि अन्धकार यूग फिर आ रहा है। जो बरबरता, नग्तता कभी मगलों ने, कभी 
इसलाम ने, कभी रोमन केथोलिक चर्च ने प्रदर्शित की है उसका विकसित रूप हाल 
ही में हम अपने देश में तथा विदेश में देख चुके हैं। स्पीनोजा ने चर्चशाही के 
खिलाफ राज्य को विचार-स्वतंत्रता की रक्षा करने कां निमंत्रण दिया था।* कैस्टें- 
लियन और लक धामिक सहिष्णंता के प्रबल पोष॑क थे।३ इस सन्देश को बहत रूप 
से क्रियान्वित करना आवश्यक है। 





१. एष सर्वेषु भूतेषु गृढात्मा न॑ प्रकाशते । 
हु  दुश्यते त्वग्रयूया बुद्धया सुक्ष्मया सक्ष्मद्शिभिः 
' उत्तिष्ठव जाग्रत प्राप्य वरान्रिबोधत। 
क्षुरस्थ घारा निशिता दुरत्यया दुर्ग पथस्तत्कवयोवदन्ति। 
(कठोपनिषत्‌ १।३।१२,१४ ) 
२... 5७ए7029, न्‍वहांदा0... 3/॥०29986709-0976605 
तिक्राणतव हार, चर वाह 0 प॥2079 बढाव 246॥6८2८, पृ० ४६ 
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स्वतंत्रता की रक्षा आज यूग का सबसे बड़ा प्रइन हैं। उत्पीड़न, सामाजिक शोषण, 
राजकीय अति-नियंत्रण, तानाशाही--इन सब का मूलतः: विनाश करके सर्वविध 
क्रियात्मिका स्वतंत्रता की व्यवस्था और रक्षा करनी होगी। स्वतंत्रता का श्र्थ है 
व्यवसायात्मिका बुद्धि की कत्‌ त्व शक्ति का प्रयोग। सामाजिक शक्तियों को मानव- 
कल्याण में नियोजित करता ही आज का परम पुरुषार्थ है। भूख, दमन और अनि- 
श्वितता से पीड़ित मानव अपनी अन्तरचेतता का कया विकास करेगा? अ्रतः आज 
एक ऐसे समाज की आवश्यकता है जहाँ व्यापक रूप से आध्यात्मिक, नैतिक, 
मानसिक, वैयक्तिक, राजनीतिक तथा आशिक स्वतंत्रता का क्रियान्वयन हो सक्के | 


 दशम अध्याय 
न्याय और समानता 


(१) न्याय 


न्याय राजनीतिशास्त्र और धर्मंशास्त्र का एक महत्त्वपूर्ण शब्द है। समाज में वर्तमान 
प्रत्येक व्यक्ति के साथ न्याय हो, उसकी योग्यता और गृण के अनुसार उसको पद प्राप्त 
हो, इस प्रकार का विचार सनी को आक्ृष्ट करता है। मानव के सर्वेसामान्य कल्याण 
सिद्ध करनेवाले नियमों का निष्पक्ष पालन न्याय का तात्पय हैं। न्याय का अर्थ होता 
है--योग्यता और गुण के अनुसार सामाजिक वस्तुओं का वितरण ।* स्वस्थ, सबल, सशक्त 
समाज तभी बन सकता है जब निवासियों का यह आत्मिक विश्वास हो कि उनकी 
अन्तनिहित शक्तियों के पूर्णतेम विकास के अवसर उन्हें प्राप्त हैं। न्याय के परित्याग 
से राज्य और समाज का पतन आरम्भ हो जाता हैं क्‍योंकि जिस वर्ग के साथ न्याय 
की नीति का उल्लंघन होता है उसकी सच्ची सेवा समाज कदापि नहीं प्राप्त कर सकता । 

न्याय का सिद्धान्त भारतीय सभ्यता की एक बड़ी देन है। न्‍याय की कल्पना का 
विकास ऋखेद के समय में ही हो चुका था जब बरुण देवता को सदसद्‌ कर्मों का 
फलप्रदाता समझा गया।* जो अधघर्म और अनूृत का अनुसरण करता है वह वरुण के 
पाश में बद्ध हो जाता है, ऐसी कल्पना वैदिक काल में पाई जाती है। ईइवर को 
१. 90०7॥7ए ७, क्रायठ, “फल बात थिद्ृुपथाए, 2/0950- 

7ए. खण्ड १४ १६३६, पृ० ४६-४५। ऊैशाल्तढ0 (702८6, 240 

4॥॥7#0508/2. 
२. उत यो द्यामतिसर्पात्‌ परस्तान्न स मुच्याते वरुणस्यथ राजश्ः। 

दिव स्पश: श्रचरन्तीदमस्य सहब्ाक्षा अति पर्यन्ति भूमिम्‌ ॥ 

सर्व तद्‌ राजा वरुणों विचष्ठे यदन्तरा रोदसी यत्‌ परस्तात । 

संख्याता अस्य निमिषों जनानामक्षानिव इवघ्नी निमिनोतितानि।। 

ये ते पाशावरुण सप्तसप्त त्रेधा तिष्ठन्ति विषिता रुशन्तः। 

छिनन्तु स्व अमृत वदन्तं यः सत्यवाद्यति त॑ सूजन्तु । 


(अथब वेद, ४॥१६०३-५) 
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थथाकर्म यथाश्रुत' न्याय का प्रदाता वेदान्त में समझा गयां हैँ। पुनर्जन्मवाद कां 
सिद्धान्त न्याय के सिद्धान्त को ही पुष्ट करता है। न्याय यही है कि अपने समस्त 
कर्मों का फल मनुष्य अवश्य भोगे और इसी विचार के अनुसार यदि अनेक जन्म के 
चक्र में कर्मों का फल भोगना पड़े तो भी बिना उसे भोगे विमोक्ष नहीं मिल सकता। कर्म- 
वाद, पुनर्जन्मवाद, अधिकारवाद आदि सिद्धान्तों का प्रणयत इसी न्याय की विचारधारा 
को सामने रखकर हुआ था। न्याय कौ विचारणा इतनी प्रबल थी कि निर्वाण, 
अनात्मन्‌ आदि के समर्थक बुद्ध को भी कर्मवाद के व्यापक नियम को मानना ही पड़ा ।* 

जिस प्रकार प्राचीन भारतीय विचारधारा में न्याय का महत्व है उसी प्रकार 
यहूदी धर्म और दर्शन में भी। यहूदी लोग एक सताई हुई जाती हें। भिश्व देशवास्थिों 
का आक्रमण, फिलिस्तीन के पार्व॑वर्ती जातियों से संघर्ष और फिर बाबुल तथा रोम 
का भयंकर अत्याचार--यहदियों का इतिहास इस प्रकार शअत्याचार, दमन और 
जातं य दुख का इतिहास है। किन्तु इस दुखराशि ने यहूदियों को ईश्वरविश्वासी 
बनाया । ईइवर के न्याय में उनका अत्यन्त दृढ़ विश्वास था। भावी इतिहास में, 
ग्रागे चलकर , अत्याचारों का बदला ईश्वर लेगा, इस प्रकार की भविष्योन्मुखी आशा- 
वादिता से यहूदियों का धर्मग्रंथ भरा हुआ है। कोई भी ईइ्वर के नियम का भंग 
नहीं कर संकता । यदि पाथिव लोक में अभी ही न्‍याय नहीं मिल जाता तो इससे 
घबड़ाने की कोई आवश्यकता नहीं है; क्योंकि लोकान्तर और कालान्‍्तर में ईश्वरीय न्याय- 

१. गबूममेके उनज्जन्ति निरय॑ पापकशझिनों। 
सग्ग॑ सुगनितो यन्ति परिनिब्बन्ति अनासवा॥ 
द (धम्मपद ६११) 

बौद्धधर्म और दर्शन में कमवाद के लिए द्रष्टव्य, मज्यिम निकाय (हिन्दी अनुवाद) 
पृ० ४१३, (%768 +,.07 ऑअछाबंधहाउआ बहाल 204/८57%7 खण्ड १ पृष्ठ १३६; 
(. 5. +#'. रिएड ए2ए95, “० 388 ला, 2840/05706 37%६868 
पृष्ठ ६८७; (>]त6772०९, 204/6 पृष्ठ २४२१; (०7 ०' फैगर्ाा5, 2746/- 
75% पृष्ठ ११४; 5टाढाफएगऊऋए, (क्षाधदा (6६मरत ता. टरध/057 
पृष्ठ ११६; (४. 2. #. बज ॥22ए005, 2:66/057 /१)८/४०7०९) पृष्ठ ६३; 
शिएशाएइशं0,.  दि्यापा4, #ऋटाला०/स्वब॑ंट्व ०. चध्टए७७ दा 74765 
खण्ड ७, पृष्ठ ६७३-६७५; 5प्रथ्का, 08#क्रठ तु रीघ4६/४57६ पृष्ठ २०० 
्चाएका, रीबरबंधाउक के प7६४/६४6735 पृष्ठ २१४; 70/075, - (00:- 
ग्ट्बिपंणा रण थार डिलव्वाफाब छ20लगंाल), उत्याः्दं. 8 खहदों 
अउावां।ह 5०6८9 १६०६ पृष्ठ ५८१. द हा 
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: व्यवस्था की विजय अवश्य भावी है। इतिहास की गति - को इस- प्रकार श्रवश्यंभवनीयतां; 
आशावादिता तथा ईइवरीय. प्रेरणा से अनु-संचालित मानकर -समाजंशास्त्रीय दृष्टि से 
न्याय की कल्पना का विराद संमर्थन येहृदियों ने किया है। अभी हमें इस प्रइन की 
कि वरुणपाश या मरणोत्तर पारलौकिंक न्याय तंकेसंगत है या नहीं, मीमांसा नहीं करनी 
है। हमें तो यह बताना था कि किस प्रकार उस विचारधारा का प्रादुर्भाव हुआा 
जो न्याय-व्यवस्था को राजनीति का मुख्य विषय मानती. है। ता 
यूनानी सामाजिक दर्शन में भी न्याय की. कल्पना बड़ी वेगवती' रही है। प्लेटो 
के मुख्य ग्रंथ रिपब्लिक' का प्रतिपांय विषय न्याय-व्यवस्था ही है। प्लेटो ने न्याय की 
असंगत और श्रपूर्ण उपपत्तियों का खंडन किया है। थ्रौसिसाक्स ने यह प्रतिपादित 
किया था कि न्याय बलशालियों के द्वारा नियोजित उनकी स्वार्थसाधिकां व्यवस्था है ।' 
ग्लाउकन और अडाइमान्टस ऐसा मानते थे कि न्याय वस्तुतः कमजोरों की व्यवस्था 
की उपज है; क्योंकि कमजोरों को ही इसकी आ्रावश्यक्रता होती है। ग्लाउकन के मत 
में अन्याय करना सर्वोत्तम है, अन्याय सहना निक्ृष्टतम है और मध्यम वत्ति हैं न्याय 
का अनुसरण । न्याय कमजोरों के अनुबन्ध का परिणाम है।* प्लेटो ने, थ्रौसिमांक्स 
ने उग्र और घोर बलवाद का खंडन किया तथा दूसरी ओर ग्लाउकन की विचारधारा 
को भी असंगत सिद्ध किया। शक्तिवाद, न्यायसाधनवाद, इतिहासवाद आदि का खंडन 
कर प्लेंटी ने मानव आत्मा की स्वाभाविक निर्माण-कारिणी शक्ति पर न्याय को स्थापित 
किया। मानव आत्मा में वर्तमान त्रिविध वृत्तियों का समन्वय ही न्याय है।* जब भोगात्मक 


९... .रगते पी 78 शाद्वा 9ैं खाद्य जका वें 3कएछ पीता संत थी 
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न्याय ३२५ 


तथा क्रियात्मक प्रवृत्तियाँ सात्विक ज्ञानात्मक वृत्तियों का अनुसरण करती हैं तब मानव शान्त, 
शीलवान्‌, नीतिमान्‌ बनता है । राज्य में भी उन्हीं प्रवृत्तियों का विशालतर और वाह्य 
रूप से प्रकाशन होता है जो मानव आत्मा में व्याप्त हैं। जब राज्यपाल, सैन्यगण और 
उत्पादकगण समष्टि के परम कल्याण को ध्यान में रखते हुए अपनी-अपनी विचारयुक्त 
प्रवृत्तियों के अनुसार कार्य करते हैं तब सामाजिक न्याय की सिद्धि होती है। इस 
प्रकार प्लेटो के मत में न्याय के दो धरातल हैँ। एक है मनोवैज्ञानिक न्याय जिसमें 
मानव आत्मा की त्रिविध वृत्तियों का समीकरण और समन्वय होता है। दूसरा है 
सामाजिक न्याय, जिसमें प्रत्येक वर्ग अपने कर्म में दक्षता प्राप्त कर अपने कर्म में निरत 
हो, सामष्टिक कल्याण को सम्पन्न करता हैं। इस प्रकार मनोवैज्ञानिक और सामाजिक, 
दो धारातलों पर न्याय की स्थापना करते हुए भी प्लेटो मुख्यतया यह प्रतिपादित 
करता है कि न्याय का स्थान अन्तस्तल है। यह एक आन्तिरक वृत्ति हैं। यूनानी 
जगत में वाह्य भौतिक वस्तुश्रों के अनुशीलन और विश्लेषण का प्राबल्य था। सुकरात 
और प्लेटो मानव श्रन्तरात्मा के अनुसंधान में लगे थे। प्लेटो का यह मन्तव्य है कि 
न्यायशील मनुष्य अन्यायशील की अपेक्षा निस्सन्देह अधिक सुखी रहेगा।* 

न्याय की भावना को सानव आत्मा में प्रतिष्ठित कर निस्संनन्‍्देह प्लेटो ने मानव 
के नैतिक विकास में एक विद्ञाल सन्देश दिया हैं। उसके अनुसार मनुष्य को नीति- 
मांत्‌ इसलिए नहीं बनाना है कि जनता उसका यश्ञोगान करे, अपितु इसलिए कि यही 
सत्य है। इस प्रकार बाह्य आधारों को नीति का सुख्य लक्ष्य न मानकर, आत्मिक 
विकास पर ध्यान केन्द्रित करना प्लेटो का परम पुरुषार्थ हे। उसके अनुसार न्याय 
एक एसी वस्तु है, जो स्वतः भी कल्याणकारी है और जिसके परिणाम भी कल्याण- 
कारी हैं। किन्तु प्लेटों के विचार की कुछ कमजोरियाँ भी हैं। प्लेटो का न्याय, सामा- 
जिक दुष्टि से विभिन्नीकरण और श्रमविभाजन का सिद्धान्त है। गुण और स्वभाव से 
जो वर्ग जिस कमे को करने के लिए उपयुक्त हो वह वही कर्म करे। इस प्रकार 
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३२६ राजनीति और दर्शन 


का विचार श्रुतिप्रिय तो मालूम पड़ता है कित्तु इसको क्रियात्मक बताने के लिए राज्य 
की शक्ति का परिवद्धन करना पड़ेगा। पुनश्च, ऐसा भी होता है कि अतिशय श्रम- 
विभाजन और कर्मदाक्ष्य मनुष्य के जीवन की समग्रता का रूप ही विस्मृत करा 
देता हैं। श्रम-विभाजन साधन है, साध्य नहीं। व्यवहार में श्रम-विभाजन के सिद्धान्त 
को पूर्णतया क्रियान्वित करने का मतलब होगा राज्य की शक्ति का समर्थन: क्‍योंकि 
राज्य ही इसका निर्णय करेगा कि कौन मनुष्य किस काम के लिए उपयुक्त है। 
यदि राज्य इसका निर्णय नहीं करता तो समाज परम्परा या वंशानुगतिकता के अनु- 
सार इसका निर्णय करेगा। इससे रूढ़िवाद का विस्तांर होगा। यूनानी परम्परा में 
समाज श्र राज्य के बीव विश्लेषण नहीं था। अतः, राज्य की शक्ति का संवर्धन 
अतिरंजित श्रमविभाजन में अन्तर्निहित हैं। एक ऐसे मध्यबिन्दु को प्राप्त करना जिसमें 
यादृच्छिकता के आधार पर , अपने समंस्त गुणों का परिपाक करते हुएं, मानव . श्रम- 
विभाजन के नियम का भी पूरा अनुवर्तत करें, कठिन कार्य है। इन कठिनांइयों के 
होते हुए भी न्याय की विचारधारा को प्रस्फुटित करने में प्लेटो का बड़ा हाथ हैं। 
न्यायपूर्ण जीवन में अन्यायपूर्ण जीवन की श्रपेक्षा अ्रधिक स्वतंत्रता, सुख और अभथ है, 
एसा उसका विचार हे। न्यायी मनुष्य के सुख को पुर्ण और निरपेक्ष प्लेटो ने माना है। 
“रिपब्लिक ग्रंथ के अन्त में उसने यह भी कहा है कि मरणोत्तरकाल में न्यायी मनुष्य 
प्रभूत आनन्द का भागी बनता हैं। प्लेठो द्वारा प्रदर्शित मानव आत्मा के त्रिभाग को 
मनोवैज्ञानिक दृष्टि से प्रामाणित करना कठिन है। आज की संजटिल समाजव्यवस्था 
में उसके द्वारा कल्पित तीन वर्गों से कहीं अधिक अनेक वर्गों का प्राधान्य हैं। तथ पि 
में यह समझता हूं वाह्य समाज के नियामक न्याय को मूलतः आत्मा में स्थापित कर 
यरिव्तेनों और सुधारों को प्रभावकारी बनने के लिए मानव-आत्मा को स्पश करता 
पड़ेगा । मानव की नेतिक और मनोवैज्ञानिक वृत्तियों को प्रभावित कर ही कोई 
कार्य स्थायी और महत्त्वपूर्ण बन सकता है। वाह्य जगत्‌ और आन्तरिक जगत्‌ में 
ग्रवश्यंभावी कोई अन्तर नहीं हैं। आन्तर का ही प्रकाशन और प्रकटीकरण बाह्च में 
होता हैं। दाशनिक राजनीतिशास्त्र का यह विचार है कि कोई भी स्थायी कार्य 
करने के लिए मानव-आत्मा में प्रभाव उत्पन्न करना आवश्यक हैं। शिक्षा और 
उदबोधन के आधार पर बनाया गया राजनीतिक सुधार ही टिकाऊ हो सकता है। 
प्रान्तरिक और वाह्य के अन्तर को कम कर प्लेटों ने यह बताया कि जो नैतिक नियम 
भानव के वेय्यक्तिक जीवन का नियमन करते हैं यदि वाह्य जगत का भी' सियमन 
करेंगे तो राज्य आदर प्राप्ति की ओर अग्रसर होगा। आन्तरिक नैतिकता, और सामू- 
 हिक दृष्टि से असत्य, अन्याय झादि का पोषण, दोनों साथ-साथ सम्भव नहीं हैं । 


न्याय ३२७ 


यदि नैतिक और दार्शनिक दृष्टि से प्लेटो के न्याय-सम्बन्धी विचार महत्त्वपूर्ण हैं तो 
समाजशास्त्रीय दृष्टि से अरस्तू के विचार में भी झौचित्य प्राप्त होता है ।' न्याय के दो विभाग 
झरस्तू ने किए हैं। (क) वितरणात्मक या राजनीतिक न्याय (ख) संशोधनात्मक न्याय । 
वितरणात्मक न्याय का यह सिद्धान्त है कि राजनीतिक पदों की पूर्ति योग्यता के भ्रनुसार हो । 
किसी भी आदर्श शासन-पद्धति में चाहे वह पूर्णतः प्रजातंत्रीय ही क्यों न हो पदवितरण योग्यता 
के प्रनुसार ही हो सकता है। प्रजातंत्र है, इसलिए प्रत्येक व्यक्ति राज्यपाल या राष्ट्रपति 
तहीं बन सकता हैं और न प्रत्येक व्यक्ति राजदूत बनाया जा सकता है। यह ठीक 
हैं कि अनेक अवसरों पर यह पदवितरण स्वार्थ, दलबन्दी तथा अन्य अ्रनावश्यक और 
गझ्नभिवांछित श्राधारों पर किया जाता है। भारत, अमरीका तथा अन्यत्र भी इसके 
ग्रनेक उदाहरण मिलते हैँ। किन्तु सिद्धान्त की दुष्टि से वितरणात्मक न्याय का यही 
ञ्राधार हैं कि योग्यता के अनुसार ही विभिन्न पद नागरिकों को दिए जायेँं। कोई भी 
मनुष्य अतिरंजित समानतावाद के नाम पर इसके विपरीत आवाज नहीं उठायेगा। 
संशोधनात्मक न्याय के दो प्रकार हैँ। एक का सस्बन्ध कानून से है। जिन हानियों 
को मनुष्य अनिच्छापूर्वक सहता है जैसे चोरी, डाका, हत्या आदि, उनका विचार इसमें 
किया जाता हैं। संशोधनात्मक न्याय का दूसरा रूप वितिमयनात्मक है। विनिमय के 
सम्बन्ध में जो आपसी समझौते हैँ उनका सम्बन्ध-विवेचन इसमें होता है। शअ्रर्थात्‌ एक 
प्रकार की वस्तु या सेवा के बदले में दूसरी कौन-सी वस्तु या सेवा मिल सकती है इसका 
निर्धारण करना भी न्याय ही है । कभी-कभी वितरणात्मक को रेखा-गणितात्मक न्याय 
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20777८६4 २४४07) में इसका विवेचन किया है । इसको निम्नलिखित चित्र 
से समझा जा सकता हे-- 
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शेरे८ राजनीति: ओर दशन 


प्रौर संशोधनात्मक न्याय के पहले रूप को अंकगणितात्मक न्याय. भी कहते हैं। 
रेखागणितांत्मक व्याय असमानता पर आधारित है अर्थात्‌ जिसकी जैसी और जितनी 
योग्यता हो. उसको वैसी और उतनी देता। अंकगणितात्मक व्याय समानता पर 
आधारित है.। यदि चोरी का अपराध कोई बड़े पद पर अप्तीन व्यक्ति करे या कोई 
साधारण जन, दोनों को समान. देंड मिलना चाहिए। अर्थात्‌ दण्डनिर्धारण में किसी 
प्रकार, की अन्य योग्यतां का ध्यान न रखते हुए समान दण्ड मिलनां चाहिए। आनु- 
पातिक समानता और पूर्ण कानूनी समानता में इस प्रकार का अन्तर करना शअरस्तू का 
गेगदान है. अरस्तू ने इक्वीटी' का भी उत्लेश् किया है । यदि कोई सामान्य नियम 
किसी अवसर-विद्येष या व्यक्तिविशेष के लिए. अनावश्यक आफत .ढाता हो तो. ऐसी 
ग्रवस्था में उसकी उग्रता उस अवसर-विशेष. के लिए कम कर दी जानी चाहिए 
ग्राधनिक . काननशास्त्र में भी इस इक्वीटी का. व्यवहार किया जाता है।... 

ईसाई धर्म के प्रचार के कारण न्याय की कल्पना को धामिक रूप प्रदान किया 
गया. । यनान में न्याय सामाजिक व्यवस्था में अनुस्यूत माना जाता था। लोकोत्तर 
न्याय की. कल्पना. प्रायः वहाँ नहीं थी। संत अगस्तीन ने बताया कि देवराज्य या 
ईदवरीय नगर में ही न्याय का प्रत्यक्षीकरण हो सकता है। पाशजिव जंगत्‌ में चर्च ही 
'ईदवरीय नगर. का प्रतीक या. स्थानभत है।' इसी चर्च की तत्त्वावधानता में ही न्याय 
का साम्राज्य कायम रह सकता है। यदि राज्य न्याय की उपेक्षा करता - हूँ तब: वह 
डाकुओं था लुटेरों का गिरोह मात्र रह जाता है। * . संत :ठामस अक्वायनास ने भी 
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चर्च को शाहवत नियम की अभिव्यक्ति माना, तथापि अरस्तू ने समाजोत्कर्ष- 
प्रतिपादक दर्शन का उसपर प्रभावथा। इसलिए अकक्‍्वायनास ने बताया कि चर्च के 
अतिरिक्त श्रन्य संस्थाओं से भी न्याय की सिद्धि हो सकती है। यहूदी धर्म में भविष्योन्मुखी 
न्याय की कल्पना है। उस धर्म में ईश्वर को मुख्यतः न्‍्यायकारी माना गया है। 
ईसाई धर्म में दया और प्रेम ही ईश्वर के मुख्य गुण माने गये और न्याय इनका 
अनुवर्ती समझा गया। किन्तु भारतीय धर्म और दर्शन में ईश्वर के रुद्ररप या 
उग्रन्यायवितरणकारी रूप के साथ-साथ शिव और विष्णु के रूप में ईइवर की करुणा- 
शीलता के तत्व की भी अभिव्यंजना की गई है। 
न्याय और नैतिकता में काण्ट ने अन्तर बताया। समाज का नियंत्रण न्याय से 
होता है और नैतिकता मानव के वैयक्तिक जीवन का नियंत्रण करती है। जब 
वाह्य सामाजिक सम्बन्धों में मनुष्य अपने लिए उतनी ही दूर तक स्वतंत्रता की अभि- 
लाषा करता हैं जहाँ तक वह दूसरों की समान स्वतंत्रता का भ्रपहरण नहीं करता है, 
वहाँ तक कह सकते हैं कि वह न्याय के सिद्धान्त का पालन करता है। आन्तरिक 
संकल्पों का शिवात्मक और शुद्ध होना ही नैतिकता है। न्याय और नैतिकता में इस 
प्रकार अन्तर बताकर काण्ट ने यह प्रतिपादित किया हैं कि मानव का आन्तरिक 
जीवन सामाजिक संस्थाओं और राजनीतिक अधिकार-केन्द्रों का अविषय और अगन्तव्य 
है। वाह्य शासनसूत्रों के आक्रमण से आन्तरिक जीवन को सुरक्षित रखना ही 
चाहिए। किन्तु न्याय को केवल परस्पर संघर्षकारी मनुष्यों के ऊपर वाह्य नियंत्रण 
के रूप में सीमित करना भी ठीक नहीं है । आ्रादर्श समाज की श्रवस्था में वाह्य 
नियंत्रण को भी आवश्यक समझ कर, दमन के डर से नहीं, अपितु निजी संकल्प के 
कारण, व्यवहार का नियामक माना जाता है। अन्तर और वाहय में इस प्रकार का 
भेद बताना मार्दिन लूथर से आरम्भ होता है। ग्रीन और बोसांक्वेट भी इस अन्तर 
को स्वीकार करते हैं। नैतिकता का रहस्य है--स्वेच्छापूवंक कर्ममोग का पालन। 
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सामाजिक और राजकौय ब्मवस्था में दमनशक्ति का प्रयोग अवध्यंभावी है। किन्तु कभी- 
कभी नैतिकता और न्याय में अन्तर करने से आत्मप्रबंचना के लिए भी मार्ग खल 
जाता है । सामाजिक और राजकीय दासता से आक्रान्त जनसमह या व्यक्ति आन्टरिक 
नेतिक स्वातंत्य की प्राप्ति के नाम पर दासता को सहन कर सकता हैे। इस प्रकार 
की पआत्मप्रवंचना अनेक तथाकथित नीतिमान्‌ करते हैं। कुछ आलोचकों का तो यहाँ तक 
कहना है कि नैतिकता और न्याय में अन्तर बताकर जर्मनी में भावी नात्सीवाद का 
दार्शनिक आधार काण्ट ने मजबूत किया था। क्योंकि अपनी राजनीतिक स्वतंत्रता खो 
कर भी जमती का बुद्धिजीवी वर्ग काण्ट के द्वारा प्रदर्शित उस अन्तर में सन्‍्तोष मान 
कर अपने को नैतिक जीवन का अनुवर्ती समझता था। यद्यपि काण्ट के नीतिज्ञास्त्र 
और जमेनी के नात्सीवाद में सम्बन्ध बताना कुछ खींचातानी पर आश्चित है, तथापि 
में यह समझता हूँ कि न्याय-व्यवस्था को व्यापक तथा हृदयग्राही बनाने के लिए उसमें 
भी नैतिक बातों का अनुप्रवेश होना चाहिए। 

भारतीय कर्मवादी दर्शन, यहूदी और ईसाई विचारधारा और प्लेटो, अरस्तू तथा 
काण्ट ने न्याय के दाशनिक आधार को व्यक्त करने की चेष्टा की। आज यूरोप में 
ओर भारत में सामाजिक और आर्थिक न्याय के नारे का जोरों से प्रयोग हो रहा हैं ।' 
आज प्र जीवादी देशों में भी सामाजिक न्याय, जन-कल्याणवाद या सामाजिक पृ जीवाद 
की दुहाई दी जा रही है। प्रजीवादी अव्यवस्था की असमीचीनताओं और असंगतियों 
. के कारण समाजवाद विकसित हुआ । जिस न्याय का संदेश धामिक घरातल पर 
यहूदी पैगम्बरों ने दिया था, उस न्याय को आर्थिक जगत में क्रियान्वित करने का 
संकल्प यहूदी परिवार में उत्पन्न साम्यवाद के नूतन मसीहा कार्ल मार्क्स ने किया । 
इतिहास की भौतिकवादी व्याख्या कर इस नवीन पैगम्बर ने बताया कि निस्संन्देह 
समाजवाद की स्थापना होगी, प्रचरता और स्वतंत्रता का आगमन होगा और पीडन 
तथा शोषण का अन्त होगा। जो प्रचण्ड विश्वास, आशावादिता और संदेशवाहकता 
श्राचान यहुदा पेग्स्ब॒रो में धा।मक आधार पर अभिव्यक्त हुईथीं। वे पुनरपि द्वन्द्वात्मक 
भौतिकवाद के आधार पर माक्से के द्वारा स्थापित की गई। मार्क्सवाद में दार्शनिक 
ओर समाजशास्त्रीय दृष्टि से अनेक असंगतियाँ हैं, तथापि इतना नि्विवाद है कि थ्रोप 
ओर एशिया में जो इससे अप्रत्याशित सफलता प्राप्त की है, उसका मख्य कारण हैँ कि 
इससे सामाजिक नवाज का पक्ष-समर्थन किया है। किसी आन्दोलन का प्रभाव 
उसके सिद्धाल्तों के दाशंनिक गाम्भीयं और तकंसंगतता के कारण नहीं होता है अपितु 
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जनता की ग्राकांक्षाप्रों के साथ तादात्म्य प्राप्त करनेबाली संदेशवाहिता से होता हैं। 
यद्यपि एन्द्रवाद वैज्ञानिक और दाशेनिक दृष्टि से प्रसंगत है, तथापि पीड़ित मानवता 
को जो त्राण का सन्देश माक्संवाद से मिलता हैं, उसी के कारण माक्संबाद उन्नति 
कर रहा है। कम-से-कम अन्य सभी विचारधाराशों की अपेक्षा अधिक वेग और शक्ति 
से इसने सामाजिक अन्याय का भंडाफोड़ किया है। मार्क्सवाद की सफलता का रहस्य 
इसकी वैज्ञानिकता में नहीं है, अपितु एक नये जेरुजलम और एक नये मक्‍का को 
पीडित मानवता के लिए निर्मित करने की इसकी प्रकाण्ड आशज्ञावादिता म है। गेहरलिख, 
सोम्बाट, द्वायनबी, बर्जाइम आदि ने इसी कारण भाक्संवाद को नवीन युग का 
एक नया धर्म बतलाया है। 

माक्संवाद का सबसे बड़ा प्रभाव यह हुआ है कि अ्रब प्रायः समस्त देशों में 
सामाजिक न्याय का संदेश प्रचारित हो गया है। एक श्रर्थ में यह कह सकते हैं कि 
सामाजिक न्यायवाद, समाजवाद और साम्यवाद को दूर रखने का ही एक सुन्दर 
मार्ग हैं। सामाजिक न्‍्याय का यदि समय रहते ही अनुवर्तत किया गया तो जनता 
साम्यवाद के घोर हिसात्मक और तानाशाही मार्ग का अनुवर्तेन नहीं करेगी । अन्याय 
और अत्याचार को यथासमय दूर कर देने से घोर मार्ग का अवलम्बन बन्द हो जाता 
है । फ्रांस और रूस के शक्तिधरों ने समझौते की नीति का झ्राश्यय न लिया और 
इसी लिए वहां खूनी क्रांतियाँ हुईं'। किन्तु इंगलैंड में रक्तहीन पद्धतियों से ही प्रजातंत्र 
का आगमन हुआ। 

न्याय का यह तकाजा है कि समान आवश्यकताओं की समानतापूर्वक परितुष्टि 
हो। जितनी योग्यता है, उसी के अनुसार मनुष्यों को वेतन प्राप्त होना चाहिए। 
समाज की सेवा में जो जितना योगदान करता है, वह उसके अनुसार उपयोग की 
सामग्री प्राप्त करे, यह न्याय का तरीका है। जो कोई सेवा नहीं कर रहा है, उसे 
भोजन का कदापि अधिकार नहीं है। यह व्यापक तियम बच्चों, अंगहीनों और 
बढ़ों के लिए लागू नहीं है। सामाजिक कल्पना का प्रत्येक मानव अपनी योग्यता के 
अनुसार संवर्बत करे और अपनी सेवा के अनुसार उसे समाज की धनराशि का 
हिस्सा मिलें, यही सिद्धान्त समीचीन मालूम पड़ता है।. समाज की संस्थिति की रक्षा 
करते हुए यथासेवा तथा वेतन! के नियम का पालन ही न्याय की व्यवस्था कर 
सकता हैँ। जबतक समाज की धवराशि का वितरण नैतिक और बर्कसंगत झाधार 
पर नहीं होगा, तबतक समाज का प्रत्येक मनुष्य सामाजिक कल्याण के परिपोषण 
में अभ्रपनी योग्यतम सेवा का प्रदान कदापि नहीं करेगा। सामाजिक न्याय का 
तकाजा है कि उचित रूप से सामाजिक अबसरों और सम्पत्ति का बित्रण हो और 
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प्रत्येक व्यक्ति समाज के प्रति अपना उत्तरदायित्व समझे । उसकी प्रवृत्तियाँ इतनी 
संयेमित हो जायें कि वह अपनी सेवा निष्काम-भाव से समाज के सामने रखे। किन्तु 
इस प्रकार की निष्काम सेवा की माँग वही समाज कर सकता है जिसका आ्राधार 
न्याय, समानता और स्वतंत्रता है। परीक्षा और संकट के अ्रवसरं पर नीतिनिष्ट समाज 
के लिए प्रत्येक सदस्य अपना बलिदान करेगा। अतः, दोनों ओर सुधार की आवश्यकता 
है। शिक्षा और संयम के द्वारा व्यक्ति सदाचार और अपरिग्रह तथा अलोभ का 
अनुसरण करे और समाज अपनी सम्पत्ति और अपने अवसरों का यथागुण और 
यथावश्यकता वितरण करे । प्रथम अवस्था में तो कार्य और सेवा के अनुसार ही 
वितरण करना होगा। अन्तिम अवस्था सामाजिक कल्याण की वह है जब मानव 
आतृत्त और सोहादे का इतना विकास कर ले कि अपनी आवश्यकताओं के 
अनुसार वह सामाजिक धन का उपभोग करे। इसी आदर्श के अनुसार ही 
वैयक्तिक कल्याण और सामाजिक कल्याण का सामंजस्य स्थापित किया जा 
सकता हे। 

सामाजिक न्याय को पूर्णतः व्यवस्थित करने के लिए कुछ छर्त्त हैं। राजनीतिक 
भ्रधिकारों का वितरण स्वतंत्रता की रक्षा के' लिए होना चाहिए' । प्रजातंत्रीय प्रणाली 
के विकास से यह संभव हो सकता है कि सरकारी शक्ति का उपयोग उचित व्यवस्था 
के संरक्षण-मात्र के लिए हो, न कि वैयक्तिक और वर्गस्वार्थ के पोषण के' लिए। अधि- 
कार-संस्थापक होना ही राज्य का मुख्य उद्देश्य है। इसलिए सामाजिक न्याय का पहला 
भंग स्वतंत्रता है। इसका दूसरा अंग समानता है। समांज की धनराशि के उपयोग का 
प्रधिकार समस्त नागरिकों को रहना चाहिए। जबतक वर्गविशेष का ही सामाजिक 
सम्पत्ति पर एकाधिपत्य है तबतक समाज के श्राधारभूत तत्त्व--विधिविधान, 
शासन-सुव्यवस्था, अधिकार आदि भी--सम्यक्‌ व्यवस्थित नहीं हो सकते। न्याय की 
व्यवस्था का तकाजा हैँ कि स्वत्व और कतृ त्वशक्ति में निश्चित अनुपात की व्यवस्था 
हो। अतः, स्वतंत्रता के साथ-साथ समानता भी सामाजिक न्याय का अंग है और 
इसलिए हम इसका भी विवेचन करेंगे। सामाजिक न्याय के नियम सामाजिक संघर्ष 
को शान्त करने के लिए व्यावहारिक नियममात्र नहीं है, इनका तात्विक उद्देश्य भी 
हैं। आज भौतिकवाद के युग में यद्यपि सामाजिक न्याय एक मूलतः व्यवहारोत्पन्न 
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उपकरणात्मक सिद्धान्त प्रतीत होता है, तथापि इसका बीज नैतिक ही है। मानव- 
अन्तरात्मा में जो नैतिक चेतन-शक्ति का अधिष्ठान है, न्याय की वृत्ति उसी में 
वर्तमान हैं। ऋग्वेद और बायबिल में जो न्याय-सम्बन्धी नियम व्यक्त किये गये थे, 
उनका रूप धर्मशास्त्रात्मक युग में उत्पन्न होने के कारण मुलतः धारिक था। आज 
की दुनिय/ में आथिक और सामाजिक व्यवस्था को सम्यक्‌ संचालित करने के लिए 
न्याय का आदेश पुनरपि उद्घोषित हो रहा है। समस्त मानव समान हैं, इस प्रकार 
के प्राचीन वक्‍तव्य को आज राजनीतिक, सामाजिक, वैज्ञानिक और आ्राथिक दृष्टि से 
भी समर्थित करना भ्रावश्यक हों गया है। 


(२) समानता 


संसार में जहाँ-कहीं भी हम दृष्टि डालते हैं, असमानता पाते हैं। कोई बल 
शाली हैं तो कोई अतिशय कमजोर; कोई मेधावी है तो कोई वञ्ममृखे; कोई चरित्र- 
वान्‌ है तो कोई अनाचारी। प्रकृति में सर्वत्र असमानता दिखाई पड़ती है। एक ही 
माता-पिता की सन्‍्तान कितनी विभिन्नता को प्रकट करती है। मनष्य की शक्ति और 
गुण में विभिन्नता एक जबदंस्त सचाई है और इसके उन्मूलन की कोई आशा नहीं मालम 
पड़ती हैं। तथापि समानता का आदर्श आज की दुनिया में प्रचारित हो रहा है। वाह्य 
दृष्टि से असमान रहते हुए भी, मानवता की दृष्टि से सब समान हें।* बाहरी अनेक 
असमानताओं के होते हुए भी मानवता-मात्र में आत्मिक दृष्टि से, या मनस्संपन्नता की 
दृष्टि से, कुछ मौलिक समानता अवश्य ही है। समानता का अर्थ है, मानवविकास के 
निमित्त आवश्यक उपकरणों का समान विभाजन । इनका अ्र्थ होता हे--न्यस्त स्वार्थों 
झोर वर्गस्वार्थों का विनाश तथा सामाजिक जगत्‌ में अतर्कसंगत समस्त 
रूढ़िवादिता का उनन्‍्मूलन। सभ्यता और संस्कृति के द्वारा उपस्थित अवसरों और 
सहुलियतों का समान विभाजन और सर्वसुलभीकरण इसका लक्ष्य है ।* 


न को 


अबतक दुनिया में अ्समानता का व्यापक राज्य रहा है। किन्तु मानव- 
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चितन के प्रारम्भ से ही समानता का आदर्श भी घोषित किया गया है। 

वेदान्त के अनुसार श्रद्वेत चिन्मय परमतत्त्व ही सत्य है। इसलिए मानघमात्र 
आत्मिक दृष्टि से समान हें। वेदान्त में सर्वदा मानवमात्र से करुणा-प्रदर्शन से भी 
श्रागे बढ़कर सर्वभूतात्मभूतात्मा होने का उपदेश आता है। समदर्शित्व गीता की एक 
बड़ी उत्कृष्ट शिक्षा हैं। गीता में कहा है कि पंडित वही है जो विद्याविनयसम्पन्न 
ब्राह्मण, गो, हस्ती, कुत्ता, चाण्डाल आदि में समभाव रख सकता है। ब्रह्म को गीता 
में निर्दोष हि सम॑ ब्रहमम' कहा है! । जब एक अ्रद्वेत व्यापक श॒द्ध चैतन्य ही परम 
सता हूं, तब समस्त जीव उसके अंशभूत हें। भरत: मोह, शोक, वैषम्य आदि भावनाश्रों 
से ऊपर उठता चाहिए। छांदोग्य उपनिषद्‌ के अनुसार भ्ज्ञातपितृत्व के बावजूद 
परिचारिणी के पुत्र सत्यकाम जाबाल ऋषि बन सके। डाक वाल्मीकि, धीवरपुत्र व्यास 
श्रादि तो भारतीय संस्कृति के विशिष्ट निर्माताश्रों में माने गये हैं। गीता में समाज- 
कृत विभिन्नताश्ों का तिरस्कार किया है और अध्यात्मज्ञान की श्रेष्ठता प्रतिपादित 
करते हुए यह बताया है कि वैश्य और शूद्र भी परम-पद की प्राप्ति कर सकते है । 
दूसरी ओर. गीता में आध्यात्मिक सत्ता का भी उल्लेख मिलता है। गणातीत का 
लक्षण बताते हुए कहा गया है कि वह सुख-दुःख, निन्‍्दा-स्तुति. मानापमान, मित्रारि, 


न] 


लोष्टाइमकांचन में समान भाव रखता है।* समस्त संगों से विवर्जित होकर वह 
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१, सम: शत्रौ च मित्र च तथा मानापमानयों:। 

शीतोष्णसुखदु:खेषु सम : संगविव्रजित: ।॥। 

तुल्यनिन्दास्तुतिर्मानी संतुष्ठो येन केनचित्‌। (गीता, १९१८-१६) 

इहेव तजितः सर्गो येषां साम्य स्थितं मनः । 

निर्दोब हि सम ब्रह्म तस्मादुब्रह्मणि ते स्थिता:॥। (गीता, ५॥१६) 

सम॑ सर्वधु भूतेषु तिष्ठन्त॑ परमेश्वरम्‌ । 

विनरवं॑त्स्वविनश्यन्तं यः पश्यति स पश्यति ।॥। 

सम॑ पश्यन्‌ हि सव्वत्र समवस्थितमीश्वरम्‌ । | 

न हिनस्त्यात्मनात्मानं ततौ याति परां गतिम्‌। (गीता, १३।२७-२८ ) 
२. प्रकाश च प्रवृत्ति व्‌ मोहमेव च पाण्डब । 

न द्वेष्टि संप्रवृत्तानि न निवत्तानि कांक्षति ॥ 

उदासीनवदासीनो गुर्णयोत विचाल्यते । 

गुणा वर्तेन्त इत्येव योअवतिष्ठति नेंगते ।। 

समदुःखसुखः स्वस्थ: समलोष्टार्मकांचन: । 

तुल्य प्रियात्रियो धीरस्तुल्यनिन्‍्दात्मस्तुति: । 


 सभानता ३३४५ 


शत्र और मित्र तथा सुखूनदुःख में तुल्य रहता है। अर्थात्‌ गीता की छिक्षा के अमुसार 
समता एक बिशाल वृत्ति है। इसमें मानसिक वृत्तियों का संशोधन और सामंजस्य 
तथा सब भूतों में समान दृष्टि, दोनों बातों का ग्रहण हो जाता हैं। जो आत्मज्ञानी 
है, जो सवेत्र समस्त भूतों में अविभक्‍त ब्रह्म को देखता है, जो जीवमात्र को ब्रह्म 
का अंशभूत मानता है, वह समाज-विशेष के निहित स्वार्थों के कारण परिचलित 
बन्धनों को कैसे मान सकता है? वेदान्ततथोक्त इसी अ्रद्वेत तत्त्व का स्वीकार करते हुए 
भारतवर्ष के सामाजिक सुधारकों ने मानव-समानता का उपदेश दिया हैँ। कबीर, 
तानक आदि इसी शिक्षा से प्रभावित थे। विवेकानन्द, अरविन्द, तिलक आदि भी 
इसी विजश्ञाल आदशशंवाद का अनुकरण करते थे। भूतमात्र में वर्तमान इसी चिन्मय 
तत्व का आश्रय कर के ही विराद मानववाद का समर्थन रवीन्द्रनाथ ने किया है। योगी 
अरविन्द ने बताया है कि अलीपुर जेल में अपने सहवासी चोरों, डाकुझ्ोों तथा जेल- 
कर्मचारियों में उन्हें श्रीकृष्ण का दर्शत हुआ। कहाँ तक इस प्रकार का दिव्यदर्शन 
यकक्‍्तिसंगत है, सम्प्रति हमें इसकी मीमांसा नहीं करनी हैँ। हमें तो समाजशास्त्रीय 
दष्टि से सिर्फ यह बताना है कि मानव-चेतना में समानतावाद का आध्यात्मिक 
अभूयुदय केसे हुआ हैं ? 

जिस प्रकार आध्यात्मिक आधार ग्रहण कर वेदान्त में समानता का समर्थन 
किया गया है, उसी प्रकार धार्मिक श्राधार पर बायबिल में समानता स्वीकृत है। 
बायबिल के अनुसार सब लोग ईइवर की सन्‍्तान हैं! और ईसामसीह में उनका 
विद तस॒ सब प्रकार के सामाजिक विभागों का--बहंदी और यनानी, दास और 
स्वतंत्र, पुमान्‌ और स्त्री--अतिक्रमण करता है।* संत पाल के द्वारा प्रकटित मानव समानता 
का सिद्धान्त एक विराट आदशे का पद्चिमी संस्कृति में सर्व वाहक रहा है। 
टामस एक्वायनास मानव की आध्यात्मिक समानता को स्वीकार करता हैं; किन्तु 
पृथ्वी पर मनुष्य समान हैं, इस बात को मानने से इनकार करता हैं! । संत अगस्तीन 
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शेरे६इ राजनीति झोर वरशेन 


धामिक नियतिवाद का समर्थक था। उसके मतानुसार असमानता, मानव के पतन के 
कारण उत्पन्न हुई है। इस प्रकार ईसाइयत में दो धाराएं, समानता के सम्बन्ध में, हो 
गईं । संत पाल समानतावादी था, संत अ्रगस्तीन असमानतावादी । जान काल्विन आंशिक 
रूप से असमानतावादी था, क्योंकि वह पृर्वनियतिवाद और मानवपतनवाद का पोषक 
था। किन्तु आंशिक रूप से काल्विन की शिक्षाश्रों के प्रचार से समानतावाद का 
पोषण हुआ। अपनी नैतिक शिक्षाओं को समानरूप से सभी के लिए उपयुक्त इसने 
बताया। आंशिक रूप में चर्चाधिकारी और सामान्य जनता के पार्थक्य को भी इसने 
ग्रसंगत बताया। काल्विन यद्यपि अधिकारवाद का पोषक था, तथापि उसने अन्तरचेतना 
के आधार पर प्रतिरोधवाद का प्रचार किया और इस प्रकार उसके विचारों का 
प्रभाव सत्रहवीं शताब्दी के समानतावादियों--डिगर तथा लेमेलर सम्प्रदाय पर 
व्यक्त हुआ । यह ठीक है कि ईसाइयत के प्रसार और प्रचार के बावजूद सदियों तक रोम 
के साम्राज्य में दास-प्रथा का समर्थन रहा; किन्तु ऐँंगल्स का यह कहना कि ईसा- 
इयत में एक ही प्रकार की समानता--प्राथमिक पाप से समान-भाव प्रभावित होना. 
स्वीकृत हैं, असंगत प्रतीत होता है क्‍ द 

इस प्रकार हम देखते हैं कि आध्यात्मिक और धासिक आधार पर मानव- 
समानता को पुष्ट करने का प्रयास वेदान्त तथा ईसाई धर्म में मिलता है। स्ताइक 
विचारधारा ने भी समानता का समर्थन किया । सिसेरो मानवमात्र की समानता का 
जबरई॑सत पोषक था।* उसने बताया कि मनुष्य और मनुष्य में कोई तात्विक अन्तर 
नहीं है। जिस तकंणाशक्ति के कारण मानव पशुओं की श्रेणी से ऊपर उठता है, 
वह सब मनुष्यों में वर्तमान है और सिसेरो के अनुसार मानव की समानता का 


तक ० जलन का8७ ७०७. ००+क ५७» -.. 


«१. ऊैएुला, &का ॥4+२५ (7४87676४47208 ही 75707 पृ० १५१. द 

२. (९८०० : /66घ४९४/४८, “६, , 8७४ 65 »6 बंच॒ीथिबा८र 8 खरे 02/002९९४ 276) 
बाद कद; 607 व (6९ ७6०८ 076 तंदीमरएधं०म ८0प्रीत 70६ 96 
गुजुजाटब6 40 -] क्राढ०; ब्मतव उंगतल्ल्त 7688070, ४४९८४ 2[070७ 
74868 प्र& 80076 (४6 [एटा ० (८ 06283 &7 व &7०००९४ प (0 
ती8७ व॥रा/८०८८$, 0 एशि0ए6 बाद तांडए70ए6, क्‍0 तांडटप्र८ 7त 
80[ए6 707[6975, थ्वात ६0० ८0796 (० ९07८ॉपड0785, 45 200 22:2008 00 
८0707 (६0 पर 27, 270, (0प87 एज 0 एक 7 687705, 
था लव 797 ४7८ ८०ए920०ं(ए 0 ]6877 6 ३5 77ए०7790]6 . . 7/॥:४ 
उ्ाहदाई) ० ४ 2६7०५ #606 45 ९च्थ्ा[ए गाब्ापषटत का वछ हज 
(धावंल्ाटंट४३ 38 छटा| 88 77 46 80००67685,”? द 





समानता ३३७ 


निदवयात्मक प्रमाण हैं। स्ताइक विचारधारा ने मानव समानतावाद और नैसेगिक 
नियमवाद को उपस्थित किया। रोम की नीति पर इस विचार का प्रभाव पड़ा 
आर यही कारण हैँ कि रोम में, दास भी सम्राद के पद पर प्रतिष्ठित हो सका। 
स्ताइक विचारधारा का प्रभाव सैद्धान्तिक और व्यावहारिक, दोनों दृष्टियों से मानवं- 
समानतावाद को पुष्ट करने में व्यक्त हुआ। 

समाततावाद को पुष्ट करने में अध्यात्म, घर्म और नीति के अतिरिक्त विज्ञान 
का भी हाथ है। विज्ञान वस्तुओं के एकरस मौलिक तैत््व का अनुसंधान करता है। 
नानात्व और पार्थक्य के मूल में संस्थित एकत्व की खोज विज्ञान का उद्देदंय है। 
विज्ञान परिमाणात्मक पद्धति का समर्थन करता हैं। गृुणात्मक अच्तरों को ध्यान में 
न रख निर्माणकारी तत्त्वों का अनुसंधान विज्ञान का पुरुषार्थ है। एंक श्रण और दूसरे 
ग्रण में कोई अ्रन्तर मेँहीं है। उसी प्रकार विज्ञान समस्त मानव को, वैज्ञानिक 
पद्धति से अनुशीलन के लिए, समान रूप से उपयुक्त मानता है। मानव की गुण- 
विशिष्ट प्रवृत्तियों का ध्यान न रखकर अपनी एकरसानुसंधानकारिणी प्रक्रिया के अनुसार 
निरपेक्ष भाव से मानव का अध्ययन करना विज्ञान का लक्ष्य है। इस प्रकार बैज्ञा- 
निक पद्धति मानव समानतावाद का पोषण करती है। 


पुजीवाद के विकास के कारण एक नूतन धनी वर्ग का विकास हुआ जिसने पुरानी 
चर्चशाही और सामनन्‍्तवादी परम्परा का विरोध किया। समानता के सिद्धान्त की 
घंषणा कर परम्परागत शक्ति-गढ़ों को ढाने का प्रयत्न पुजीवांद ने किया। सामाजिक 
और राजनीतिक समानता प्राप्त कर ही नये पुजीपति अपनी घन-शक्ति के द्वारा 
पुराने अभिजात क्षेत्राधीशों का मुकाबला कर सकते थे। अतः, फ्रांस की 
राज्यक्रान्ति के समय स्वतंत्रता के साथ-साथ समानता का महान्‌ मंत्र भी प्रचारित 
किया गया । रूसतो समानता का पेगम्बर था । उसने कहा कि असमानता प्राकृतिक 
अवस्था में नहीं, अपितु नागरिक समाज में उत्पन्न होती हैं । जिस किसी असमानता 
का मौलिक झाधार कोई निर्दिश्यमान भौतिक असमानता नहीं है, वह प्राकृतिक अधि- 
कार की दृष्टि से असमर्थित है।* रूसो समानता का पोषक था । नागरिक समाज के 





पृ० २२६: ८“... .0ण३। आ्युपवतीए, ब्यााता8८व फे छठआंप्रए८ 
शक 2070, ८95४065 एछाएी ग्रधापाओं परशएगा, ७676९ए००० 70 75 70६ 
97079007074/८ 0 [#॥एशंटड ऋ्वुपरीाए--4 दींड्टांक जाता 
१. दिया राएड ; (०/मंदा 4 पृ० ६६. 
२. रि०प्क्कट्थप: 7९ 0४४ थी आऋद्ूब्दफ) ([६रल््॒ाबा €070607) 


: रै३८ राजनीति और दर्शन 


विंधि-विधान को इस' प्रकार : बनाना चाहिए कि समानता सुरक्षित .रह सके । - राज्य 
छोटा होता चाहिए; क्योंकि तभी सामान्य संकल्प के द्वारा राज्य की नीति का 
निर्धारण हो सकेगा। बेबोफ भी समानता का समर्थक था' | उसके मत में प्राथमिक 
समाज में आथिक और सामाजिक समानता थी। शाब्दिक स्वतंत्रता के बदले सच्ची 
स्वतंत्रता तब प्राप्त हो सकती हैं जब केवल कानूनी समानता के बदले में सम्पत्ति 
का समवितरण और मानव के अधिक।र का समांन परिरक्षण हो। श्रट्टारहवीं शताब्दी 
के ये दो महान पैगस्बर--रूसोर और बेबाफ स्वतंत्रता के साथ साथ उग्र समानतावाद 
के भी पोषक थे। फ्रांस के बद्धिवादी दशेन की वह परम्परा जिसने समस्त सामाजिक 
झ्संगतियों का निर्मम भंडाफोड़ किया, अब इस उम्र समानतावाद के रूप में आशभु- 
निक इतिहास को एके महान्‌ संदेश दे गई। । 
समानता को :.प्रिपुष्ट करनेवाले आध्यात्मिक दर्शन, वैज्ञानिक परिमाणात्मकवाद, 
-पुजीवाद तथा श्रद्टारहवीं शताब्दी के बौद्धशवाद का ऋण आज की प्रजातंत्रवादी 
धारा को अवश्य स्वीकार करना होगा। आज यह सिद्धान्त प्रायः सर्वत्र स्वीकृत 
किया जा रहा हे कि मनष्य समान है। जाति, वर्ण, आथिक अवस्था आदि कारणों से उत्पन्न 
अ्समानताओों के होते हुए भी मानव मूलतः समान है। जीवन के मूल--जन्म और 
'मरण, इनसे समानरूप से सब लोकबद्ध हैं। गीता. में बताया हैं कि प्राणियों का आदि 
और निवन अव्यक्त हे । केवल कुछ समय तक मानव इस पाथिव धरातल पर व्यक्त 
होता है। इस अल्पकालिक अवसर में भिन्न-भिन्न प्रकार की असमानताझों की नीति 
का व्यवहार मनुष्य की मूर्खता का बड़ा प्रचण्ड चिह्न है। अमरीका में वर्णसम्बन्धी 
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पाशविकता इतनी दूर तक बढ़ी हुई है कि मरणान्तर जमीन में गाड़ने के विषय में 
भी असमानता है। एक ही भूमि में गोरे और काले नहीं गाड़े जा सकते हैं। इस 
प्रकार का प्रभेद कृत्रिम और अत्यन्त हास्यास्पद है। इस प्रकार की असंगतियों को 
हटाने के लिए दार्शनिक ज्ञान आवश्यक है'। विदश्व-विजय का दंभ भरनेवाले 
मदमस्त जवानों को कभी-कभी कुसे की मौत मिली है। सिकन्दर के दोनों हाथ कफन 
से खाली दिखाई पड़ते थे । मानव क्षणिक जोश में भूल जाता है कि भअन्य प्राणी भी 
उसके समान' ही संवेदताशील हैं । सुख दुख, जन्म-मरण, जरा-व्याधि आदि से, समान 
भाव से, सभी प्राणी ग्रस्त हैं। इस प्रकार का दाशनिक, विचार मानव को सद्बुद्धि 
का ज्ञापन करे और समानता का स्वविध व्यवहार हो, यही दार्शनिक राजनीतिशास्त्र 
की स्थापना है। मृत्यु समस्त असमानताओझों को भयंकर डंडे की चोट से नष्ट कर 
डालती है। इसका ज्ञान मानव को अहंकाररहित, नम्र और शांत बनाता है। कृत्रिम 
और सामयिक मोह से आविष्ट हो आज दुनिया को संघर्षस्थल और रसातल बनाया 
जा रहा हैं; किन्तु न्‍्यायपूर्ण नीति का अवलम्बन यही बताता है कि जीवन के संघषं 
में जो पिछड़े हैं, उनके साथ भी समानता और म्रातृत्व का व्यवहार किया जाय। 
यदि अध्यात्मवाद ठीक है तो समस्त प्राणी एक ही चिन्मयतत्व के आंशिक प्रकाश 
हैं। व समानतः एक ही परमात्मा के पुत्र हैं और इसलिए असमानता का कोई 
कारण नहीं है। यदि भौतिकवाद ठीक हैँ तो समस्त मानव एक ही प्रकार के अणुझों- 
प्रमाणुओं से बने हुए हैँ, और अवश्य ही सभी को माता पृथ्वी के गर्भ में स्वंदा के 
लिए विलीन होना पड़ेगा। अ्रतः किसी प्रकार से भी तात्त्विक विचार करें, असमानता- 
वाद कृत्रिम, असंगत और भ्रामक विचार है। 

इतिहास में जहाँ असमानता की नीति का प्रयोग किया गया है, वहाँ नाश 
या पतन अवद्य दिखाई पड़ता है। संसार के धर्मग्रन्थोंऔर धारमिक सम्प्रदायों ने भी 
असमानता का समर्थत किया था । वदों में आयों और दस्युओं के युद्ध का उल्लेख 
आता हैं। ऋग्द में दस्युओं के दसन के लिए देवताओं से प्रार्थना की गई 


१. संगच्छुध्वं संवदध्व॑ सं वो मनांसि जानताम्‌ । 
देवा भाग यथा पूर्वे संजानाना उपासते ॥ 
समानों भन्‍त्र: समिति: समानी समान सनः सहतचित्तमेषाम्‌ । 
समान मन्त्रमभिमन्त्रयेव: ससानेन वो हुविषा जुहोमि ॥ 
समानीव आकृति: समाना हृदयानि व:। 
समानमस्तु वो मतो यथा व: सुसहासति |! 





(ऋग्ेद, दाष।४६ए-४) 


३४० राजनीति और करन 


है । हिन्दू-धर्म ने बराबर श्रार्य और स्लेच्छ का अन्तर किया है। भ्रसमानता का पोषण 
व्यावहारिक दृष्टि से हिन्दू धर्म की बड़ी कमजोरी है। जिस दिन स्त्रीशूद्रानाधीयताम्‌' 
का उद्घोषण किया गया, उसी दिन एक बहुत भीषण अपराध सामाजिक हित के साथ 
किया गया। भारतवर्ष में इसलाम और ईसाई धर्म मुख्यतया निम्नजाति के लोगों के 
बीच ही फैल सफ्रे। पीड़ित और सताये गये लोगों को हिन्दू धर्म की ब्रह्मवाद वाली 
फिलासफी से क्या अनुराग हो सकता था? इसलाम ने समानता के प्रचार में बहुत 
बड़ा हिस्सा लिया है। अफ्रिका के हब्शी निवासियों के साथ यदि किसी अर्म ने 
सोहाई का व्यवहार किया है तो इसलाम ने ही । किन्तु यद्यपि बिरादरी या 
पैगम्बर में विश्वास करनेवाले लोगों के बीच के अन्तर को इसने स्वीकार नहीं किया 
है. तथापि ईमान लानेवालों और काफिरों के बीच कदापि इसलाम ने समानता का 
व्यवहार . नहीं रखा । भारतवर्ष में खिलजी, तुगलक आदि वंश के शासकों ने जिस 
भाभिक असहिष्णुता की नीति को अपनाया, उससे तुर्क-प्रफगान साम्राज्य का पतन 
हुआ । औरंगजेब का कट्टरपन पागलपन की सीमा तक पहुँच गया या। अंग्रेजी साम्राज्य- 
वाद ने विजित देशों के लोगों के साथ बराबर असमानता का व्यवहार किया है। 
दुनिया में अनेक साम्राज्य आये और गये। भयंकर क्र्रता और दमन की नीति का 
आश्रयण इन साम्राज्यों ने किया था; किन्तु वर्णश्रेष्ठात की नीति को स्वीकार कर जिस 
बबेरता और अभद्गता का परिचय अंग्रेजी साञ्राज्यवाद ने दिया, उसकी तुलना जगत 
में प्राप्त करता कठिन है। हालैण्ड और फ्रांस के साम्राज्यवादियों ने राजनीतिक दृष्टि 
से अंग्रेजों की अपेक्षा अधिक क्र्रतापूर्ण नीति का आश्रय लिया ; किन्तु एशियाबासियों के 
साथ सामाजिक दृष्टि से वे मिलजुल सके। अपनी विजित जनता से उनके विवाह- 
सस्बन्ध भी स्थापित हो सके । किन्तु वर्ण का अभिमान अंग्रेजों में अतिशय रहा है । 
आज जो दक्षिण ब्रफ्रिका और अ्रमरीका के दक्षिणी रियासतों में वर्ण-मेद की नीति का 
भयंकर प्रयोग हो रहा है, कह मानव शांति के लिए चुनौती है। विज्ञान बा प्राचीन- 
सानव-शास्त्र, या मनर्शास्‍्त्र किसी प्रकार से भी मानव असमानतावाद को तर्कयुक्त 





कि | 


१. विजानीश्यार्यात्‌ यं च' दस्यवों 

वहिष्मते रच्श्रया शासदब्रतान । 

दशाकी मव यजमानस्य चोदिता 

विश्वेत्ता ते सघमादेषु चाकन_ (ऋग्वेद, १।४१०। 5). 
मृड़ा नो रुद्रोत नो मयस्‍्कृधि डे. कई 3४ क्‍ 
क्षयद्वीराय नमसा विधेभ ते (ऋग्वेद, १८।५॥२) 


समानता 3 84 


नहीं मानते । जो लोग असमानतावाद का प्रचार कर रहे हैं, वे अपना स्वार्थशाघन 
ही करना चाहते हैं। 

यदि मुगल साम्राज्यवाद और पश्चिमी साम्राज्ययाद का पतन असमानता की 
नीति के व्यवहार से हुआ' तो दूसरी ओर बौद्धधर्म को जो सफलता मिली, उसका 
कारण था कि यह समानता का पोषक था। यद्यपि बौद्धधर्म भी प्रारम्भ में पर्णो समा- 
नतावादी नहीं भा, तथापि जाति-प्रथा में विश्वास नहीं करने के कारण तत्कालीन 
ब्राह्मणधर्म की अपेक्षा यह अधिक उदार रहा है। विदेश से आई अनेक जातियों 
को बौद्धधर्म में दीक्षित कर इसने भारतवर्ष की जनसंख्या का सम्वद्धन किया है। फ्रांस 
की राज्यक्रान्ति का जो उन्नीसवीं शताब्दी में इतना जबर्दस्त प्रभाव हुआ, वह इसी- 
लिए कि प्रचलित एकराज्यवाद या सामन्तवाद के विपरीत इसने स्वतंत्रता और 
समानता का प्रचार किया। असमानता की नीति से जो स्वाभिमान को ठेस लगती 
थी, नेपोलियत के अनुसार, उसी परिक्रुद्ध अभिमान-भावना ने फ्रांसीसी क्रान्ति को 
जन्म दिया। आज जो साम्यवाद की वृद्धि हो रही हैं, उसका मुख्य कारण समानता 
का प्रचार ही है। माक्सवाद के अनुसार प्राथमिक साम्यवाद में किसी प्रकार की 
असमानता नहीं थी। वह शांति और प्रजातंत्र का युग था। वैयक्तिक सम्पत्ति और 
तदाश्चित परिग्रह के कारण ही असमानता का जन्म हुआ। निस्सन्देह पूजीवाद ने 
कमंकर को कानूनी स्वतंत्रता प्रदान की हैं। यद्यपि पूंजीवाद समानता का 
उद्घोषण करता हैं, तथापि माक्सेवाद के अनुसार, यह समानता सिर्फ उतनी ही दूर 
तक हैं जहां तक श्रम-शोषण सम्बन्धी पूंजीवादियों के अधिकार का सम्बन्ध है, अर्थात्‌ 
प्‌ जीवाद समानता का यही अर्थ समझता है कि प्रत्येक प्‌जीपति को समानरूप से 
श्रमिकों के शोषण का अ्रधिकार है।” अवश्य ही पूजीवाद क्रे विपरीत, कृषकों और 
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३४२ राजनीति: भ्रौर : छशंत 


मजहूरों के पक्ष का समर्थन मार्क्सबाद ने किया है। जो .मजदूर, केवल पानी खींचने 
वाले श्रौर रिक्शा खींचनेवाले ही अ्रधतक समझे गये हैं, उनको अधिनायकतंत्र का संदेश 
जबर्दस्त आश्ावाद का देनवाला है। किन्तु माक्संघाद और समानताबाद का 
सैद्धान्तिक संबंध भी ध्यान में रखना चाहिए। सन्‌ १८७५ ई० में लिखे गये बेवेल को एफ 
पत्र में, ऐंगल्स ने बताया है कि समानतावाद फ्रांसीसी भावनात्मक कल्पनावादसात्र है।' 
दो प्रकार से मार्ब्सवाद समानताबाद से भिन्न है। माक्संवाद के अनुसार जबतक 
साम्यवाद का पहला रूप रहेगा, उसी समय तक पू जीवादी समानता, अर्थात्‌ समान 
कार्य के लिए समान वेतन के अनुसार वितरण होगा। किन्तु समाजवादी राज्य से 
उच्च स्तर का जो सास्यवादी समाज होगा, उसमें आवश्यकता के अनुसार वितरण 
होगा ।* माक्सवाद . के अनुसार यह एक महान्‌ झ्ादर्श है। शोषण, परिग्रह और वैय- 
क्तिक सम्पत्ति के अवसान से मानव-स्वभाव और व्यवहार में जो अकल्पित परिवतंन 
होंगे उनके कारण यथाकर्म तथा वेतन” के बदले आवश्यकतानुसार सामाजिक वस्तुओं 
का वितरण संभव होगा। कंर्म के अनुसार वितरण न कर, आवश्यकतानुसार वितरण 
करना अवश्य ही एक महत्तर कल्पना है, यदि ऐसा संभव हो सके और आवद्य- 
'कताओं का निर्णायक कोई वस्तुनिष्ठ मापदण्ड बन सके। दूसरी ओर, माक्सवाद निरे 
समानतावाद का पोषक नहीं है। मार्ससवाद समानतावाद को वर्ग-संघर्षवाद की पृष्ठ- 
भूमि में समझना चाहता है। वर्ग-संघर्ष कां अन्त साम्यवाद का उहेश्यं है। अतः माक्स- 
वाद समानतावाद का अर्थ समझता है, शोषक वर्गों का विनाश । वर्गहीन समाज ही 
समानता के आदर्श का पालन कर सकता है। यद्यपि व्यवहार में साम्यवाद तानाशाही, 
अधिनायकवाद और घोर शक्तिवाद में परिणत हो गया है तथापि मानव-समानता 
का इसने वेग से पक्षसमर्थन किया है। ७ जहा ह 
यूनान में झयसोनोमी' (अर्थात्‌ विधि का समान रूप से पालन ) का नियम 
था।* वह की स्वतंत्रता का आधार यही था। किन्तु वहाँ दास-प्रथा का प्रचलन 
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सभानता ३४३ 


प्रजातंत्र के ऊपर एक बड़ा काला कलेक था। प्लेटों नें मानव-समानता के पोषण में 
कहा कि सब मनुष्य एक ही पृथ्वी के पुत्र हैं; किन्तु उसने साथ-साथ बह भी कहा 
कि कुछ मनुष्यों में स्वर्ण का, कुछ में रजत का और कुछ में लोहे का मिश्रण रहता 
है। जो सुवर्ण-निर्मित हैं, वे शासक; जो रजत-निमित हैं, वे सैन्यगण और जो लौह-निर्मित 
हैं, वे उत्पादक --कर्षक बने। इस प्रकार उसने भी अंशत: असमानतावाद का पोषण 
ही किया। अरस्तू ने तो यहाँ तक कह डाला कि कुछ लोग प्रकृतित: शासक और 
श्रौर कुछ प्रकृतितः दास हैँ । व्यवहार में भी यूनानी जगत में घोर नगर-उपासना की 
भावना वर्तमान थ्री । यूनानियों ने अन्य जातियों को बर्बर कहा । भेदनीति का 
आश्रय करने के कारण- ही- यूनान का पतन हुआझ्ा । स्पार्टा का नागरिक-समुदाय शनैः- 
शनैः संख्या में कम होता गया; किन्तु भेदनीति का ग्राश्यय करने के कारण उसने 
हेलोट' लोगों को नागरिकता का अधिकार नहीं दिया। एशथेन्स में भी पैरोयोहकाई' 
लोगों को भी नागरिकता का अ्रधिकार नहीं दिया गया। अतः, नागरिकों की बढ़ती हुई 
संख्या-कमी को दूर करने का कोई उपाय काम में नहीं लाया गया और इसका 
परिणाम हुआ, पतन और विनाश। जहाँ-जहाँ भेदनीति का व्यवहार हुआ है, वहाँ- 
वहाँ राजनीतिक और सामाजिक पतन अवश्यम्भावी रूप से हुआ है। दार्शनिक राज- 
नीतिशास्त्र का मुख्य लक्ष्य है--मानव के नैतिक चेतनरूप का समर्थन। अतः, किसी 
प्रकार की भी अतकंसंगत और अनावश्यक असमानता का यह पोषण नहीं कर 
सकता । क्‍ 
समानता के पोषण का अर्थ घोर समानता या पूर्ण समानता का पोषण नहीं 
है।* कुछ समानता मानवताएं को पतन की ओर ले जानेवाली हैं; यथा, दरिद्रता या 
दासता में, समानता या दुष्कृत्य में समानता। समानता सदगुणों में होती चाहिए न 
कि मानव को पतित और तिरस्कृत करनेवाले विषयों में | दूसरी ओर, कुछ अ्रसमान 
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ताएँ कत्याणकारिणी हैं--जैसे, पिता-पुत्र या श्रींचार्य-शिष्य में असंमानता । दोनों को 
पूर्णतं: समान करनमें का परिणाम होगा भ्रव्यवंस्थो। पुनरच, अत्यन्त असाधारंण थंत्व 
करने पर भी शारीरिक और मानसिक दृष्टि से मानव को समान नहीं बनाया जा 
सकता है। अ्रसाधारण उद्योग के बावजूद भी सारी जनता को बुद्ध और शंकर नहीं 
बनाया जा सकता। श्रत:, स्पष्ट है कि समानता के संमर्थन का यह अर्थ नहीं है कि पूर्ण 
अनिविश्विष्ट समॉर्नेता का पोषण हमें श्रभीष्ट हैं। समानता के विवेचन में तक और 
युक्‍्ति से कांम लेना होगा ।* बहुत अंश तक संमानेता का अर्थ होगा यथानुपात की 
नीति का अवलम्बन । जीवन की जो अत्यन्त आवश्यक वस्तुएं है--जैसे, भोजन, वस्त्र 
गृह श्रादि-इनकी व्यवस्था सभी के लिंए समान रूप से श्रावश्यक है। इनेंके अतिरिक्त 
वितरण की नीति अनुपात का श्राश्रय ग्रहण कर सकती हैं। प्रजातंत्रीय शासन में 
अवसर की समानता सभी के लिए अपेक्षित है। जीवन-संघंर्ष में सफलता प्राप्त 
करने के उपकरण सर्वसाधारण के लिए समान हों, ऐसी व्यवस्था होनी चाहिए। 
. निहित स्वार्थों और मजबूत गिरोहों के आक्रमण से रक्षा के लिए अंबंसर की 
- समानता आवश्यक है। यदि विना अवसर दिये ही कोई मनुष्य निम्नस्तर पर फेंक 
दिया गया, तो इसके लिए प्रजातंत्र को उत्तरदायी होना पड़ेगा। कानूनी व्यवस्था 
का प्रयोग कर अवसर की समानता की नीति को अपनाना होगा। जो मनुष्य या 
अल्पसंख्यक वर्ग किसी कारणविशेष से पिछड़े हैं, उन्हें विशेष ग्राथिक या अन्य प्रकार 
की सुविधा देकर संघर्ष योग्य बनाना भ्रजातंत्र से कदापि प्रतिकूल नहीं है। नागरिक 
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झ्रौर राजनीतिक अधिकारों की समानता तो प्रजातंत्र का आधार ही है। वर्ण-व्रेभिन्‍न्‍य 
तथा राजनीतिक मतभेद आदि के कारण किसी भी मनुष्य या दल को मानवोचित 
अधिकारों से वंचित करना मानो प्रजातंत्र का दमन करना है। आज भी वाशिंगटन 
शहर के किसी अच्छे होटल में स्थान प्राप्त करना किसी हबशी नेता के लिए 
ग्रत्यनत कठिन है। इसी कारण अमरीका का यह दावा कि वह प्रजातंत्र का नेतृत्व 
कर रहा है, एशियावासियों को झूठा और कूटनीतिपूर्ण मालूम पड़ता है। उसी प्रकार 
जबतक भारत में अछत प्रथा हैं, तबतक वेदान्त का ब्रहमवाद और मायावाद केवल 
शब्दजाल और आत्म-प्रवंचना मात्र हैं। गौतम और शंकर का एक ओर तो आत्म- 
वाद प्रचारित करता और दूसरी ओर यह कहना कि शझूद्र यदि वेद का उप- 
श्रवण कर ले तो त्रपु और जबु से उसका कान परिपूर्ण कर देना चाहिए, प्रलापमात्र 
प्रतीत होता है। प्रजातंत्र और नागरिक अ्रसमानता साथ-साथ नहीं रह सकतीं। जब 
तक कोई स्पथ्ट निर्दिष्ट कारण न हो तबतक किसी मां गिरोह को राजनितिकः अधि- 
कारों से वंचित नहीं किया जा सकता। अमरीका के आदिम निवासी आज अपने 
पुराने देश में कुछ विशिष्ट स्थानों में घिरे हुए हैं और वे श्रन्यत्र नहीं जा सकते। 
सभ्यता और राजनीति के मुख्य केन्द्र से उनका कोई लगाव नहीं है। इस प्रकार 
की असमानताएँ त्रजातंत्र के लिए अशोभनीय हैं। कानून की समानता भी अत्यन्त 
झावश्यक है। कानूनी समानता का यह ग्रर्थ है कि जो सर्वव्यापक नियम हैं, उनका 
पक्षपातरहित प्रयोग होना चाहिए।' कानून और न्याय की दृष्टि में कदापि भेदभाव 
वांछित नहीं है।* यदि राजकर्मचारी भी दोषी हों तो उन्हें उचित दण्ड मिलना 
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भाहिए। जबतक कानून की दृष्टि में सब लोग समान समझे नहीं जाते तबतक 
कोई व्यवस्था टिक नहीं सकती। शतून का ससान रूप से भय, प्रत्येक नागरिक को 
अपने कर्तव्य पर नियुक्त करता है। इस प्रकार प्रजातंत्रीय शासनपद्धति में इन तीन 
अकार की समानताओं की महती आवश्यकता है (१) अवसर की समानता, (२ ) नाश- 
रिक और राजनीतिक अधिकारों की समानता और (३) कानून की समानता। 

स्वतंत्रता और समानता, इस युग की महती आवश्यकताएं हैं।* स्वतंत्रता का 
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दाशनिक अथ्थे है--नैतिक कत॑ त्वशक्ति का प्रबोध, चेतता का विस्तार और प्रसारण 
तथा मानव का सर्वविध विमोक्ष । स्वतंत्रता, इस प्रकार, एक व्यापक और महान्‌ 
संदेश है। समानता इसकी तुलना में एक सीमित आदर्श है। समानता का मुख्य 
श्र्थ है दूसरों की बराबरी । इस बराबरी के पीछे ईर्ष्या और ढेष भी छिपे रह 
सकते हैं। स्वतंत्रता का परम विकास हमें नैतिक चैतन्य का उदात्त दर्शन कराता हैं, 
समानता बराबर मैं और नू, मेरा और तेरा' के दलदल में रहती है; क्योंकि इसकी 
प्रमुख मनोवैज्ञानिक वृत्ति है कि दूसरा आदमी हमसे बढ़ने न पावें। एक उचित 
अंश तक समानता ठीक है; किन्तु जहाँ तक यह अत्तििरंजित प्रतियोगिता श्रौर संस्पर्धा 
को उत्पन्न करती है, वहाँ तक यह एक अनैतिक वृत्ति का रूप धारण कर लेती हैं। 
स्वतंत्रता एक प्राचीन आदर्श है। वेदान्त और बौद्धदर्शन में इसके आध्यात्मिक स्व- 
रूप का उल्लेख मिलता है। प्लेटो और अरस्तू, सालिसबेरी, जॉन, मिल्टन और 
स्पीनोजा में इसका संदेश है। यद्यपि प्रजातंत्रीय समानता का उल्लेख अरस्तू में भी 
आता है;* तथापि मानव-समानता को व्यावहारिक राजनीतिक रूप देने का उद्योग 
नया है। फ्रांस की राज्यक्रान्ति से यह प्रारम्भ होता है और समाजवाद के प्रचार 
से इसको प्रश्नय मिला है।'* महात्मा गांधी के जीवत और शिक्षा से भी समानता के 
विचार को बल मिला है। यूरोपीय विचारक जब समानता का उल्लेख करते थे तब 
मानवता से मुख्यतः वे गौरांग मानवता को समझते; थे किन्तु गांधीजी ने अपने जीवन में 
मनुष्यमात्र को समान समझने का जो संदेश क्रियान्वित किया है, वह इतिहास में 
एक अनोखी वस्तु है। क्‍ 
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स्पेंगलर ने समानता और दलीय राजनीति में संबंध बताने की कोशिश 
की ह। ण | 


हम राजनीति और दशेन 


स्वतंत्रता और समानता प्ररस्पर सहयोगी होकर ही मानव-समाज को समृद्ध 
कर सकती हैं।' कुछ विचारक इनमें विरोध मानते हैं। ब्रिटिश इतिहासवत्ता आक्टन 
के मत में स्वतंत्रता व्यक्तित्व का अनुसंधान करती है। प्रजातंत्र और समानता की 
बाढ़ अवस्थाओ्रों की तद्गपता, श्रर्थात्‌ प्रत्येक नागरिक के लिए एक ही प्रकार की 
वाह्य अवस्था ही को समर्थित कर व्यक्तित्व का नाश करती है।* फ्रांसीसी विचा- 
रक डी टीव्वियावेल के मत में प्रजातंत्र और समाजबाद न केवल भिन्न मार्ग हे, अपितु वे 
परस्पर विरुद्ध हैं। इटली के दाशैनिक क्रोचे के मत में भी स्वतंत्रता और न्याय 
परस्पर विरोधी विचार हैँ ।* मैकिबर का कहना हे कि एक निश्चित सीमा के परे, 
स्वतंत्रता और समानता परस्पर विरोधी हें ।* मवि.बर की यूक्ति हे कि भनृष्य सामा- 
न्‍्यतः भिन्न योग्यतावाले और भिन्न प्रवृत्ति-सम्पन्न हैं । इन विभिन्नताओं के बावजूद 
यांत्रिक और कृत्रिम उपायों से उन्हें आथिक दृष्टि से पूर्णतः: समान बनाने का अभ्र्थ 
होगा अतिरंजित शक्तिवाद और तानाशाही, क्योंकि एक अ्रप्राकृतिक आद्शों प्रचण्ड 
दण्डशक्ति के द्वारा ही लागू किया जा सकता है। अतः मैंकिबर का कहना है कि 
प्रजातंत्र को मनुष्य की आथिक दुष्टि से समान बनाने का आदर्श छोड़ देना 
चाहिए । 

यह ठीक हैं कि उच्च स्तर की स्वतंत्रता का तात्पय है- अ्रनासक्‍त कर्मयोग का 
पालन । यह भी ठीक है कि जगत्‌ के अनेक महापुरुषों ने धन की नितान्‍्त उपेक्षा की है। 
बुद्ध राज्य छोड़ने के बाद ही शास्ता बन सके। किन्तु इस प्रकार की नैतिक और 
ग्राध्यात्मिक स्वतंत्रता परम आदरशों है। यह सर्वसाधारण-सुलभ नहीं है। किन्तु राज- 
नीतिक स्वतंत्रता को क्रियात्मक बनाने के लिए भयंकर आर्थिक गढ़ों को ढाहना 
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समानतों इ्डह 


आवश्यक है ।' प्रत्येक नागरिक को यह अनुभव होना चाहिए कि उसक्रे व्यक्तित्व 
के विकास संबंधी उचित उपादान उसे प्राप्त होंगे। पूर्णतः सत्य न होते हुए भी यह 
ठीक है कि हमारे जीवत का आश्थिक स्तर हमारे विचारों को काफी दूर तक प्रभा- 
वित करता है। मुदठी भर लोगों का कलात्मक विकास और उनका मनचाहापन, यही 
स्वतंत्रता नहीं है। अपार , अगणित जनसमू्‌ह को करवट लेने का स्थान मिले, उसके 
भोजन, वस्त्र, शिक्षा आदि की समस्या सुलझ सके, यह आज की स्वतंत्रता का मूल 
है। प्रत्ययों और विचारों के जगत में ही लौन रहकर स्वतंत्रता और समानता को 
परस्पर विरोधी कहना आ्रासान है। अफ्रिका और एशिया को असमान रखकर ही 
यूरोपीय उद्योगपतियों, बंकशाहों और बुद्धिजीवियों का आरामतलर्बपन टिका राकता था। 
किन्तु वसुधैव कुटुम्बकम! या आत्मैवाभूद्विजानतः या सर्वे भवन्तु सुखिनः:', इस 
आदशें को मानने पर मानवमात्र के कल्याण में अपना जीवन अपित करना ही 
नेतिक स्वतंत्रता का मूल हो जाता है। स्वतंत्रता कोई कोरे आत्मचितन और 
बौद्धिक विलास करा तो नाम है नहीं। पड़ोसी और अन्‍य देश वासियों के बीच जब पीड़ा 
के कारण मातम छाया हो तो अकेले बैठकर अपनी बाँसुरी बजाकर आनन्द लेना 
स्वतंत्रता नहीं है। यह ठीक हैं कि कुछ वीर आत्माएँ धन की बेचेन करनेवाली 
झौर आकर्षक सम्मोहिनी मूर्ति से प्रभावित नहीं होती हैं, किन्तु आज प्रजातंत्र और 
मानवतावाद के युग में समष्टि के विषय में सोचना हैं। धन की शक्ति अपार है 
और धनद्ाह जबतक अपने घन की शक्ति से दूसरों के विकास में कण्टक पैदा कर 
सकते हैं तबतक स्वतंत्रता शब्दमात्र है। स्वतंत्रता का अर्थ है, मानवसंस्कृति की देन 
का सर्जनात्मक उपभोग और यह तबतक संभव नहीं है जबतक समाज भयंकर रूप 
से श्रेणियों में विभकत है। एक ओर धन का अपार केन्द्रीकरण और दूसरी ओर पीड़न 
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३४० राजनोति और दरशेन॑ 


भौर द्योषण-- ऐसी अवस्था में बहुतायत संख्या के लिए स्वतंत्रता और समानता: 
अजीब पहेली का रूप धारण करती हैं। स्वतंत्रता एक वृत्ति है और भ्रन्य वृत्तियों 
के समान ही अनुपयोग से यह कुंठित हो जाती है। जब आथिक साधनों के अभाव 
में मनुष्य पद-पद पर अपने को प्रतिहत श्रौर पराजित पाता है तब उसका नैतिक पतन 
हो जाता है और आत्मकत्‌_त्व का संदेश भूलकर वह यथास्थिति से सन्‍्तोष कर लेता 
है। लिखित इतिहास के आरम्भ से लेकर आजतक यही प्रवृत्ति व्यापक रही है। 


थे 


प्रजातेत्र ने अवश्य एक नूतन चेतना का जागरण किया है। इसको आथिक और 
सामाजिक दृष्टि से संपूरित करने के लिए धन का उचित वितरण आवध्यक 
हँ। धन का पुरणतः समान वितरण अवश्य कृत्रिम प्रस्ताव है । किन्तु दूसरी ओर भयंकर 
असमानता भी कृत्रिम और विनाशकारी है। सम्पत्ति का मंनुष्य के कार्य की उपयो- 
गिता और मानव आवश्यकता को ध्यान में रखकर पुनवितरण होना चाहिए। 
एक सफल वकील और एक सफल आचार्य के आझाथिक स्तर में जो अन्तर है, 
वह किसी भी समाज के लिए लज्जा की बात है। संस्कृत शास्त्रों का पारदर्शी 
पाण्डित्य श्राज साधारण भोजन आदि देने में भी असमर्थ हैं। यह बताता हैँ कि 
समाज आज भीषण रोग से पीड़ित है। इसका निदान यही है कि राजनीतिक 
स्वतंत्रता की सम्प्रिका उचित आथिक समानता को भी क़्ियान्वित किया जाय। 
एक आवश्यक सीमा तक आश्थिक समानता नितान्त वांछनीबय है। इससे कार्य 
करने के कुछ उचित अवसर प्राप्त होंगे और उनके उपयोग से स्व॒तंत्रत्रता का विकास होगा । 


भावना :>भक-क। ५४७७-क6मगन॥न दाह अकाआओई उमन्‍्मक 





एकादश अध्याय 


सम्पत्ति 


वित्त की एषणा मनुष्य के हृदय में प्रबलतया वर्तमान है। सांसारिक प्रतिदिन के 
व्यवहार और संघर्ष को देखें तो सर्वेत्र धन का साम्राज्य दिखाई पड़ेगा। इतिहास में 
ग्राथिक शक्तियों का प्रभाव रहा है। यूनान में दासाधीशों की शक्ति का. रहस्य 
दासों को सम्पत्ति के रूप में उपयोग करने में था। सैकड़ों वर्षों तक रोम में पैट्रि- 
शियन और प्लेवक्यिन लोगों में युद्ध हुआ। रोमन साम्राज्यवाद, परदिचमी जातियों 
की सोलहवीं शताब्दी के बाद के साम्राज्यवाद तथा मध्यकालीन इसलामी साम्राज्यवाद 
के पीछे सम्पत्ति की खोज वर्तमान थी। से.ने की खोज के सिलसिले में नई दुनिया 
का पता मिला । गाज सर्वत्र सुवर्ण की प्रचण्ड माया बड़े वंग से व्याप्त है। व्यंग्य 
करते हुए कोलम्ब्स ने कहा था कि सोने के बल पर मनृष्य «वर्ग में भी जा सकता 
हूँ। हिरण्यमयपात्र' की शक्ति बड़ी प्रबल है।' 

सम्पत्ति एक व्यापक छब्द है। इसमें जमीन, मुद्रा, पशु, बैंक और सरकारी 
खजाने के कागजात (सिक्‍यूरिटी, मार्टगेज, डिपोजिट) सभी गाते हैं। सम्पत्ति वस्तुओं 
के समृह का नाम है। जिन बाहरी वस्तुओं का अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति के 
निमित्त मनुष्य प्रयोग करता है, उत समरत वरतुओं का सम्पत्ति में ग्रहण होता है। 
वस्तुओं के अतिरिक्त सेवा का भी इसमें ग्रहण होता है। मानव आवश्यकताश्रों 
की पूर्ति के निमित्त आवश्यक वस्तुओं और सेवाश्नों को सम्पत्ति में परिगृहीत कर 
इसका व्यापक रूप खड़ा होता हूँ। किन्तु सम्पत्ति केवल वस्तुझ्नलों का नाम नहीं 


१. तुलनीयः- द द 
अनुग्रहपरिहारी चेक्‍्यं: कोशवृद्धिकरो दच्यात्‌ । कोशोपपात्कि दर्ंयेत्‌ | डल्प्कशों हि 
राजा पौरजानपदानेव ग्रसते। (अर्थशास्त्र २१) 


समाहर्ता दुगे राष्ट्र खनि सेतु बन॑ं ब्रजं॑ वणिकपर्थ चावेक्षेत । 
एवं कुर्यात्समुदयं वृद्धि चयस्य दर्शयेत । 
हास॑ व्ययस्य च॒ प्राज्ञ: साधयेच्च विपयेयम्‌ ॥ (अर्थद्ास्त्र २६) 


३५३ राजनीति और दशन 


हि 


है। सम्पत्ति के पीछे कानूनी अधिकार रहना चाहिए। कानूनी अधिकार के विना 
सम्पत्ति हो नहीं सकती। किसी वस्तु के अनेक उपयोग होते हैं। यदि कोई आदमी 
मकान किराये पर लेता है तो वह उसमें निवासमात्र कर सकता है। वह उस मकान 
को न बेच सकता है और न तोड़ सकता हैं। ये अधिकार मकान के असली मालिक 
के हाथ में हें। भ्र्थात्‌ किरायेदार को मकान में सम्पत्ति का अधिकार नहीं है। 
सम्पत्ति के अधिकार का अर्थ है पूर्ण एकाधिकार | यह एकाधिकार वस्तुओं की 
समस्त उपयोगिताओ्रों पर व्याप्त रहता है। सम्पत्तिवान्‌ का एकाधिकार होना और अन्य 
का किसी प्रकार का अधिकार न होना सम्पत्ति का कानूनी तात्पय हैं। अनन्य होना 
अर्थात्‌ केवल सम्पत्तिवालें का होना इसका तत्त्व है। श्रतः सम्पत्ति के लिए न 
केवल वस्तुओं की आवश्यकता है, अपितु वैधिक अपवजित्व भी अपेक्षित है। यह 
ग्रपवर्जी एकाधिकार सरकार के द्वारा प्राप्त होता है अर्थात सरकार अपनी नियंत्रण- 
शक्ति का प्रयोग करके कानूनी दृष्टि से सम्पत्तिधारक के अधिकार का रक्षण करती 
है और पअनन्‍न्यों के अवैध आक्रमण से उसकी रक्षा करती है। अत: जब हम सम्पत्ति 
शब्द का प्रयोग करते हैं तब उसका उपकरणात्मक और अपवर्जनात्मक तात्पर्य हम _ 
ध्यान में रखते हैं। 

सम्पत्ति शक्ति और स्वतंत्रता का दान करती है। प्रकृति की शक्तियों से जो 
मानव का संघर्ष हो रहा है, उसमें सम्पत्ति उसको बल प्रदान करती है। हमारे वस्त्र 
शीत से हमारी रक्षा करते हैं। बिजली का पंखा उष्णता को दाक्तिहीन बनाता है। 
सभ्यता के विकास के साथ-साथ सम्पत्ति की मात्रा में भी विकास हुआ है। जिन 
जातियों के पास सम्पत्ति नहीं है या कम मात्रा में हैं, जैसे एस्किमो, जिप्सी या 
अफ्रिका के होटेनटौट, व॑ जातियाँ जीवन-संघषे में पिछड़ी रह गई ह। ग्रतः प्रकृति- 
विजय का तथा सभ्यता के विकास का एक अतिशय महान साधन सम्पत्ति है। 
सम्पत्ति के गुणात्मक परिवर्तन से सभ्यता के काष्ठातारतम्य का बोध हो सकता है। 
जैसे, हह और बेल मात्र को ही सम्पत्ति रूप में प्रयोग करनेवाला कृषक, ट्रेवटर 
झौर मोटर रखनेवाले कृषक से सभ्यता की दृष्टि से पिछड़े स्तर का है। जीवन- 
संग्राम में सहायिका होने के कारण सम्पत्ति मानव के व्यक्तित्व के विकास में भी 
सहायिका है" । जब हम सम्पत्ति का उपभोग करते हैं तब प्रकृति संघर्ष के निमित्त 


१. तुलबीय--75076 ८काव#/दक 286. 4, 5: 'फ़द क्र ० 
07076फएनाशॉपतह 48. 06 फ्रावे॑बॉलाए पाता ०07एपांशंणा, 
बात छ्गीए 48 ल्शवेद्यादुए 70 पद 8006 छए८ 276 8<टॉपंगह; 
6िए ॥48 ए्ादाटाए एड बणवते 4070 (96 8६6 ० $807र९फरागए 2४८०, 
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ग्रावरयक किसी वृत्ति का तोषण करते हैं। दूसरी ओर, वस्तुश्नों के प्रयोग का अ्रप- 
वर्जनात्मक अधिकार प्रदान कर सम्पत्ति मानव की इच्छाओ्रों के विकास में सहायिका 
होकर स्वातंत््यानुभूति का माध्यम बनती है। वस्तुओं के नानाविध उपयोग में प्रवृत्ति- 
बाहुल्‍य की अभिव्यजना होती हैं। जब किसी उपयोगविशेष के लिए किसी . पड़ोसी 
से कोई वस्तु उधार ली जाती है तब उसके प्रयोग में पूरी स्वतंत्रता का अनुभव 
नहीं होता है। किन्तु एकाधिकारपूर्ण उपयोग करने की शक्ति एक निराली और 
सुखद स्वतंत्रता का दर्शन कराती है। अ्रतः स्पष्ट है कि सम्पत्ति शक्ति-प्रदायिका हैं। 
इससे आथिक शक्ति मिलती है। प्‌ज़ीपतियों और कर्ंकरों के जीवनस्तर में 
जो भेद है, उससे यह बात स्पष्ट रूप से दीख पड़ती हैं। पृजीपत्ति 
नये-नये क्षेत्रों में अपनी बतंमान आथिक शक्ति का उपयोग कर सकता 
है। जब दो विभिन्न दलों में विमशं और समझौता होता है, वहाँ 
भी स्पष्टतया सम्पत्ति की शक्ति दिखाई पड़ती है। सम्पत्ति सामाजिक 
शक्ति को भी प्रदान करती है। सम्पत्तिशाहों को सामाजिक सम्मान 
आर यश मिलता है। दुराचारी भी सम्पत्तिशाली होकर समाज में नैतिकता का 
प्रबल समर्थक कहा जा सकता है। बड़े-बड़े आचार्य सम्पत्तिशाहों की खुशामद में 
महाकाव्य तक रच देते हैं। यह ठीक है कि सामाजिक सम्मान अनेक कारणों से 
मिलता है। विद्या के कारण आयन्स्टीन को और चरित्रशीलता के कारण गांधी को 
सम्मान मिला । किन्तु सम्पत्ति से भी सम्मान मिलता है और सम्मानित होने पर 
शक्ति मिलती है। सम्पत्ति से राजनीतिक शक्ति भी प्राप्त होती है।' अन्य देशों के 
१. तुलनीव:-- 

तस्मात्ित्योत्यितो राजा कुर्यादर्थानुशारूपम्‌ । 

अर्थस्य मूलमुत्थानमनर्थस्थ विपयेय: 

अनुत्थाने श्रुवों नाश: प्राप्तस्यानागतस्य च। 

प्राप्यते फलमृत्थानाल्‍लभते चार्थंसंपदम्‌ ॥ (अथेशास्त्र, १, १६) 

अर्थ एव प्रधान इति कौटिल्य:। अर्थमूलौ हि धर्मकाम,ध्ति । (अथंदास्त्र १, १७) 

कृषियाशुवाल्ये वाणिज्या च वार्ता। धान्यपशुहिरण्यकुप्यविष्टिप्रदानादौपकारिकी | त्या 

स्वपक्ष॑ प्रयक्षं च वशीकरोति कोहदण्डाभ्याम्‌ । (कौटिल्य अथ्थशास्त्र, १४) 

धर्माधिगत: पूर्वि: स्त्रयं वा हेमरूप्यप्रायदिचत्रस्थू लरत्नहिरण्यो 

दीघेमिप्थयापदमनायतें सहेतेति कोशसंपत्‌। (अथंशास्त्र ६१) 

स्थानवानात्मघारण: परघारणश्चापादि र्वारक्ष: स्घार्ज.वः शत्रुद्ेषी शक्यसामन्त: 

पंकपाषाणोषरविषमकण्टवश्षेणीव्यालमुगा< व हूँ नः व न्‍ते: स.ताखनिद्रव्यहरित्तदनदान्‌गच्य ; 
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धन को हड़पने के लिए ही यूरोपीय साम्राज्यवाद का जन्म हुआ । फ़ांस 
और जम॑नी के बीच के राजनीतिक संघर्ष का कारण है--राइन नदी के 
पास का कोयला । वर्षों तक फ्रांस और इंगलैण्ड कर्णाटटक्ः और मद्रास 
को प्राप्त करने के लिए लड़ते रहे । राजनीतिक पफ्त्रियाओ्रों में भी 
धन का दृषितकारी प्रभाव व्यक्त हो सकता है। न्यायालय और मतदान- 
क्रिया भी इसके प्रभाव में आ सकते; हैं। किन्तु यदि एक शोर सम्पत्ति 
शक्ति देती हैं तो दूसरी ओर इस की रक्षा के लिए नैतिक उत्तरदायित्व की 
भावता भी आवश्यक हैं। यदि मनुष्य सावधान न रहे तो चोर और डाक्‌ उसके 
धन का अपहरण कर लें और कभी-कभी तो सावधान रहने पर भी अपहरण 
हो जाता है। सम्पत्ति की रक्षा के लिए चातुरी, ध्यान आदि गणों की झाव 
इयकता है। 


सम्पत्ति की प्रकृष्ट आवश्यकता और महत्त्व को देखते हुए धर्मंग्रंथों में भी 
इसकी प्रशंसा है। गीता में कहा है कि जो कुछ विभूतिमान और ्रीमान' है, वह 
ईदवरांशसम्भूत है। योगश्रष्ट पुरुष पवित्र श्रीमान के घर जन्म लेता है, ऐसा 
गीता का विचार है। उपनिषदों में वित्तेषणा के परित्याग का उपदेश होने पर भी 
याज्ञवल्क्थ और 'सयुस्वा रैक्‍्व! धन से परहेज नहीं करते। उपनिषत के कुछ ऋषि तो 
प्रभूत धन मिलने पर ही शिक्षा देते हैं। भारतीय संस्कृति ने धन का महत्त्व 
देखते हुए श्री या लक्ष्मी नामधारिका देवी की उपासना करने का ही उपदेश दे 
डाला! । किन्तु सम्पत्ति के संबंध में भारतीय संस्कृति की कुछ बातें महत्वपूर्ण हैं। 
घन का उपार्जन इसने मुख्यतः वैश्यों तक सीमित रखकर समस्त समाज को धन 
को प्राप्त करनेवाली फैक्ट्री के रूप में बदलने से रोका। धन को आवश्यक मानते 
हुए भी वेद के समय से ही. सम्पत्ति का अत्यन्त स्वार्थपरक भोग बरा माना 
गया हैं। इसीलिए अस्तेय और दान को महत्त्वपूर्ण शील' का स्थान प्राप्त है । 
ऋग्वेद में कहा हैं नायमर्ण पृष्यति नोसखायं केवला धो भवति केवलादी' |. अतएव 
सम्पत्ति का प्रयोग यज्ञों में करने का विधान ब्राह्मणग्रथों में पाया जाता है। इतना 
स्पष्ट मालूम पड़ता है कि लक्ष्य के रूप में आथिक कर्म का परिग्रहण भारतीय 


पौरुषयों ग्रुप्तगोचर: पशुमानदेवमात्‌कों वारिस्थलप्थाभ्यामृप्येतः साराचित्रव्हृप्प्यो 
दण्डकरसह: कम शीलकषंको&वालिशस्दा स्थवरवण्ण प्रययो भदतशचिमनुष्य इति जनपदसंपत । 


ं (अथशास्त्र ६१) 
. १: “मयि देवा दधतु श्षियम्‌ । (यजुर्वेद ३२।१६) द 
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संस्कृति में नहीं हुआ है।' व्यावहारिक जीवन और सांसारिक संधर्ष में धन का 
महत्त्वपूर्ण स्थान देखते हुए भी भारतीय संस्कृति ने यही आदर्श सामने रकक्‍्खा 
कि महाश्रेष्ठी श्रनाथपिडिक बुद्ध की शरण में जाकर अमभ्यर्थना करे न कि महाज्ञाती 
बुद्ध श्रेष्ठियों की चाटुकारी करें। 

सम्पत्ति के दार्शनिक समर्थन का प्रयत्न इसके उपादानात्मक स्वरूप का समर्थन 
करता हैं। मनुष्य का संकल्प, वाह्य वस्तुओं की प्राप्ति से ही क्रियात्मिकता को प्राप्त 
करता है। व्यक्तित्व निजी तौर पर भावात्मक रहता है । सम्पत्ति व्यक्तित्व को 
प्रकाशित करती है। संकल्प नानामुख और अगणित हैं, किन्तु जब किसी वस्तु-विशेष को 
हम प्राप्त करते हैं तब अनेके सामयिक वृत्तियों और भावनाओं में से कुछ को चुन 
कर उनका क्रियान्वयन होता है। इस प्रकार अनेक संकल्पजातों में से कुछ का निर्वा- 
चन और उनके व्यवहारीकरण का प्रयास मानव व्यक्तित्व को निश्चित मार्गनिर्देश 
करता हैं। इस प्रकार का चुनाव मानव को संकल्पात्मक और ज्ञानात्मक स्थिरता 
और एकता प्रदान करता है। मानव का व्यक्तित्व जबतक निरविशेष रहता है तबतक 
उसमें निजीपन या वैलक्षण्य का अभाव रहता है। अनेक अवसरों पर प्राकृतिक और 
सामाजिक शक्तियों के साथ संघर्ष कर मानव व्यक्तित्व को आकार और स्पष्ट 
रूप प्राप्त होता है । व्यक्तित्व, क्रियान्वित सकलपों के भ्रनुशय और संस्कार 
का ही नाम है। जब हम संकल्प शक्ति के प्रयोग से किसी वस्तु को 
प्राप्त कर उसे अपनी सम्पत्ति बनाते हें तब हम उसकी निरी वांह्यता 
का अतिक्रमण करते हैं। उस वस्तु का हमारे व्यक्तित्व से सन्निकर्ष हो जाता 





१. यच्च कामसुखं लोके यच्च दिव्य मह्त्सुखम्‌। 

तृष्णाक्षयसुखस्येते नाहँत : षोड्शी कल्येम ।_ 
या दुसत्यजा दुर्मतिभिया न जीय॑ति जीयेताम्‌ । 
तां तुष्णां संत्यजन्‌ प्राज्ञ: सुखेतेवाभिपूर्यते ।। (महाभारत, आदिपवें, ८५१४) 
संतोषादनृत्तम: सुवलाम: (पातअ्वलयोगसूत्र २४२) 
न वित्तेन तपेणीयों मनुष्यों लप्स्यामहे विंत्तमद्राक्ष्म चेत्त्‌वा । 
जीविष्यामो यावदीशिष्यसि त्वं वरस्तु मे वरणीय: स एवं। 

(कठो+निपत्‌ १।१।२७) 
न सांपराय: प्रतिभाति बाल प्रमाग्न्तं वित्तमोहेन मूढम्‌। 

(कठोपनिषत्‌ १।२।६) 

नेतां सु का वित्तमयीमवाप्तों यस्यां मज्जन्ति बहवों सनृष्या: 

(कठोपनिषत्‌ १॥२॥३) 


३५६ राजनीति और दहन 


है । वह केवल वस्तु न होकर हमारे व्यक्तित्व कीसूचिका, ज्ञापिका और 
सम्वधिनी हो जाती है। दूसरों की दृष्टि में हमारी वस्तुएँ निरी बाह्य 
चीजें हैं; किन्तु हमारे व्यक्तित्व से उनका रागात्मक सम्बन्ध हो जाता 
है। हमारी सत्ता की समग्रता के वें एक अविभाज्य अंग हो जाती हें। 
दूसरे छाब्दों में, हमारे व्यक्तित्व के वे प्रसारण हैं। मेरी पुस्तकें मेरे व्यक्तित्व का 
प्रकाशन और गभिव्यक्तीकरण करती हैं। सम्पत्ति प्राप्त करने का प्रयास जीवन की 
. विभिन्न अवस्थाओं का ज्ञापन करता है। वस्तुओ्नों के सम्पत्तीकरण और उनके प्रयोग का 
प्रयास व्यक्तित्व के विकास का इतिहास है। वस्तुओं और संकलपों में जब अन्तःक्रिया 
होती है तब उनका अन्योन्याश्रयी सम्बन्ध व्यक्त होता है। मनुष्य अपने सक्पों 
के अनुरूप वस्तुओं का स्वरूप-निर्माण कर उन्हें आकार प्रदान करता है और वस्तुएँ 
उसके सकल्‍पों को चेतन बनाती हैं। 
| सम्पत्ति मानव को नैतिक जीवन बिताने नें सहायता करती है। दीनता का 
जीवन बहुत अंशों तक मानव के स्वाभिमान को चूर्ण कर देता है। इसीलिए वेद 
: में कहा--अदीना: स्याम शरदः शतम्‌। द्रविण की प्राप्ति वैदिक संस्कृति में उच्च 
: पुरुषार्थ कहा गया है।' सम्पत्ति क सहारे आत्मिक विकास सम्भव है। सम्पत्ति के 
: सहारे अपना विकास सम्पादित कर मानव श्रपने निष्णात ज्ञान और अनुभव की भेंट 
सामाजिक कल्याण के लिए अपित कर सकता है । सम्पत्ति अपने जीवन-संघर्ष में 
: सहायता प्रदान करती है। इसके द्वारा अन्यों को भी कुछ सहायता दीजा सकती है। 
: किन्तु यदि सम्पत्ति का नैतिक विकास में स्थान हैं तब इसका मतलब हुआ कि 
सम्पत्ति उतनी ही दूर तक अभिवांछित है, जहाँतक वह मानव को नैतिक चैतन्य 
प्रदान करती है । जब मानव अपने जीवन के परम कतंव्यों की उपेक्षा कर केवल- 
मात्र धनानुसंघान में लग जाता है, तब वह साधन को साध्य के रूप में बदल देता 
है। ऐसे लोगों के लिए भर्तंहरि का यह वचन ठीक है--भोगा न भुक्ता वयमेव 
भुक्ता:। घन यदि नैतिक जीवन का उपकरण हैं तब साधन के समान ही उसका 
उपयोग किया जा सकता है। धन को साध्य मानकर नैतिकता और आध्यात्मिकता 
को खो देना, यह संस्कृति के नष्टनिधित्व को सूचित करता है। दार्शनिक राजनीति 
शास्त्र मानव जीवन का लक्ष्य शील, संयम, ज्ञान आदि को मानता है। स्वस्थ, सशक्त स्वा- 
भिमानपूर्ण जीवनयापन के लिए जहाँ त८ धन अपेक्षित है, उतनी ही दूर तक उसका 
ग्रहण करना ठीक है। यह ठीक है कि वस्तुओरों की प्राप्ति या स्वीकार से हमारी 


१. य इमां विश्वा भुवनानि जुछ्दऋषिहोता न्‍्यसीदत्‌ पिता न:। 
स आशिषा द्रविणरमिच्छमान: प्रथमच्छदवराँ आविवेश । (यजुर्वेद १७१७) 


सम्पत्ति इंच 


वृत्तियाँ चेतन होती हैं। किन्तु अपने नैतिक और आध्यात्मिक स्वातंत्र्य की दुहाई 
देकर परिग्रह का असीम अधिकार माँगना, दाशंनिक दष्टि नहीं हैं। यह ठीक 
है कि वस्तुएँ व्यक्तित्व का पोषण करती हैं; किन्तु वस्तुओं की अनन्तता 
या असीमता अभिवांछित नहीं है ।' मुख्य लक्ष्य है--नैतिक चैतन्य, का 
परिपोषण । 

मानव के राजनीतिक विकास में भी सम्पत्ति का स्थान रहा है। जिन लोगों 
के पास सम्पत्ति रही है, मुख्यतया वे ही राजकीय शक्ति का प्रतिरोध करने में समर्थ 
रहे हैं। अमरीकन राज्यक्रान्ति के नेता जेफरसन, वाशिंगटन आदि धनज्ञाली थे। मैगना- 
कार्टा के नेता बड़े क्षेत्राधीश थे। अन्य यूरोपीय देशों के स्वतंत्रता संग्राम में भी धन- 
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इ्श्र८ राजनीति और दर्शन 


वानों का स्थान जबरदस्त रहा है। किन्तु स्वतंत्रता की प्राप्ति में जब धनवानों का 
स्थान हम बता रहे हैं तब इसका यह मतलब नहीं है कि मार्क्स और मेजिनी की 
दर्देताक गरीबी को हम भूल रहे हैं या उत अनेक युवकों की जिन्होंने हँसते-हँसते 
शूली का आलिगन किया है, उनकी उपेक्षा कर रहे हैं। हमारा यह बताने का 
लक्ष्य है, कि जिस मनुष्य को प्रतिदिन के उग्र जीवन-संघर्ष से कुछ अवकाश प्राप्त 
रहता है वही प्रतिरोध के विषय में सोच सकता है। जिस मनुष्य की सारी शक्ति 
प्रात: से लेकर सायं तक जीवन संघर्ष में लगी है, उसे राजकीय प्रश्नों पर विचारने 
का या उनके सम्बन्ध में अपनी राय बनाने का अवकाश ही नहीं मिलता है। जब 
मनुष्य भोजन आदि के लिए, नौकरी करने को वाध्य हो जाता है तब उसमें राजनी- 
तिक स्वतंत्रता के लिए युद्ध करने की वृत्ति कुण्ठित हो जाती है। अनेक युवक जिनमें 
भारतीय स्वतंत्रता को प्राप्त करने की बड़ी अभिलाषा थी, जब जीवनसंग्राम में 
कूदे और गरीबी से पाला पड़ा तब उन्हें स्वतंत्रता की वृत्ति को छोड़ना पड़ा। इटली 
के राजनीतिशास्त्रतेत्ता मोस्का ने बताया है कि सम्पत्ति राजनीतिक प्रतिरोध का ग्ब 
तक माध्यम रही हैं। जब सम्पत्ति का पूर्ण समाजीकरण या राज्यीकरण हो जायगा 
तब भोजन तथा साधारण आराम के लिए भी मनुष्य को समाज का मुह ताकमा 
पड़ेगा। ऐसी दशा में सामाजिक सत्ताशाही और राजकीय सत्ताशाही का जन्म 
होगा। प्रतिरोध के अभाव में मानव पुनरपि श्रन्धकारयुग में प्रविष्ट हो जायगा। 
मोस्का की युक्‍्तियों में हमें सार मालूम पड़ता है। साम्यवादी देशों में आथिक सुरक्षा है, 
बेरोजगारी हटा दी गईं है। जनता का बहुल.श सुरक्षा के लिए ही लालायित रहता 
है। किन्तु सभ्यता और संस्क्रति का विकास केवलमात्र सुरक्षा पर आश्रित नहीं है। 
जिन लोगों ने सत्ताशाही का विरोध किया है, उन्होंने निस्सन्देह संसार के निर्माण में 
एक तैजस्वी योगदान किया है। प्रजातंत्रीय देशों के इतिहास को देखने से यही मालूम 
पड़ता हैं कि सम्पत्ति की प्राप्ति आवश्य ही राजकीय सत्ता का प्रतिरोध करने में 
सहायता दे सकती है। 

आथिक आधार पर भी स-पत्ति का समर्थन किया जाता है। सम्पत्ति 
का स्वयं उपभोग करना और सन्‍्तति के लिए विरासत छोड़ जाना, मनुष्य की 
स्वाभाविक श्रवृत्ति है। मानव-सभ्यता के विकास के पीछे जो शक्ति मनो- 
वैज्ञानिक प्रेरणा दे रही है, वह अपने जीवन को और अपनी सन्‍्तान के जीवन 
को सुखमय बनाने की दृढ़ इच्छा है। सम्पत्ति को प्राप्त करने के 
लिए कुछ दूर तक मितव्ययिता और श्रम का अपवलम्बन करना होता 
है। लाक ने बताया था कि सम्पत्ति श्रम से ही प्राप्त होती है। सन्रहवीं 


सपस्ति ३३६ 


शताब्दी के लग्बे खुले मैदानवाले अ्रमरीका में यह विचार लागू हो सकता 
था ; किन्तु पूंजीवाद के विकसित रूप को देखते हुए श्रम को सम्पत्ति का मूल 
मादना अपूर्ण और असंगत है। सम्पत्ति की उत्पत्ति में श्रम, एक कारक है, सर्वस्व 
नहीं । दूसरी ओर पूजीवाद के समर्थक नसउ सीनीयर का कहना था कि पूजी 
परिवर्जन! पर ग्राश्चित है--अर्थात्‌ पूजीपति अपनी पूंजी के उपभोग से परिवर्जन 
करता है और इस प्रकार के निरोध और संयम से ही पूंजी पैदा होती है। न 
केवल माक्स ने ही अपितु पूंजीवाद के समर्थक अर्थशास्त्रियों को भी सीनियर की 
दलील लचर मालूम पड़ती है। लाक और सीनीयर के विचार को श्रपूर्ण और असंगत मानते 
हुए भी इतना ठीक मालूम पड़ता हैं कि जिसने प्रथम बार सम्पत्ति इकट्ठी की है, 
उसे अवश्य परिश्रम करना होता है। उसकी सम्पत्ति को विरासत में पानेवाले को परिश्रम 
नहीं करना पड़ता है । इस प्रकार सम्पत्ति प्राप्त करना और सम्पत्ति का स्वत्व 
हासिल करना, इन दोनों में आकाश-पाताल का भेद है। एक वकील भयंकर श्रम 
के द्वारा कुछ सम्पत्ति इकट्ठी करता है, किन्तु उसके अयोग्य पुत्र, मुफ्त में ही 
सम्पत्ति पा लेउ हैं। इस प्रकार इतना ही कहना समीचीन है कि कुछ सम्पत्ति अवश्य 
ही श्रम से प्राप्त होती है और सम्पत्ति प्राप्त करने की वृत्ति एक सीमा तक परिश्रम, 
मितव्ययिता आर आत्मसंयम सिखाती है। इसीलजिए मनोवैज्ञानिक आधार पर कुछ 
विचारकों का ऐसा मत रहा है कि सम्पत्ति प्राप्त करने की अभिलापा श्रम करने 
तथा जोखिम उठाने की उद्दीपिका हैं। किन्तु इसको एक सीमित अंश तक हो सत्य 
समझना चाहिए; क्‍योंकि बहुत बार विना सम्पत्ति उद्दीपन के ही मनृष्य परिश्रम 
करते हैं। यह भी बहुत बार होता है कि सम्पत्ति को प्राप्त करने में लगा हुमा 
श्रम अन्ततः सामांजिक अ्कल्याण का ही साधक इने। तथापि सम्पति और श्रम के आंशिक 
मनोवैज्ञानिक सम्बन्ध को देखते हुए ऐसा प्रस्ताव रक्‍्खा गया है कि नैतिकता का 
तकाजा है कि जो श्रम करता है, उसे अपने परिश्रम के अनुरूप आर्थिक सामग्रियाँ 
प्राप्त हों। समाज, श्रम-विभाजन के आधार पर टिका हुआ हैं और कुछ दूर तक 
संम्पत्ति, सामाजिक आवश्यकताओं की पूर्ति के निमित्त किये गये श्रम की परिसूचिका 
हो सकती है। जब समाज में श्रम-विभाजन नहीं रहता है तब उत्पादन-प्रक्रिया साधा- 
रण स्थिति में रहती है। प्लेटो ने रिपब्लिक में बताया हैं कि आवश्यकताओं की 
पूति के लिए राज्य का विकास होता है और श्रमविभाजनजनित दक्षता ही इसको 
शील और श्रेय का अनुसंधानकर्त्ता बनाती हैं। समाजजश्ञास्त्री डर्खायम ने भी बताया हैं 





कि श्रमविभाजन से ही प्राथमिक अवस्था से आधुनिक सभ्यता तक मानवता का आ सन 
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संभव हुआ है । श्रमविभाजन इस प्रकार सभ्यता का वाहक है श्रौर इसका 
मूल लक्ष्य है--नियम के अनुसार, गुणकर्म स्वाभावानुमोदित, सामाजिक श्रम के सहारे 
सामाजिक कल्याण का पृष्ठपोषण। सम्पत्ति प्राप्त करने की प्रवृत्ति भी श्रम- 
विभाजन के सिद्धान्त को पुष्ट करती है, यद्यपि श्रमविभाजन सम्पत्तिलाभवृत्ति से एक 
ग्रधिक व्यापक विचार हैं। ह 
सम्पत्ति के महत्त्व-प्रदर्शन का जबर्दस्त प्रयास आसवाल्ड स्पेंगलर ने किया है।* 
उसके अनसार एकांशरनिष्ठ पुजारीवाद आकाश और कार्यकारण सिद्धान्त में विश्वास 
करता है । व्यापकरशों अभिजातवर्ग काल, इतिहास और भाग्य का समथक हैँ ।श्राकाश 
की स्वच्छता और विशालता से प्रभावित पुजारी लोग, सम्पत्ति का उत्कर्ष नहीं 
समझ पाते । सम्पत्ति माता पृथिवी से रागात्मक सम्बन्ध स्थापित करती है। सम्पत्ति 
का समर्थन जाति (रेस) के महत्त्व का प्रदर्शन है। सम्पत्ति के विरोध में आवाज 
उठानेवाले बृद्धिजीवी, नागरिक, नगरनिवासी साधु-संत, दाशनिक और कल्पनाविलास- 
कारी लोग होते हैं जिन्होंने ग्राम्य भूमि के साथ अपनी संजात अनुराग की 
भावना को खो दिया है। मार्क्सीय साम्यवाद का इसीलिए स्पेंगलर ने खंडन किया 
है कि वह इतिहास की धारा करे प्रतिकूल है। स्पेंगलर का यह कहना ठीक है कि 
ग्रामवासियों के हृदय में भूमि से जो अनुराग रहता हैं, वह नागरनिवासियों में नहीं 
हैं। किन्तु यह भी ध्यान में रखता चाहिए कि मानव-सभ्यता में जो सम्पत्ति का 
अभूतपूर्व एकत्रीकरण हुआ है, वह नगरनिवासियों के उद्यम से ही। जब अर्थेंस ने उप- 
निंत्रशवाद और साम्राज्यवाद का आश्रय लिया तभी धन की अपार राशि वहाँ 
इकट्टी हुई। मध्ययुग में वेनिंस, जिनोआ आदि शहरों ने प्रभूत धन इकट्ठा किया। 
यही कह सकते हैं कि ग्रामवासियों की ममता पैत्रिक भूमि से हैं और नगरनिवा- 
सियों की ममता उद्योग, बैंक आदि के द्वारा प्राप्त धन में है। स्पेंगलर का यह 
कहना ठीक है कि बुद्धिजीवियों और सन्‍्तों ने धन के विरुद्ध आवाज लगाई। बेसिल महान्‌ 
और जान क्राययसोस्टम ईसाई थे। मास, लाजाल, वाकुनिन आदि भ्रमण करनेवाले, 
बुद्धिजीवी साम्यवादी नेता थे। किन्तु इन लोगों ने सम्पत्ति का खंडन या उसका समाजी- 
करण इसीलिए बताया कि स्वयं वे जमीन से उखड़े हुए थे अथवा वे लता की भाँति 
भूमिनिष्ठ नहीं अपितु जन्तुओं के समान इतस्ततः गामी थे, यह कहना कठिन है। 
स्वयं ऐंगल्स के पास उद्योग द्वारा अजित बड़ी सम्पत्ति थी। स्पेंगलर के कथन में इतना 
सत्य अवश्य है कि सम्पत्ति का स्वत्व मनुष्य को उत्तरदायी बनाता है। जीवन के 
झनेक प्रइनों पर सम्पत्तिवान अनर्गेल रूप से नहीं बोल सकता। दूसरी श्रोर धनहीन 
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मनुष्य कभी-कभी निराशावाद में पड़ा रहकर शून्यवाद का समर्थन करनेवाले विचारों 
में लीन रह सकता है। गशून्यवाद सम्यता और संस्कृति का घातक शत्रु है। मानव- 
संस्कृति की श्रमूल्य देनों को यह पूर्णतः उपेक्षित करता है। रूस के शून्यवादी विचारक 
पिसारेभ, डोब्रोलियूबोभ और शेरनिसेग्सकी में शून्यवाद के संस्कृतिविरोधी रूप को हम 
देखते हैं। अतः यह कहा जा सकता है कि उत्तरदायी नागरिक बनाने के लिए प्रत्येक 
व्यक्ति को जीवन की कम से-कम आवश्यकताओं की पूति करनेवाली सम्पत्ति 
अवश्य संप्राप्त रहनी चाहिए ।' सम्पत्ति एक महान बल है और जनता की बहुतायत 
संख्या को इससे वंचित रखना ठीक नहीं है । 

. सम्पत्ति का इतिहास मानव सम्यता के विकास का बहुत अंशझों में झोतन करता 
है। सम्पत्ति के प्रश्न को लेकर अनेक क्रान्तियाँ इतिहास में हुईं। यूनान में सोलन 
और पायसिसट्रेट्स से लेकर पेरिक्लीज तक अवेक आन्दोलन सम्पत्ति के विभाजन और 
संगठन के सस्वन्ध में हुए। रोम का पैट्रिशियन-प्लेवियन आन्दोलन मुख्यतः इसी 
सम्पत्ति के प्रइन को लेकर चला था। पुजीवाद के आगमन के बाद से वशसिक समस्याएं 
अधिक संजटिल हो गई हैं। अमरीका की राज्यक्रान्ति के पीछे, कर लगाने का अधि- 
कार किसे है. यही समस्या थी। फ्रांस और रूस की राज्यक्रान्तियाँ भी आशिक प्रइनों 
से बहुत दूर तक प्रभावित थीं। जब मानव वृक्ष के पत्रपुष्पों से अपना भरण- 
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पोषण करता था, उस समय की आथिक समस्याएं ग्रत्यन्त सरल थीं। उस समय 
सम्पत्ति को लेकर कोई संघर्ष नहीं होते थे। किन्तु जब कृषि का विकास हुआ तब 
सम्पत्ति का महत्व. बहुत बढ़ गंया। आ्रपेनहायमर के विचार में भेंडपालकों ने ब्रांज- 
काल (जो लोहे श्रौर पत्थर की बीच के काल है) में वैयक्तिक सम्पत्ति का प्रवेश 
मानव-सभ्यता में काराया'। जगत्‌ के इतिहास का आरम्भ प्राथमिक कम्यन से 
होता है या वैयक्तिक सम्पत्ति से, इस विषय में समाजशास्त्रियों में महान मतभेद है। 
भारतीय इतिहास को दृष्टि में रखते हुए मैं ऐसा समझता हूँ कि यहाँ कभी प्राथ- 
मिक साम्यवाद नहीं था। मोहंजदारों-सभ्यता के अवशेषों से और वैदिक साहित्य के 
अनुशीलन से यही बात मालूम पड़ती है। प्राचीन मानवश्ास्त्रवेत्ता मारगन ने 
सम्पत्ति का परिवार पर प्रभाव बताया है। उसके अनुसार पहले दुनिया में 
मातृमूलक समाज था। सम्पत्ति के परिग्रह और अपनी सन्‍्तति के लिए विरासत छोडने 
की इच्छा ने मातृूमूलक समाज को पितृमूलक परिवार में बदल दिया और माता से 
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वांशिकता ढूंढने के बदले पिता और पितामह से आनुवंशिकता' खोजी जाने लगी। 
मारगन के विचार का विरोध वेस्टरमार्क ने किया है। संम्पत्ति और परिवार 
के विकास में निश्चित सम्बन्ध है। जाबाल, कौन्तैय आदि प्रयोग बताते हैं कि कभी 
भारतीय समाज में भी माता से सन्‍्तति का नामकरण किया जाता था। परिवार का 
विकास, सम्पत्ति के एकत्रीकरण और बंटवारे से घनिष्ठ सम्बन्ध रखता है। परिवार 
खताश्नित सम्बन्धों का केन्द्र होने के साथ ही सम्प्ति के वितरण का भी वेन्‍्द्र है। 
दायभाग का विभाजन, विज्ञानेश्वर और जीमृतवाहन, जो याज्त्त्वक्यस्मृति के दो प्रसिद्ध 
टीकाकार हैं, के बीच अन्तर का एक महान्‌ कारण है। सम्पत्ति के वितरण ने 
परिवार को इकट्ठा और आवश्यकता पड़ने पर छिन्नभिन्न भी किया है। चाहे व्यक्तिवादी 
परिवार हो या संयुक्त; दोनों ही में सम्पत्ति का प्रइन बड़ा महत्वपूर्ण रहा है और 
प्रारम्भिक सामाजिक इतिहास से लेकर आज तक ऐसी ही अवस्था है। रोम के 
द्वादइश मेज' के अनुसार प्रजापति का महान्‌ आधिपत्य था। स्त्री, पुरुष की सम्पत्तिवत्‌ 
थी। किन्तु द्वादश मेज' के प्रायः एक हजार बाद बनाये गये जस्टिनियन के कोड के 
अनुसार पिता का प्रभाव कम किया गया। यदि पिता अपंग या शक्तिरहित हो 
जाता था तब उसके बंदले में उसका पुत्र कार्य करता था। जस्टिनियन के कोड 

अनुसार परिवार पर सामाजिक-राज्यिक न्यित्रण बढ़ रहा था। दास अपनी स्थ्तंत्रता 
खरीद सकता था तथा स्वयं प्रदास भी रख सकता था। मध्ययग में सामन्‍्त-प्रथा का 
विकास हुआं। इस समय - भूमि का स्वत्त्व सम्पत्ति का मख्य स्रोत था। भमि का 
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अन्तिम स्वत््वबारी राजा था और वह भूमि का स्वेच्छया अपने सामन्‍्तों में वितरण 
करता था। बड़े-बड़े सामन्‍त फिर उस भूमि का छोटे सामन्तों में बँटवारा करते थे। 
स्मरण रखना है कि यह भूमि सिर्फ उपयोग के लिए वितरित की जाती थी। राजा का 
सांतत्तिक स्वत्त्व सदा सुरक्षित रहता था। 

सामन्‍्तवादी युग के अन्त में सम्पत्ति के संगठन में अनेक महत्त्वपूर्ण परिवर्तन 
हुए। सामन्तवाद के अन्तिम दिनों में कृषकदास की परम्परा विकसित हो गई थी। 
ये कृषकदास अपनी जमीन छोड़कर कहीं नहीं जा सकते थे । सामन्‍्तवाद के पतन से 
ये कृषकदास भाग कर शहरों में जहाँ गये, वहा पर बढ़ते हुए प्‌ जीवाद के लिए 
उन्होंने श्रमिक तैयार किये। अब क्ृषकदासों की प्रतिहतगतिता के बदले श्रमिकों 
के गतिस्वातंत्र्य और कानूनी समानता का विकास हुआ। मध्ययुग में संघ या निगम, 
सम्पत्ति के आधार पर स्वतंत्रताएं खरीदते थे, अब मानव की वेयक्तिक कानूनी अधिकार 
का विकास होने लगा। कृषकदासों के प्रति अब सम्पत्तिपति का न तो कोई अधिकार 
शेष रह गया और न कोई कतंव्य उनसे वह अपने लिए करा सकता था। पूंजीवाद 
के विकास के साथ पूजी, जमीन नहीं, आर्थिक शक्ति का स्रोत बन गई। पढ्वहवीं- 
सोलहवीं शताब्दी से ही पश्चिमी यूरोप में एक ऐसे वर्ग का उत्थान प्रारम्भ हुआ जो विनि- 
मय, व्यापार और सामूहिक बृहदुत्पादन के सहारे सम्पत्ति का अ्रधीश बना हुआ था। 
पूंजीवाद के विकास ने अतिरंजित सम्पत्ति का केन्द्रीकरण सम्भव बना दिया। जमीन 
बहुत कुछ सीमित है; किन्तु पूंजी असीम है और पुनः पूजी को सुरक्षित रखना भी 
आसान है। मार्क्सवाद के अनुसार पूंजी उस राक्षस के समान है जो अत्यन्त वेग से . 
उत्पादन-क्रिया में रत हैं।' पूजी के अपार केन्द्रीयकरण से सम्पत्ति शक्ति का साधन 
बन गई । अब तक सम्पत्ति से आंशिक मात्रा में ही दूसरों के भाग्यविधान का अवसर 
मिलता था। किन्तु पूंजीवाद के विकास के साथ साथ सम्पत्ति का उपकरण से शक्ति 


किम 


में रूपान्तर हो गया। पूजीवादी अन्य लोगों के जीवन पर अपना नियंत्रण 
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स्थापित कर सका। अपरिमित वेग से सम्पत्ति का परिग्रह और फिर उसका सामाजिक 
शक्ति के रूप में प्रयोग, यही .जीवादी सभ्यता का महान्‌ सूत्र हैं" । जबतक व्यापारी 
पजीवाद और मद्रा-प जीवाद का ही विकास हुआ था, तबतक कैवल मुनाफा को हथि- 
याना यही मुख्य उद्देश्य था। अर्थात्‌ व्यापारी और सूदखोर, प्‌ जी के परिवध्धेन में 
दिलचस्पी नहीं रखते थे। किन्तु औद्योगिक पूंजीवाद उत्पादन पर मुख्य दृष्टि देता है। 
मुनाफ को प्राप्त करने पर ही नहीं, अ पितु मुनाफा के' स्रोत--अ्रतिरिक्त मूल्य के 
उत्पादन पर भी इसकी दृष्टि लगी है। शने:-शने: पू जीवाद क्ृषिक्षेत्र पर भी अपना 
प्रभाव जमाता है और कृषकों की स्वतंत्रता का नाश कर उसमें भी औद्योगिक प्रणा- 
लियों का अनुप्रवेश होता है। पश्चिमी यूरोप श्रौर अमरीका में बहुत दूर तक छोटे- 
छोटे कृषकों का इस प्रकार सत्यानाश हो गया। इन छोटे-छोटे कृषकों के नाश 
का तात्पय है, उस सभ्यता का ही नाश जिसका इनपर आधार था। 

सम्पत्ति के रूप और संगठनप्रक्रिया में भी पूंजीवाद के विकास के साथ बड़ 
 परिवतंन हो जाते हैं। संघीय जीवन का विकास इस यूग की विशषता है। एक ओर 
पुजीवादी उत्पादक-मंडल अपना संगठन करता है। पंजीवाद की वृद्धि के कारण 
प्रमरीका में' ट्स्ट का विकास हुआ और जमंनी में कार्टेल' का। पहला उत्पादन का 
नियंत्रण करता है तो दूसरा मल्य का। दूसरी ओर श्वमिक वर्ग भी अपना संघ बनाता 
हैं। संघीय जीवन के विकास से समाज , व्यक्तिप्रधान न होकर, श्रेणीप्रधान हो जाता 
है। हाब्स ने संस्थाओं को सामाजिक अंतड़ी का कुमिसमूह बताया था। रूसो संस्थाञ्रों 
का घोर विरोधी था; क्योंकि इनसे व्यक्ति और सामान्य संकल्प के' बीच व्यवधान उप 
स्थित हो जाते हैं। किन्तु आज संघीय और श्रेणीग्त जीवन का इतना अधिक विकास 
हुआ है कि व्यक्ति के लिए अपनी तत्ता को पहचानना भी कठिन हो गया है। 
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सम्पत्ति... श्र 


यांत्रिक सभ्यता की अ्रपरिकल्तित विश्ञालता और संघीय जीवन के अप्रत्याशित विकास 
से आज व्यक्ति अपने को प्रायः खो बेठा है। उसकी स्वतंत्रता नप्ट हो रही है। आज 
किसी संघ का सदस्य बनकर ही वह कुछ आत्माभिव्यंजन कर सकता हैं। संघीय 
संस्थाओं के विकास के साथ ही समाज में अत्यधिक वस्तुओ्रों का उत्पादन शुरू हो 
गया है। पहले की अर्थ व्यवस्था सीमित उत्पादन के आधार पर बनी थी। अब की 
अर्थव्यवस्था अन्तरराष्ट्रीय पण्य को ध्यान में रखकर विनिमय के द्वारा प्राप्त मुनाफे को 
ष्टिगत कर अत्यन्त अधिक मात्रा में वस्तुओं का उत्पादन करती है। पूजीवादी अर्थ- 
व्यवस्था के साथ-साथ संस्पर्धा, होड़, साख (उधार या क्रेडिट) आदि का विकास भी 
हुआ है। उन्नीसवीं शताब्दी के उत्तराधे में वित्त-पू जीवाद का विकास हुआ। वित्त- 
पूजीवाद की बढ़ती के कारण परिकल्पना या सरुट्टा करनेवाले लोगों का विकास हुआ 
और विनियोग करनेवाले बंक मालिकों का भी अधिकार फंला। वित्त-पू जीवाद के साथ- 
साथ आथिक साम्राज्यवाद का भी विकास हुआ और केवल उपनित्रेशों में बनाया 
मात्र भेजने के बदल अब पूंजी भी भजी जान लगी और उपनित्रेशों में ही कार्यालयों 
की स्थापना हुई। | कक 
पुजीवाद का समाजशास्त्रीय विश्लेषण करते हुए मास वेबर ने बताया हैं कि 
इसमें उत्पादनप्रक्रिया के मानवी उपकरण अर्थात्‌ श्रमिकगण पूर्णतया स्वतंत्र हैं।' 
भ्र्थात्‌ वेतनमोगी श्रमिक, इस दृष्टि से दास और क्ृषक-दास से पृथक हैं कि उसको 
कानूनी स्वतंत्रता हैं। कोई बलप्रयोग कर उससे काम नहीं करा सकता। दूसरी 
और उत्पादन-प्रक्रिया के अमानवी उपकरणों पर पूजीपतियों का सम्पूर्ण अधिकार 
रहता है। सामन्तवादी युग में सामन्तों का भूमि पर पूर्ण स्वस्व नहीं था। पूजीवाद 
के विकास के साथ, सम्पत्ति की राशि और उसके संगठन, व्यवस्था आदि में अनेक 
बड़े-बड़े परिवर्तन हुए हैं। किन्तु यांत्रिकता और प्‌जीवाद तथा प्रजातंत्रवाद के विकास 
के कारण एक नई चेतना का भी जागरण जनसमाज में हुआ है और सम्पत्ति के 
नैतिक आधार की मीमांसा करते हुए इसके पुतवितरण, समाजीकरण ऊादि को समस्याएं 
भी महत्वपूर्ण हो गईं हैं। 
पूंजीवाद के विकास के साथ-साथ ऐसे विचारकों और आरान्दोलनकर्त्ताओं का भी 
अचारकार्य जारी रहा है जो सम्पत्ति का पुनवितरण चाहत हैं:या यदि पूर्ण पुतवितरण 
नहीं तो कम-से-कम श्रम और सम्पत्तिप्राप्ति में: अधिक तकंसंगत अनुपात को कायम 
करना चाहते हैं। राजनीतिक न्याय नामक ग्रंथ में गाडविन ने यह प्रस्ताव रक्खा कि 
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सम्पत्ति सब में समानतः वितरित की जानी चाहिए! । प्रूधों ने कहा सम्पत्ति चोरी 
है।' श्राथिक आधार पर प्राप्त शक्ति का वह विरोधी था और सामयिक तथा 
आकस्मिक कारणों से प्राप्त सुविधाओं और सम्पत्ति संबंधी सहूलियतों का भी बह 
खंडन करता था। किन्तु वैयक्तिक सम्पत्ति अल्पमात्रा में लोगों के पास रहे, इसका वह 
_ विरोध नहीं करता था। पूजीवादी सम्पत्ति-व्यवस्था का संगठित विरोध मारक्सवाद ने 
उपस्थित किया" । माक्सवाद के अनुसार प्राथमिक साम्यवाद के अन्तिम दिलों में 
वैयक्तिक सम्पत्ति का जन्म हुआ और इसी कारण वर्ग-प्रथा, शोषण प्रथा आदि के प्रादुर्भत होने 
से पुराना साम्यवाद खत्म हो गया। बर्बरता से सभ्यता की ओर जब उत्क्रमण हो 
रहा था तब, प्रायः उसके मध्यकाल में, एशिया में पशुझों में वैयक्तिक सम्पत्ति की 
स्थापना हुई। ऋग्वेद में गो, सम्पत्ति का मापक मानी जाती थी। मार्क्स के मता- 
नुसार सम्पत्ति अन्य मनुष्यों के जीवन पर अधिकार प्रदान करती है। पूजीवादी 
व्यवस्था में सम्पत्ति का, शक्तिधर का रूप, बहुत निखरा हुआ मालूम पड़ता हैं। 
इस युग में सम्पत्ति अपने आध्यात्मिक और नैतिक विकास का साधन न होकर 
अन्य मतुष्यों के जोवन पर अधिकार प्रदान करती है। सम्पत्ति का अधिकार, अन्य 
लोगों के जीवन पर कानूनी श्रधिकार प्राप्त कराता है; क्योंकि सम्पत्ति का कुछ हाथों 
में केन्द्रीकरण होना, स्वभावतः ही सम्पत्तिहीनों के ऊपर नियंत्रणात्मक अधिकार प्रदान 
करता है। माण्टेस्क्यू ने कानूनों के आत्मा के अनुसंधान का प्रयत्न वातावरणात्मक 
ओर सामाजिक कारकों में किया था। किन्तु मार्क्स, लिगुए के उस कथन का, कि 
कानून की आत्मा सम्पत्ति में है, अनुमोदन करता है । इस प्रकार पुरातन साम्यवाद 
के अन्त से लेकर पृजीवादी सभ्यता तक माकक्‍्से ने वैयक्तिक सम्पत्ति के शोषणकारी 
प्रभावों को व्यक्त किया हैं। डुर्शरिंग के इस मत का कि बल से वैयक्तिक सम्पत्ति 
की उत्पत्ति होती है, खंडन करते हुए ऐंगल्स ने भी बताग्रा है कि यद्यपि उत्पादन की 
मात्रा के परिवर्धव के निमित्त वैयक्तिक सम्पत्ति का विकास होता है, तथापि आज 
दुनिया में यह समाजोपयोगी उत्पादन का अवरोधक बत गई है४। प्‌ जीवाद के द्वारा 
उत्पन्न असंगतियों को हटाने के लिए वैज्ञानिक साम्यवाद का संदेश माक्संवाद ने दिया 
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हैं। इस अवस्था में जमीन और उत्पादन के अन्य साधनों का समाजीकरण हो 

जायगा | एक प्रकार की वेयक्तिक सम्पत्ति वह है जब मानव अपने श्रम का प्राकृतिक 

साधनों पर प्रयोग कर सम्पत्ति उत्पन्न करता है। किन्तु नाममात्र की ही समानता इस 
सरलतामूलक वेयक्तिक सम्पत्ति में और श्रन्यों के शोषण पर आश्वित पूजीवादी वैयक्तिक 
सम्पत्ति में है' । एक का आधार है--जेयक्तिक श्रम, दूसरे का आधार है ज्योषण। माक्स- 
वाद सम्पत्ति का विनाश नहीं चाहता, अपितु उसका समाजीकरण चाहता है। सर्वतो- 
भावेन वैयक्तिक सम्पत्ति का यह अपसारण नहीं चाहता है* । श्रमिकों के द्वारा, 
श्रमजनित वस्तुओं का उत्सादन यह नहीं चाहता हैँ । साम्यवाद, सामाजिक वस्तुओं 
के ग्रहण को खतम नहीं करना चाहता, अपितु उनका अनन्‍्यों के शोषण के लिए उप- 
योग इसे ग्रभिवांछित नहीं है। माक्सवाद के अतिरिक्त, लियो टाल्सटाय ने भी रूसी 
कृषकों का पक्ष समर्थन करने के लिए, पृ जीवाद का खंडन किया | विलियम मौरिस ने 
भी बृहतृकाय उद्योगों के बदले छोटे-छोटे पाने पर कार्य करनेवाले कमंकरों को प्रतिष्ठा- 
पित करने का संदेश दिया । पूंजीवाद को शोषणकारी और साम्राज्यवादी प्रवृत्तियों का खंडन 
गांधीजी ने भी किया है। 

निस्सन्देह सम्पत्ति का प्र मानव समाज के अत्यन्त गम्भीर और महत्त्वपूर्ण 
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इद्ट८ . राजनीति श्रौर दर्शन 


प्रश्नों में स्थान रखता है। सम्पत्तिपरिग्रह के नाशकारी प्रभावों को देखते हुए प्लेटो 
नें आथिक और राजनीतिक शक्तितियों का. पार्थक्य - स्थापित किया। राज्यपालों को 
धन से कोई सम्बन्ध नहीं रखना है। वाधिक आवश्यकताओं को ध्यान में रखकर 
उत्पादकवर्ग एक निश्चित मात्रा में सामग्री राज्यपालों को दे देंगे और राज्यपाल या 
राज्यरक्षक एक साथ .इसका उपभोग करेंगे। प्लेटों की दृष्ट्रि में सम्पत्ति का मोह 
मनुष्य को पतन और युद्ध के मागे पर ले जाता है। उसके अनुसार सम्पत्ति-उत्पादक 
का सामाजिक स्थान निम्नतम है। उसके बाद सैनिकगण का और उत्कृष्टतम स्थान 
ज्ञानसम्पन्न राज्यरक्षकों का है । सम्पत्ति का मोह मानव को सामष्टिक कल्याण- 
कामना से अलग हटाता है और इसलिए वैयक्तिक सम्पत्ति का आकर्षक अवरोध, राज्य- 
रक्षकों के मार्ग से हटाना उसने उचित समझा। प्लेटो का बताया हुआ साम्यवादी मारे 
हमें अभीष्ट नहीं है। किन्तु सम्पत्ति के विनाशकारी अवरोधों को हटाना 
दांशनिक राजनीति शास्त्र को पूरा अभीष्ट है; क्‍योंकि इसका लक्ष्य है -मानव के 
नैतिक चैतन्य का जागरण । वैयक्तिक सम्पत्ति मनुष्य का चारित्रिक और ज्ञानात्मक 
विकास करने में साहयक है। इसलिए आवश्यक है कि समस्त जनसमाज को 
उचित मात्रा में सम्पत्ति प्राप्त हो। कुछ वर्गों के पास इतनी सम्पत्ति का केन्द्रीकरण है 
कि वे अपना नैतिक आदश भूलकर श्रन्यों का शोषण करें और समाज के बहुतायत 
के पास भोजन आदि की भी व्यवस्था न हो सके--यह अवस्था नितान्त शोचनीय 
हैं। इसलिए वैयक्तिक सम्पत्ति समस्त नागरिकों को प्राप्त रहनी चाहिए, न कि 
अल्पवर्ससीमित । जब श्रम के सहारे सम्पत्ति की उत्पत्ति की जाती है, तब उस 
प्रक्रि] में नैतिक विकास संभव है; किन्तु विरासत के रूप में अ्रसीम सम्पत्ति की 
प्राप्ति नैतिकता के बदले स्वेच्छाचारिता, बबेरता, निर्देयता आदि क्ररताओं को जन्म 
देती है। प्लेटो के साम्यवाद का इतना ही अंश हमें ग्राह्यय है कि शक्ति का केन्द्री- 
करण न होता चाहिए। जब प्लेटोकालीन मुख्यतया ग्राम्य सभ्यता में केन्द्रीकरण 
बुरा था तब तो आज वह अत्यन्त ही भयानक हैं, क्योंकि विज्ञान और यांत्रि- 
कता के कारण शक्ति का एंकन्नीकरण झाज बहुत आसान है। 

. अरस्तू ने बताया कि सम्पत्ति वेयक्तिक हो; किस्तु विधान निर्माता को लोगों में 
ऐसी प्रवृत्ति उत्पन्न करनी चाहिए जिससे वे उसका अन्य लोगों के लिए भी उपयोग 
करें। यह तभी संभव है जब उदारता और संयम के नियम का पालन किया 
जाय । यद्यपि सम्पत्ति नागरिकों के स्वत्व में रहेगी, तथापि राजकीय कार्यों के निमित्त 
कुछ जमीन राज्य के पास रहनी चाहिए। जहाँ तक सम्पत्ति के प्रयोग का प्रश्न है, 
झुवश्य ही संयम के साथ आत्मिक कल्याण और सामाजिक विकास के लिए उसका 


सम्पत्ति ३६६ 


उपयोग करना ठीक है। श्राज के युग की मुख्य समस्या है कि जनसमूह के लिए 
वह व्यवस्था उत्पन्न की जाय जिससे उनका कल्याण सिद्ध हो सके। आज कुछ्ध 
लोगों का ही ज्ञानात्मक और नैतिक अभ्युदय अभीष्ट नहीं है, अपितु सारे समा» 
के लोगों का। आज पूजीवादी युग में, वेयक्तिक सम्पत्ति के शोषणकारी कुग्रभावों 
के देखते हुए अरस्तू के विचार की व्यावहारिकता में सनन्‍्देह होता हूं। सम्पत्ति वेयक्तितक 
हो और उसका उपयोग सामुदायिक, यह विचार श्रुतिप्रिय तो है; किन्तु बड़े पैमाने 
पर इसका क्रियान्वयन कैसे होगा, यह कठिन समस्या है। या तो यह स्वेच्छया 
होगा, किन्तु मानव-स्वभाव की स्वाभाविक एयणाओं को देखते हुए, इस प्रस्ताव का 
व्यवहारीकरण असंभव मालूम पड़ता है। यदि नियंत्रण के सहारे यह कार्य होना है 
तो वैयक्तिक सम्पत्ति की वैयक्तिकता और उसकी संकल्पमूलकता तथा नैतिकता का 
ही तिरोभाव हो जाता हैं। 
संम्पत्ति के नाशकारी ग्रभाव को देखते हुए ही मध्यकालीन ईसाई विचारकों ने 
सम्पत्ति का खंडन किया और राज्यप्रथा, दासप्रथा और वैयक्तिक सम्पत्ति को मानव- 
पतनप्रजनित घोषित किया। संत अम्ब्नोज ने न्‍्यासवाद' का सिद्धान्त उपस्थित किया। 
न्यासवाद के अनुसार सम्पत्तिशाह सम्पत्ति के ट्रस्टी हैं, अर्थात्‌ कार्यकारक हैं, उसके 
स्वत्त्त्का अधिकार उन्हें नहीं है। ईसाई धर्मप्रोक्त इस न्‍्यासवाद का आधुनिक सम- 
न महात्मा गांधी में मिलता है। भ्ररस्तु मुद्रा का प्रयोग केवल विनिमय के निमित्त 
करना चाहता था। द्रव्य के मुनाफे के लिए प्रयोग को वह नितान्‍्त अनभिवांछित 
मानता था। ईसाई घ॒र्मवेत्ताओं ने भी ऐसी ही विचारधारा प्रतिपादित की हैं। मुनाफा- 
खोरी का खंडन समस्त मध्ययुगीन विचारकों में पाया जाता हैँ । संत ठामस ने 
कुछ अंश तक मुनाफे का समर्थव किया हैं। उसके अनुसार आयात-निर्यात करने 
वालों को कुछ वेतन मिलना ठीक हे। बहुत जोखिम के काम में भी कुछ मुनाफा लेना 
संगत हैं। जान काल्विन ने कुछ अंश तक मुनाफा लेना ईसाईधर्म से पूर्णत: संगत 
बताया और इस प्रकार उसने पुजीवाद का नैतिक और धामिक आधार ठीक किया। 
जिस प्रकार बढ़ते हुए पुजीवाद का नैतिक और धामिक आधार काल्विन ने स्थापित 
किया, उसी प्रकार जान लाक नें उसका आथिक और सामाजिक आधार पुष्ट 
किया | लाक के मतानुसार जीवन, स्वतंत्रता और सम्पत्ति की सुरक्षा करने के लिए 
ही राज्य की व्यवस्था होती है।* डेविड ह्यूम के भ्रनुसार भी कानूनी संगठत का 
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प्रयोजत भाग्य और श्रम द्वारा अजित संम्पत्ति का सरक्षण और उसका शांतिपूर्ण 
उपभोग करने की व्यवस्था करने में है। 

काल्विन, लाक और ह्यूम ने पूंजीवाद के उंदभव और विकास का सैद्धान्तिक 
आधार तैयार किया। असमानता की उत्पत्ति का वर्णन करते हुए रूसो ने बताया है 
कि सम्पत्ति का विकास उसका एक महत्त्वपूंण कारण था। सम्पत्ति के अभिज्ञान के 
फलस्वरूप ही न्याय के नियमों की उद्घोषणा होती है।' मूलतः सम्पत्ति का स्रोत 
हस्तश्रम ही है। श्रपने ग्रंथ राजनीतिक अर्थशास्त्र' में रूसो ने बताया है कि सम्पत्ति 
का अधिकार अत्यन्त पवित्र मानव अधिकार है; क्योंकि नागरिक समाज का आधार 
इसी पर हैं।* सम्पत्ति तभी प्राप्त होती है जब इसके पीछे कानूनी अभिज्ञान या 
स्वीकृति हो, अन्यथा निरा परिग्रहण मात्र यह रहती है।' यद्यपि अपने कुछ ग्रंथों में 
रूसो ने वेयक्तिक सम्पत्ति का महत्वगान किया है, तथापि इसकी भयंकरताओं को 
देखते हुए अपनी कुछ क्ृतियों में उसने इंसंका पूरा खंडन किया है। 

आज की जो बड़ी समस्याएँ सम्पत्ति से संबंध रखनेवाली हें, उनके समाधान में 
लाक और झूसो से दिशेष सहायता नहीं मिल रादती है। आधरनिक सध्यता कीबराइयों 
को देखते हुए यह आवश्यक हैं कि दाशेनिक राजनीतिशास्त्र की दृष्ठि से सम्पत्ति का 
'प्रयोग कैसे हो, इसकी मीमांसा की जाय। आज सामाजिक और आशिक न्याय को 
घ्यान में रखते हुए कुछ आवश्यक नियमों का पालन आवश्यक है। अरस्तूृ, हेगेल और 
ग्रीन ने व्यक्तित्व, संकल्प, नैतिक विकास और सम्पत्ति का अन्योन्यानबंधात्मक सम्बन्ध 
तो बताया है, किन्तु उनकी दृष्टि अल्पसंख्यकों तक ही सीमित थी। जनसमह के 
व्यक्तित्व के विकास के लिए आशिक दृष्टि से एक निम्नतम सीमा का निर्धारण 
आधुनिक युग में अत्यावश्यक है। संजटिल सभ्यता के प्रवाह में आज इस निम्नतम 
सीमा की प्राप्ति प्रत्येक नागरिक को अवश्य कराई जानी चाहिए। राज्य का यह 
आवश्यक कतेंव्य हैँ कि इस निम्ततम सीमा को प्रत्येक नागरिक के लिए सुलभ कर 
'दे। दाशनिक राजनीतिशास्त्र न तो संनन्‍्यासियों के समान समस्त वित्तैषणा का त्याग 
करता सिखाता हैं और न तो यह अपरिकल्पित परिग्रह का ही पोषक हैं। यदि 
प्रत्येक नागरिक को जीवन-संघर्ष के निम्िन्न तैयार. कराना है और यदि धनाधीक्षों 
के आ्थिक कुचक्रों को कम करना है तो प्रत्येक नागरिक को एक निश्चित जीवन- 
स्तर तंक पहुँचाना अनिवार्य है। चैल्सीडन के फेलीयस का ऐसा प्रस्ताव था कि सम्पत्ति 
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का समान विभाग और वितरण होना चाहिए ।* किन्तु निरी समानता एक यांत्रिक 
प्रस्ताव है। यह ठीक है कि ज्ञान, शक्ति, अनुभव, मेधा और अन्तर्निहित क्षमता की 
दृष्टि से मानवगण असमान है। इस प्रकार असमान की व्तमानता अवस्था के बावजूद 
कृत्रिम उपायों से मानवमात्र को आथिक दृष्टि से समान बनाना कठिन और 
असंभव मालूम पड़ता है। किन्तु यदि पूर्ण आर्थिक समानता एक कृत्रिम और 
भ्रव्यावहारिक विचार है तो दूसरी ओर धनसम्बन्धी भीषण असंगतियों को हटाना भी 
कम आवश्यक नहीं है। एक ओर धन का केन्द्रीकद्रण और दूसरी ओर भयंकर 
निर्धतता, इनके बीच की खाई को कम करना आवश्यक हैं। अतएव पूर्ण समानता 
के बदले श्रांशिक उचित सीमा तक समानता झावश्यक है । जीवन की मख्य आवश्यकताएँ 
प्रत्येक नरनारी के लिए समान हैं। जीवन की पूर्णतः आधारभृत आवश्यकताएँ 
प्रत्येक नागरिक की पूरी हो जानी चाहिए। उसके बाद जहाँ तक कम आवश्यक 
और विलास की सामग्रियों का सम्बन्ध है, उनका प्रइन उतना महत्त्वपूर्ण नहीं है । 
प्र्येक नागरिक के जीवन की आधारभूत आ्रावश्यकताएँ पूर्ण हो जाये, इसके निमित्त 
धन की ऊपरी सीमा का निर्धारण भी आवश्यक है। इस प्रकार की उच्चतम या 
अन्तिम काष्ठा के निर्घारण का यह परिणाम होगा कि उसके परे की कोई घनराशि 
स्वभावत: ही सामाजिक उपयोग के लिए राज्य द्वारा ले ली जायगी। इस सीमा 
के परे जो कुछ होगा, उसे बिता मुआवजा दिये ही राज्य ले सकता है, क्योंकि पूर्वतः 
ही अ्रन्तिम सीमा का निर्धारण किया जा चुका हैं। 
वेतनक्रम की आज जो व्यवस्था हैं, वह चितान्त असंगत है। वेतनक्रम में पूर्ण 
साम्य स्थापित करना हमें काल्पनिक प्रतीत होता है तथापि आज जो भयानक अस- 
मानता है, उसका अन्त होना चाहिए। आइचर्य की बात हे कि यथार्थवांद के नाम पर 
साम्यवादी रूस में ब्ेतनक्रम सें इतना महान अन्तर स्थापित किया गया है। यदि 
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_ बेतनक्रम में अतिशय अन्तर का रखना असंगत है तो दूसरी ओर पूर्ण समानता को 
ग्रादर्श भी भावमूलक है। दार्शनिकता का ग्र्थ है--वस्तु-तत्त्व का यथातथ्य ज्ञान। 
वाहय झ्रावरण का ज्ञान दाशंनिक ज्ञान नहीं है। अतएवं सामाजिक वस्तुस्थिति को देखते 
हुए हमें एक ओर तो महान्‌ अन्तरों को कम करना है श्रौर दूसरी ओर कार्य के 
झनुपात में वेतनदान करता है। कार्य के अनुपात का यह मतलब नहीं है कि वर्तेमान 
पुजीवादी प्रथा का समर्थन किया जाय। कार्य के अनुपात का मापदण्ड स्थापित करने 
के लिए सामाजिक हस्तक्षेप और राजकीय विधान अपेक्षित है। मापदण्ड भूतकल्याण- 
बाद ही हो सकता है। सामाजिक कल्याण का यह तकाजा है कि मेहतरों और 
डाक्टरों के लिए जो वेतनक्रम स्थापित है, उसे भूतकल्याणवाद की दृष्टि से अ्रसंगत 
मानते हुए परिवर्तित किया जाय। कार्यानुकूल वेतन का श्रर्थ है कि कार्य के महत्त्त का 
निर्णय करने के लिए समाज में शिक्षात्मक प्रबोध हो। स्तरम्रस्त, प्राचीन श्वुंखलाबद्ध 
सामाजिक रूढ़ियाँ हमें अपेक्षित नहीं हें। दूसरी ओर यह कहना कि आवश्यकताश्रों के 
अनुसार वितरण हो, यह भी अव्यावहारिक और काल्पनिक हैं। आवश्यकताओं का 
निर्णय कौन करेगा ?--व्यक्ति या समाज । वैयक्तिक निर्णय से स्वेच्छाचारिता - 
तथा विश्वृंखलता उत्पन्न होगी। सामाजिक निर्णय का अन्ततः अर्थ होगा--यांत्रिकता 
तथा राजकीय शक्ति का हस्तक्षेप । अतएवं, यद्यपि आवश्यकतानुसार वेतनोपभोग 
एक पवित्र धामिक सिद्धान्त है, तथापि जबतक सारे समाज को परिवारवत्‌ या 
ग्रात्मतत्‌ समझने के निमित्त आवश्यक झामल स्वभाव-परिवर्तेन नहीं होता है तबतक 
इसका क्रियान्वयन अत्यन्त कठिन हैं। 

सामाजिक न्याय और आथिक सुरक्षा की दृष्टि से यह अत्यन्त आवश्यक है कि 
राज्य के द्वारा बढ़ापा, बंभार।, खतरे आ्रादि के लिए नागरिकों का बीमा कराया जाय ! 
पहले संयुक्त परिवार के सहारे इनका समाधान हो जाता था। किन्तु आजकल सामा- 
जिक संजटिलताओं को देखते हुए आवश्यकता इस बात की मालूम पड़ती है कि 
मजदूरों और कृषकों का भी अनिवार्य बीमा हो। निश्चित ही इसके लिए बड़े पैमाने पर 
कार्य करना होगा, किन्तु सामाजिक न्याय और व्यापक समन्वयात्मक संध्वनि के लिए 
यह आवश्यक हैं। आज के दरिद्व देशों में परिवार के कमानेवाले सदस्य की मृत्यु से 
जो हाहाकार उपस्थित होते हैं, उनकी कल्पना करके ही रोमांच हो जाता है। 

उद्योगों पर नियंत्रण भी आवश्यक है। नियंत्रण समस्त उद्योगों के निमित्त वांछित 
हैं $॥ उद्योगों में किस प्रकार मानव-कल्याण-सम्बन्धी प्रश्नों का समाधान किया जा रहा 
है, इसकी पूरी खोज-खबर राज्य को चाहिए और आवश्यकता पड़ने पर दण्ड का 
प्रयोग कर भी सामाजिक और आशिक न्याय के प्रइनों का हल निकालना चाहिए। 
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सामाजिक न्याय का यह तकाजा हैं कि समस्त नागरिकों का आत्मिक विकास हो। 
किसी वर्ग-विशेष के स्वार्थों की सिद्धि के लिए जनता की उचित माँगों को कुचलना 
सरासर अन्याय हैं। अ्रतएवं सावंत्रिक औद्योगिक नियंत्रण तो अत्यन्त ग्रभीष्ट है। 
उद्योगशालाओों में निश्चित स्‍तर की योग्यता आवश्यक हैं। जिस प्रकार डाक्टर या 
इंजीनियर या प्रोफेसर बनने के निमित्त एक सीमा तक प्रमाणित योग्यता प्राप्त करना 
पड़ती है, उसी प्रकार उद्योगों में योग्यता को प्रश्नय॒ मिलना चाहिए। दूसरी ओर 
जैसे अखिल देशीय संघों के द्वारा डाक्टरों तथा कानून-पेशेबालों के लिए कुछ अनिवाये नेदिक 
नियम और. पाबन्दियाँ मानी गई हैं, उसी प्रकार उद्योगों में भी होना चाहिए। जिस 
प्रकार शपथ खाने के बाद ही डाक्टरों को अमरीका में डिग्री मिलती है और उनसे 
ग्राशा की जाती हैं कि कुछ अवश्यंकतंव्य नैतिक नियमों का वे पालन करेंगे, उसी 
प्रकार का चारित्रिक विकास समस्त उद्योगों में भी होना चाहिए।' किन्तु इस 
प्रकार के मापदण्ड का अनुवर्तत केव्रल उद्योगपतियों के नैतिक रूपान्तर सम्बन्धी 
इलहाम के दिन के लिए स्थगित नहीं किया जा सकता। सामाजिक और आर्थिक न्याय 
को ध्यान में रखते हुए इस नियम और मापदण्ड को, प्रवरों की सहायता से स्थिर 
कर, राजकीय दण्ड और नियंत्रण के सहारे उनका पालन कराया जाना चाहिए। 
यदि समस्त उद्योगों पर नियंत्रण अभिप्रेत है तो दूसरी ओर आवश्यक उद्योगों 
के ऊपर सामाजिक स्वत्त्त प्राप्त करना और उनका सामाजिक संचालन आवश्यक 
है। यातायात के साधन , बैंक, लोहा, इस्पात, तार आदि का समाजीकरण अवश्य होना 
चाहिए। सामाजिक न्याय को ध्यान में रखकर इस दिशा में च्यूजीलैण्ड, ब्निटेन आदि 
में काफी प्रगति हुई। किन्तु अ्रमरीका अभी विश्वुद्ध पू जीवाद का केन्द्र बना हुआ है। तथापि 
टेनेसी-घाटी योजना वहाँ भी पूंजीवाद और समाजवाद के बीच एक मध्यवर्ती मार्गान्विषण 
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श्रनियंत्रित व्यक्तिवाद से कार्य नहीं चलेगा। वहाँ भी शर्मन कानून, श्रतिट्रस्ट कानून 
श्रादि ने श्रौद्योगिक केन्द्रीकरण का विरोध किया। श्रमरीकां में इंधर चालीस वर्षों में 
अनेक आयोगों को स्थापित कर--उदाहरणार्थ इन्टर स्टेट कामस कमीशन ( जिसकी 
स्थापना १८८७ में हुई थी), फेडरल ट्रेड कमीशन, सीक्यूरीटीज एण्ड' एक्सचेंज कमीशंन 
“उद्योगों के नियत्रंण का प्रयत्न किया है।'! किन्तु आवश्यक उद्योगों का -समाजी- 
करण वहाँ श्रत्यन्त अ्रसंगत माना गया है। तथापि आणवी शक्ति का एकाधिकार पंब- 
राज्य के हाथ में ही है। युद्ध और आर्थिक संकट के अवसर. पर वहाँ के राज्य को भी 
श्रौद्योगिक जीवन में हस्तक्षेप करता ही पड़ा है । अपार धनराशि का. आधिपत्य 
रखने के कारण अमरीका में यह भले ही संभव हो कि आवश्यक उद्योगों का समा- 
जीकरण न हो--और यह भविष्य ही बताजेगा- कि कहाँ. तक अमरीका में विशुद्ध 
पूजीवाद चल सकेगा, तथापि यूरोप और एशिया के गरीब देशों के लिए आवश्यक 
उद्योगों को पूंजीवादी मृनाफा-पद्धति से चलाना, सामाजिक न्याय की दृष्टि से घातक 
हैं। दूसरी ओर, एशिया का वास्तविक श्रौद्योगीकरण अभी आरम्भ हुआ है। अनेक 
महत्त्वपूर्ण नए उद्योगों के लिए अपेक्षित वैयक्तिक पूजी का यहाँ अभाव है और इस- 
लिए इन उद्योगों को, प्रारम्भ से ही, राज्यों को ही चलाना होगा। सामाजिक हिति 
_ के लिए निरा राज्यीकरण भ्रपेक्षित नहीं है; क्योंकि तब संभव: है कि वैयक्तिक 
पूंजीवाद के बदले राज्य-प्‌ जीवाद का :आगमन' -हो जाय ।* समाजीकरण का मतलब 
केवल राज्य द्वारा स्वात्वप्राप्ति और संचालन ही नहीं है, अपितु सामाजिक कल्याण 
के निमित्त वस्तुओं का उपभोग भी है । का हक 
 दाशैनिक राजनीति शास्त्र सम्पत्ति के बुरे परिणामों को देखते हुए यह मानता 
है कि वैयक्तिक लिप्सा के उद्याम वेगों से रक्षा आवश्यक है। मानव एकता और 
समानता में विश्वास रखते हुए दार्शनिक राजनीति शास्त्र का यह श्रस्ताव है कि सामा- 
जिक वस्तुओं का उत्पादन जनकल्याण की दृष्टि से ही हो। वस्तुओ्रों का तपस्यात्मक 
भ्रपरिग्रह, कुछ विशिष्ट मानवों के लिए भले ही सम्भव हो किन्तु जन समाज के लिए 
नितान्त अपरिग्रह और विलासिता के बीच का मध्यवर्ती मार्ग ही श्रेयस्कर है। झ्राज 
उस पुरातन सभ्यता की ओर फिर प्रत्यावत॑न करना, जहाँ पूर्ण सादगी, अ्क्नत्रिमता 
और ग्राम्य जीवन हो, संभव नहीं है। अ्रतएव सम्पत्ति पर जो आक्षेप टामस मोर, 
3 क अपड मिल अर पक हद कक हे 
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का सुन्दर उदाहरण हैं। अमेरिका के विचारकों को भी यह पता चल गया है कि 
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सम्पत्ति जुछ्प 


कैम्पानला आदि ने किये हैं, उनका व्यावहारिक प्रयोग संभव नहीं है।' तपस्या और 
साधना तथा अ्परिग्रह उच्चतम वैयक्तिक प्रादर्श हैं, किन्तु बौद्ध धर्म और गीता में 
प्रनूमोदित सामूहिक यज्ञ की भावना पर ही सामाजिक कल्याण सिद्ध हो सकता हैं। 
गीता में बताया है कि यज्ञ इष्ठसाधन और प्रसवन का मार्ग है। यज्ञ का भअर्थ है 
शक्तियों का सामुदायिक उपयोग। यज्ञ छाब्द से यह मतलब नहीं है कि वेदिक कर्म- 
काण्ड का अभी समर्थन किया जा रहा है। गीता में यज्ञ का जो नैतिक शअ्रर्थ किया 
गया है, वह आधुनिक सामाजिक और आशिक न्याय का प्रायः समानार्थक ही है। 
अतएव आज गआ्रावरयकता है कि वैज्ञानिक और तांत्रिक पद्धतियों का प्रयोग कर 
उत्पादनराशि का संवर्धन हो और फिर उनका न्यायोचित वितरण। केवल वितरण 
की समस्या पर विचार करना जैसा प्रधों और जॉन मिल ने किया हूँ, अपूर्ण हैं। 
विज्ञान ही उत्पादन को प्रभूत वेगवा। और फलप्रद बना सकता है। उत्पादन-राशि 
का न्यायोचित उर्वकल्याण-पाधक वितरण ही शांति, सुरक्षा और न्याय का सामंजस्य 
सुलभ कर सकता है। सामाजिक कल्याण और विकास वैज्ञानिक उन्नति और नैतिक 


अाकर, 


पुतविशक्षण दोनों के पारस्परिक सहयोग से ही साध्य हो सकता हूं। 
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दादश अध्याय 
प्रजातंत्र ओर माक्सवाद 


प्रजातंत्र या लोकतंत्र या जनतंत्र, ये बड़े ग्राकर्षक शब्द हैं। समस्त जनता 
स्वत: अपना राजनीतिक भाग्य निर्णय करे, यह एक विराट आदर्श हैं। प्रजातंत्र शब्द 
से एक प्रकार के विकास, उन्मुक्ति आदि की भावना उद्भूत होती है। प्राचीन काल में 
प्रजातंत्र, अभिजाततंत्र, देवतंत्र, एकतंत्र आदि विभिन्न राज्य-प्रणालियों में अन्तर किया जाता 
था । किन्तु आज के राजनीतिक चैतन्य के युग में जिन देशों में औपचारिकता की दृष्टि से 
प्रजातंत्र नहीं है, वहाँ भी राज्य और सरकार को जनता के विश्वास को अपनी 
ग्रोर आक्ृष्ट करना होता है। आज का युग प्रजातंत्रीय समानता का युग हैं। प्रजा- 
तंत्र और गणतंत्र में अन्तर है। प्राचीन भारत में पाणिनि, यूनानी ऐतिहासिकों और 
कौटिल्य अर्थशास्त्र के अनुसार प्राय: समस्त उत्तरी भारत में गणतंत्र थे ।' गणतंत्र का अर्थ है 
संघराज्य । गणतंत्र में राजा नहीं शासन करता था। इसमें अभिजात कुलों का शासन 
होता था। अभिजातत्व का निर्णय वांशिक परस्पर या धनराशि पर अ्रधिकार के सहारे 
होता था। गौतम बुद्ध प्रसिद्ध शाक्‍्य गणतंत्र में उत्पन्न हुए थे। बौद्ध साहित्य में 
लिच्छुविगणतंत्र और मलल्‍ल गणतंत्र का उल्लेख आता है। गणतंत्र और लैटिन भाषा का 
'रेस पुबलिका', जिसे आजकल रिपब्लिक कहते हैं, समानार्थक हैँ। प्रजातंत्र या जनतंत्र, 
यूनानी भाषा के शब्द डिमोक्रेसी (जिसका आजकल की यूरोपीय भाषाओं में भी पूरा 


१. पाणिनि-अ्रष्टाध्यायी; कौटिल्य-अर्थश्ास्त्र । 

'संघलाभो दण्डमित्रलाभानामृत्तम:। संघाभिसंहत्वादधृष्यान्परेषां ताननुगुणान्‌ भृंजीत 
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राजास्तेभ्योइतिसं घानेभ्यो रक्षेययु: 

संघमुख्यरच संघेषु न्यायवृत्तिहितः प्रियः । 

दान्तो युक्‍्तजनस्तिष्ठेत्सबंचित्तानुवतेक: ।।” (कौटिल्य अर्थशास्त्र, १११) 
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व्यवहार होता है), का समानार्थक है । जनतंत्र में संप्रभुता जनता के हाथ में 
सबन्नहित मानी जाती है। प्राचीन भारत में गणतंत्र की स्थिति, साहित्यिक, ऐतिहासिक 
और मुद्रित, आधारों पर प्रमाणित है, किन्तु जनतंत्र या लोकतंत्र या प्रजातंत्र का 
कोई उल्लेख नहीं आता हैं। अमेरिकन लेखक मैडिसन ने जनतंत्र और गणतंत्र ,का भेद 
निर्दिष्ट करत हुए बताया है कि गणतंत्र प्रातिनिधिक सरकारशाही है। प्रर्थात इसमें 
जनता के प्रतिनिधि सरकार का कार्यभार चलाते हैं। जनतंत्र वह पद्धति हैं जिसमें 
जनता स्वयं प्रत्यक्षतः शासन करती है। मैडिसन के बताये अर्थ को व्यक्त करने के 
लिए आजकल प्रातिनिधिक जनतंत्र और विशुद्ध जनतंत्र का व्यवहार किया जाता हैं । 
रूसो विशुद्ध जनतंत्र का पोषक था।' आजकल के बुहत्काय राज्यों के लिए अनुपयुक्त 
होकर इस विजुद्ध जनतंत्र की प्रक्रिया स्विटजरलेण्ड के कुछ कैन्टनों में ही केवल 
व्यवहार में लाई जाती हैं, श्रन्यत्र नहीं । 

आसवाल्ड स्पेंगलर के मतानुसार जनतंत्र नागरिक सभ्यता की देन हैं।* उसके 
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३७८ राजनीति और दहशेंन 


मतानसार प्राकसांस्कृतिक युग में न तो कोई राजनीति थी और न कोई राज्य था। 
प्रारम्भिक सांस्कृतिक युग में सामन्तशाही, अर्थशास्त्र और उसके पोषक कुलीन- 
वर्ग और पादरीवर्ग का आगमन हुआझ्ना । अन्तिम सांस्कृतिक युग में तृतीय श्रेणी 
श्र्थात्‌ मध्यमवर्ग का जन्म हुआ जिसने भू-सम्पत्ति की प्रतिक्रिया में अर्थ या द्रव्य 
(मनी) की शक्ति का उपयोग किया। द्रव्य का अतिरंजित प्रयोग झन्तिम सांरक्ृतिक 
युग के सम्यता के युग में परिवर्तित होने का सूचक है। इस काल में प्रजातंत्र का पूरा 
विकास होता है। पश्चिमी सभ्यता में अट्टारहवीं शताब्दी के अन्त में प्रजातंत्र का 
विकास हुआ और १८०० से २००० तक इसका घोर रूप देखने को मिलेगा। इस 
काल में जनता और विशेषतः उसके निम्न स्तरों का उदय होता है' । स्पेंगलर की, 
इस समस्त इतिहास को चार स्पष्ट भागों में विभकत करने की प्रणाली का समर्थन नहीं 
करते हुए भी उसकी यह सूझ कि ऐतिहासिक दृष्टि से देखने पर जनतंत्र, नागरिक 
मनोवृत्ति वा परिचायक हे, मुझे संगत मालूम पड़ती हूँ । प्राचीन एथेन्स या मध्यकालीन 
फ्लोरेन्स या आधुनिक ब्रिटेन, फ्रांस और अमेरिका--कहीं पर देखें, विकासकाल में 
प्रजातंत्र ग्रामीण-सभ्यता से नहीं, अपितु नगरों में एकत्रित जनसम्‌ह की मनोवत्ति 
ओर राजनीतिक वृत्ति का सूचक रहा है। एक बार विकास हो जाने पर, श्रम्यत्र ग्राम 
आदि में भी उसका प्रसारण हो सकता है, जैसे ब्रिटेन, श्रमरीका झौर भारत में हुझा 
है। किन्तु उद्भव एक प्रश्न है, प्रसारण दूसरा। 

जनतंत्र या प्रजातंत्र की परिभाषा भ्रनेक प्रकार से की गई है। लिकन के प्रनु- 
सार यह जनता का, जनता के लिए श्रौर जनता के द्वारा शासन है। जनता या प्रजा 
का शासन, जनतंत्र को मानना झ्राकर्षक प्रतीत होता है। जनता से मतलब देशविशेष 
में नवास करनेवाली समस्त प्रजा या व्यापक जनसमूह से है। किन्तु द्ञासन जनता 
क॑ लिए होकर भी जनता के द्वारा होना कठिन है। समाज-घशास्त्रीय दृष्टि से देखने 
पर मालूम पड़ता है कि शासन अल्पजनसाध्य प्रक्रिया है*। समस्त जनता के द्वारा 
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शासन असंभव है" । भारत के पैतीस करोड़ या अमरीका के सोलह करोड़ नागरिक 
किस प्रकार स्वतः शासननत्रिया में प्रत्यक्ष भाग ले सकते हें ? मध्ययुग और आधुनिक 
यूरोपीय युग के प्रारम्भ में जन या जनता (पिपुल) झछब्द से यह अर्थ ग्रहण 
किया जाता था कि इसमें नेताओं, जैसे कुलीनवर्ग अर्थपति आ्रादि, का प्राधान्य रहना 
चाहिए* । संत टामस, मारसिलियस, बुकानन आदि लेखक नैसगिक' नेताओ्रों के द्वारा 
जनता का वैधिक प्रकाशन पूर्ण स्वाभाविक मानते थे। किन्तु आज नैसगिक नेतृवाद 
का युग बीत गया। विज्ञान और प्रजातंत्रीय. परम्परा के विकास के कारण 
ग्राज जनता चेतन है श्लौर यद्यपि पूर्ण क्रियाशील नहीं हैँ तथापि प्रकृतित: कुछ लोग 
नेता हैं, ऐसा विचार आजकल नहीं स्वीकार किया जाता है। जनयुग में जनता की 
ग्रपरिमित संख्या को देखते हुए यही कहा जा सकता है कि जनता विधायकों का निर्वा- 
चन करती है और इनकी कार्यकारिता क निमित्त कुछ आधारभूत नीति का निर्देशन 
करती है। नीति का पूरा क्रियान्वयन विधायकों की भ्रध्यक्षता में, उत्तरदायित्त्वपूर्ण 
मंत्रियों की अधीनता में, सचिवमण्डल और अन्य राजकीय कर्मचारी करते हैं। परन्तु 
जनता के द्वारा आधारभूत नीति-निर्देशन के अतिरिक्त राज्यकार्य के दैनिक भार को 
सभालना अतिशय कठिन ही नहीं, असंभव है। प्राचीन यूनान के छोटे-छोटे शहरों में 
यह संभव था और रुूसो इसी का स्वप्न देखता था; किन्तु विशाल राज्य-द्षेत्रों में 
जनता का प्रत्यक्ष रूप से राज्यकार्य सम्पादन करना असंभव है। यद्यपि जनतंत्र की यह 
घ्यास्या कि वह जनता का राज्य है, बड़ा श्रुतिप्रिय और मनोहारी मालूम पड़ता 
है। किन्तु जनता द्वारा नीतिनिर्देशन और समय-समय पर विधायकों और कहीं-कहीं 
कार्यकारिणी के मुस्य नेता का निर्वाचन प्रजातंत्र का प्राण है। जनता का अर्थ कंवल 
निम्नस्तर के लोग, ऐसा निर्ववन कर कुछ विदेशी आलोचकों ने प्रजातंत्र का 
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निरर्थक उपहास किया है। शअंगरेजी में जनता के 'लिए 'पिपुल' शब्द का प्रयोग किया 
जाता है । जब निम्नस्तरीय और अशिक्षित, अपरिमारजित जन-पुज का वर्णव करना 
होता है तब मास या मासेज' शब्द का प्रयोग होता हैं। स्पेन देश के दांशेनिक 
औरटेगा गैसेट ने कहा है कि मासेज” (जनपुंज) का विद्रोह यूरोपीय सम्यता के 
लिए बड़ा खतरा है' । स्पेंगलर के अनुसार मासेज का उद्भव आध्यात्मिक 
शक्तिहीनता, थकात और सामष्टिक विश्वेंखलता झौर विच्छिन्नता का सूचदः 
है। मासेज शब्द का प्रयोग, जनतंत्र के सम्बन्ध में करना असम्यक है। क्‍योंकि इस 
शब्द का प्रयोग करते ही हमारे मस्तिष्क में अपरिमाजित वृत्तिवालें एक जनपंज का 
दरय सामने था जाता है जो अधंचेतन और मुख्यतया भावनात्मक पद्धति से मेषन्याय 
के अनुसार कार्य करता हैं। मासेज या जनपुंज तिरस्कारपूर्ण शाब्दिक व्यंजना का 
द्योतक हैं। दार्शनिक राजनीतिशास्त्र आध्यात्मिक और नैतिक मानववाद का पोषक 
हैं। इसके नियामक सूत्र विराट श्रेय हैं जिनमें मानव की समानता भी एक मुख्य 
श्रेय है। सांसारिक अभ्युदय और व्यक्तिगत सिद्धिप्राप्ति की दृष्टि से मनुष्यों में 
महान्‌ अन्तर मानते हुए: भी जनतंत्र का नियामक श्रेय, मानवतः: सब मनुष्यों को 
समान मानना हैं। यह एक आधारभूत धामिक और दाशैनिक दृष्टिकोण का सूचक 
है। राजनीतिशञास्त्र का दार्शनिक विवेचन यह स्पष्ट करता है कि अशिक्षा, गरीबी, 
बेरोजगारी के कारण अवैयक्तिकीकृत अ्रर्धचेतन प्रक्रिया के द्वारा कार्य करना या तथा- 
कथित नेताओं के नारों का वशवर्ती हो जाना, यह एक सामाजिक अवस्थाविशेष का 
सूचक है, यह मानव के नैसगिक स्वरूप का बोधक नहीं है। अतएवं जनता को 
कंवल भीड़ मानता या असम्यवृत्तिसम्पन्न या पशुवत्‌ मानता उन प्रजातंत्रविरोधी प्रति- 
क्रियावादियों का विचार है जो अपनेको एक उच्चाशय संस्कृति का संदेशवाहक 
मानत हैं या शक्तिधर तानाशाहों की चादुकारिता में उनह शक्तिसंवर्धत का जनता 
को एक साधनमात्र मानते हैं। नित्शें और स्पेंगलर शक्तिवाद के समर्थक्ष थे । उनके 
अनुसार राज्यनीतिक कम, शक्तिप्रवाह से नियंत्रित होता है। जब कोई दुघर्ष दण्डधर 
भयंकर संग्राम में विजय प्राप्त करता है या संग्राम के मध्य में किसी खतरे की 
आशंका से नीतिनिर्माण करता है तब उस समय राजनीतिक शक्ति का निखरा 
स्वरूप सामने आता हैँ । इस -प्रकार की कल्पनाएँ जमन इतिहास-वेत्ताओं और समाज 
शास्त्रियों में पाई जाती हैं। नित्शे, टाइटशर्के, स्पेंगलर आदि इसी परम्परा के समर्थक 
थे। इस प्रकार का मानववाद का विरोध आध्यात्मिक शून्‍्यता का सूचक है। दार्श- 
तनिक राजनीतिशास्त्र यह मानता है कि मानव का राजनीतिक स्वरूप अभिव्यक्त 
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करने के लिए प्रजातंत्रीय पद्धति से आधारभूत नीति का निर्धारण कर के हो स्वतंत्रता, 
समानता, सामाजिक न्याय की सिद्धि हो सकती है तथा आध्यात्मिकता के मूल तत्त्व 
संसंजनात्मक अनुभूतिसम्पन्न जीवन की परिसिद्धि चरितार्थ हो सकती है। जनता स्वये 
शासन न करते हुए भी निर्वाचन पद्धति के सहारे सरकार को वैधानिक रीति से 
उत्तरदायित्वपूर्णं बना सकती है। यही प्रजातंत्र का मूल विचार है। 

किसी विराट आदर्श का सारे देश्ष सें क्रियान्वयन करना अत्यन्त कठिन कार्य है। 
आज की कूटनीतिक, सैन्यसम्बन्धी तथा आर्थिक समस्याएँ श्रत्यन्त गम्भीर और पेची- 
दगीपूर्ण हैं। रूस से व्यापारिक नीति कैसी हो तथा अमरीका के साथ राजकीय सम्बन्ध 
कैसा रहे--इन प्रश्नों की बारीकियों का सुझाव विशारद-गण या दक्षसमिति ही कर 
सकती है। जनतंत्र की मूल समस्या यह है कि किस प्रकार वह सामाजिक और 
मानसिक अवस्था प्राप्त की जाय जिससे प्रवरगणों और जनता के बीच पारस्परिक 
सम्बन्ध सुगठित हों। केवल दक्षवाद या प्रवर समिति का नारा लगाना, नौकरशाही 
का दृश्य उपस्थित कर देगा। सरकार सुचारुरूप से कार्य कर सके, केवलमात्र यही 
अपेक्षित नहीं है। कार्यदाक्ष्य तो एकतंत्र और अभिजाततंत्र में भी हो सकता है। किन्तु 
इस कार्यदाक्ष्य को जनमत पर आधारित करना ही जनतंत्र का उद्देश्य है। जनता 
ही उस संगठित नीति और मौलिक सूत्रों का प्रणयत कर सकती है जिसको दृष्टिगत 
कर प्रवरगण और नौकरशाही (या जिसे कौटिल्य की भाषा में अध्यक्षणण कह 
सकते हैं) अपनी क्रियाओ्रों को श्राद्श प्रदान कर सकते हैं। अतएव जनता के मूलभूत 
आदशे के संरक्षण के लिए ही प्रवरवाद और अध्यक्षवाद का समर्थन किया जा सकता 
हैं। नौकरशाही का यह सबसे बड़ा दुर्गग है कि वह निहित स्वार्थों और वर्तमान 
सत्ताशाही का समर्थन करने लगती है। आवश्यकता इस बात की है कि जनता के 
मौलिक श्रेपों के वरिरक्षण के लिए प्ररुरता और दाज्ञव का उपयोत हो। दाक्ष्य साधन 
है, साध्य नहीं। जनतंत्र का मूल है--जनता द्वारा अपने अभिकर्त्ताओं का निवर्चिन! । 

१ अरस्तृ ने प्रजातंत्र के विभिन्न प्रकारों और रूपों का बड़ा विशद विवेचन किया 
हैं। उसके अनुसार प्रजातंत्र के निम्नलिखित भेद है:-- 

(क) जहाँ विधि की संप्रभुता है और आवश्यकता पड़ने पर ही जहाँ नायरेक परिषदों 
में उपस्थित रहते हैं। जिन लोगों के पास अपेक्षिक साम्पत्तिक साधन हैं उन्हें 
शासन-कार्य में भाग लेने का अधिकार हू । 

(ख) जहाँ विधि की संप्रभुता है, जहाँ प्रत्येक नागरिक को जो जन्मता अधिकृत हैं, 
शासन-काय में अधिकार है। 


शेदर . राजनीति और दर्शन 


धारा-सभा के सदस्य अपनेको जनता का शासक और नियंत्रक न समझ कर श्रपने 
को अभिकर्ता माने या, प्रशिया के सम्राट फ्रेडरिक द्वितीय के शब्दों में अपनेको जनता 
का भृत्य समझ । रूसो ने बताया है कि संप्रभुता श्रप्रतिहाय और अप्रतिदातव्य है; किन्तु 
राजकीय शक्ति का प्रत्यायोजत किया जा सकता हे। यदि धारासभा के सदस्य प्रत्या- 
युक्त शक्ति के आधार पर कार्य करें और सचिवगण इस सदस्यों में से निर्वाचित 
मंत्रिणणों के अधीन हों, तो कहा जा सकता हैं जनता की संप्रभता का आधारभत 
प्राधान्य हैँ। अमरीका में राष्ट्रपति का चुनाव तथा घारासभा के सदस्यों का चनाव 
जनता करती है और इस प्रकार अपनी संप्रभुता को व्यक्त करती है। 

जनता को संप्रभुता का तात्पर्य हँ--राज्य क अधिकार पर सीमानिर्धारण करना। 
प्रजातंत्र की यह मान्यता है कि समष्टि राज्य की अपेक्षा श्रेयसी है। मानव के समस्त 


(ग) जहाँ समस्त स्वतंत्र पुरुषों को शासन-कार्य-संचालन का अधिकार है, वहाँ 
भी विधि की संप्रभुता है। 

(घ) जहाँ बहुसंख्यक गरीबों का राज्य है, वहाँ विधियों का प्राधान्य नहीं 
रहता है। 

(च) जहाँ समस्त नागरिक , एक हु परिषद्‌ में नहीं बैठते हैं, अपितु बारी-वारी 
से शासन-कार्य में भाग लेते हैं। 

(छ) जहाँ नागरिकों की एक परिषद रहती है। परिषद्‌ निम्नलिखित कार्यों 
के सम्पादन के लिए बैठती है :-- द 
(१) कार्यकारी श्रध्यक्षों का निर्वाचन (२) विधि-निर्माण (३)युद्ध और 
शान्ति के सम्बन्ध में राय देनां। 

(ज) जहाँ नागरिकों की परिषद्‌ में निम्नलिखित कार्यों का सम्पादन होता है ।- 
(१) विभिन्न पदों के लिए कर्मचारियों का निर्वाचत (२) युद्ध और शांति के 
सम्बन्ध में विचार। अन्य विषय निर्वाचित कार्यकारी श्रध्यक्षों के द्वारा 
सम्पन्न होते हैं। 

(झ) जहाँ समस्त नागरिक मिलकर सब विषयों पर विचार करते हैं। 
कार्यकारी अध्यक्ष, प्रजातंत्र के इस रूप में कोई निर्णय नहीं करते । 

(ट) क्ृषि-प्रधान प्रजातंत्र:--जहाँ नागरिकों का अधिकांश कृषि और पशु-पालन से 
जीवन-निर्वाह करता हैं। अरस्तू क अनुसार प्रजातंत्र का यह सर्वश्रेष्ठ रूप है। 

(5) मेषपालकप्रधान प्रजातंत्र-- 
(ड) व्यावारी-प्रधान प्रजातंत्र 
(ढ) उम्र प्रजातंत्र जहाँ वयस्क मताधिकार है। 


शव 


प्रजात॑ंत्र और भाक्संवाद दे 


सामूहिक भ्रन्तःसम्बन्धों तथाग्रन्तःक्रियाओं की समग्र ता का नाम हु-- समाज अथवा समष्टि । 
सम डेट का मानव के जीवन से घना और व्यापक तथा गम्भीर सम्बन्ध हैं। जनता 
झौर . जनसमष्टि ही प्रजातंत्र में मुख्यस्थानीय है। सरकार तो उसका अभिकर्ता है। 
जब राज्य समष्टि का एक भागभूत रूप हैं और रूप जब राज्य में नियंत्रणात्मक 
सम्बन्धों का ही परिग्रहण होता है तब राज्य को मानव का एकमात्र उपासन-दव.न्‍्द्र 
कदापि नहीं स्वीकृत किया जा सकता है। प्रजातंत्र की सफलता इसी में हैं कि 
राज्य का पूर्ण समाधार समष्टि को बनाया जाय। समष्टि की जीवनचेतना से अनु- 
प्राणित होना ही प्रजातंत्रीय राज्य का उद्देश्य हो सकता है। इसके लिए श्रपेक्षित हैं 
कि नागरिकगण अपने जीवन में अवकाश तथा स्वतंत्रता का अनभव करें। नागरिक 
स्वच्छन्दता का आधार है--राज्य का सामष्टिक मूलाद्शों में भिष्ठ होना । 

किन्तु समष्टि की उद्भाबना का यह त्र्थ नहीं है कि बहुमत का राज्य हो। 
ब्र.इस, डायसी आदि ने प्रजातंत्र को बहुमत का राज्य कहा हैं; किन्तु प्रजातंत्र का अर्थ 
बहुच्छन्दवाद करना असंगत है। सौ मनुष्यों की उपस्थिति में एकावन मनुष्य किसी 
प्रस्ताव को पास कर दें और वही विधि बन जाय तो इस प्रकार उनचास मनुष्यों की 
उपेक्षा को ही प्रजातंत्रवाद का नाम नहीं दे सकते। एकावन का न्याय भ्रर्थात्‌ गणिता- 
त्मक दृष्टि से बहुसं स्यावाद वा समथ न प्रजातंत्रीय नीतिशास्त्र से समथित नहीं हौ सकता | 
एकावन के न्याय का शब्दतः पालन बताता है कि जनमत दो विभिन्न अत्यन्त विरोधी 
दलों में विभक्‍त हो गया है।जब जनता का इस प्रकार प्रचण्ड द्विधाधुवीकरण * हो 
जाय तब समझना चाहिए कि प्रजातंत्र खतरे में है। प्रजातंत्र का ग्रर्थ है- सामप्टिक 
अभिचैतन्य का प्रकाश और यह तभी सम्भव है जब अनेकविध संघर्षों, वर्गस्वार्थों और 
प्रतिस्पर्धाओं के पीछे एक मौलिक आधारभूत एकता हो। एक तात्तविक सामान्य 
संकल्प की वरतंमानता पर ही प्रजातंत्रवाद टिक सकता हैं। जान लाक और रूसो 
में बहुमत प्राधान्यवाद का दर्शन मिलता है। किन्तु रूसो ने यह बताया है कि बहुमत, 
निश्चित ही सामान्य संकल्प का बोध कराता है, ऐसा विचार ठीक नहीं हो सकता। 
यह ठीक है कि जब हम आदरशंवाद क क्षेत्र से उतर कर प्रजातंत्र को व्यावहारिक 
बनाने का प्रयास करेंगे तब हमें किसी न किसी प्रकार बहुसंख्यातंत्र का आश्रय 
लेना ही पड़ेगा। एकतंत्र और श्रल्पतंत्र की श्रपेक्षा बहुसंख्यातंत्र, अधिक नीतिपूर्ण 
इतती दूर तक अवश्य है कि इसमें अधिक लोगों को राजकीय क्षेत्र में श्रपनी बुद्धि 
के प्रयोग का अवतर दिया जाता है। किन्तु प्रजातंत्रीय न्याय को अवारमूलक वनान 


का 


के लिए अपेक्षित है कि बहुसंख्यातंत्र, गणितवाद से ही प्रभावित न होकर विधि- 
१ द्विधाधुबीकरण--जि00कपं४४४०, 


३८४ राजनीति और दशंन 


शीलता का व्यापक अनुगमन करे। संख्याप्राचुयें के मद में संभव है कि बहुसंख्यातंत्र 
बहुसंख्या अनाचार और दमन में परिवर्तित हो जाय । किन्तु यदि जनसमाज में 
श्र॒त्यनत विभाजनकारी समसस्‍्याएँ नहीं हैं तो आंशिक रूप से बहुतंत्र ग्राह्य 
हो सकता हूँ, इस हार्त पर कि विधान सम्मतता का दतना प्रकर्ष स्थापित हो 
कि अल्पसंख्यकों के उचित स्वार्थों और नागरिक अधिकारों को किसी प्रकार कुचलने 
का कभो प्रयास न हो। समाजशास्त्रीय दृष्टि से विचार करने पर अंशत:, बहुतंत्रवाद 
का खतरा कम हो जाता है। बहुसंख्या, स्पायनोना के मूलतत्व के समान कोई शाइवत 
सत्ता तो है नहीं। यह एक सतत परिवर्तनशील सामाजिक राशि है। इसमें सबंदा नूतन 
परिवर्तन होते हैं। यदि एक-एक प्रइन पर कुछ लोग एकसाथ हैं तो दूसरे प्रइन पर 
उनमें मतवेभिन्‍न्य हो सकता है। फ्रांस के मंत्रिपरिषद्‌ का इतिहास प्रजातंत्रीय राज- 
नीतिक परिवतेनों का एक सतत गतिशील इतिहास है। दो वर्ष या चार वर्ष में बहुसंख्या 
का परिवतेत प्रचार आदि के सहारे किया जा सकता है। इंगलैण्ड में अभी श्रमिक-दल 
और अनुदार-दल का जो राजनीतिक भाग्य रहा है, उससे स्पष्ट है कि संसदीय बहुसंख्या का 
जनता के विचार परिवर्तन के साथ, परिवतंन किया जा सकता है। किन्तु शासन-पद्धति 
को सर्ववेदितव्य और स्पष्ट बनाने के लिए बहुसंख्यावाद के अतिरिक्त अन्य कोई 
प्रणाली नहीं है जिससे जनमत प्रकाशित किया जाय और उसको समझा जा सके। 
सर्बश्नहमतिवाद एक श्रुतिप्रिय कल्पना है, किन्तु स्पेन के कार्टेज और पोलैण्ड के लिबरम 
भीटो के दुष्परिणामों को देखते हुए कोई भी विचारक जल्‍्तंत्र का अथ, रूमस्त जनता 
की पूर्ण सहमति से राज्य का शासन नहीं स्वीकृत कर सकता । पूर्ण सर्वसहमतिवाद 
का व्यावहारिक अर्थ होगा कि एक मनुष्य भी चाहे तो सारे राज्यकार्य को शिथिल कर 
दे। अतः यह जनतंत्र न होकर एक कृत्सित प्रकार का एकतंत्र हो जायगा । अतः 
व्यावहारिक दृष्टि से जनतंत्र को व्यक्त करने के लिए बहुसंख्यावाद का आश्रय लेना ही 
पड़ेगा । जनतंत्र को बहुसंख्यातंत्र से श्रलग करने का जो प्रयास मैकिबर ने किया है 
वह असंगत और भ्रामक है। किन्तु बहुसंख्यावाद की पद्धति को जनतंत्र के निमित 
आवश्यक मानते हुए भी मैं चाहूँगा कि यह बहुसंख्यावाद कुछ मौलिक आदर्शों से 
नियंत्रित हो। सर्वप्रथम इस मौलिक नियम का पालन श्रावश्यक है कि संख्यास्वा्े, 
श्रेणीस्वार्थ या वर्गस्वार्थ मूलभूत जनकल्याणवाद का खंडन न कर बैठे । जब तक 
सर्वेसामान्य संकल्प का केन्द्रबिन्द, सर्वकल्याण का आदर्श, सवेदा अनप्रेरक नहीं रहेगा 
तबतक श्रजातंत्र नहीं चल सकता। पुनश्च, यह भी आवश्यक है कि बहुसंख्यक सदस्य 
कम-से-कम इस बात पर सव्वंदा एकमत रक्खें कि प्रजातंत्रीय. पद्धति को बनाये 
रफ्ला जाय, नहीं तो जर्मनी का इतिहास बताता है कि जमनी का नात्सीदल 
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प्रजातंत्रीय पद्धति से शासनसत्र ग्रहण कर प्रजातंत्र का हत्यारा बन बैठा । अतएव प्रजा- 
तंत्र को बनाये रखना, इस प्रकार का मौलिक आदर्श बहुसंख्यावाद के पीछे अवश्य 
रखना होगा । इस प्रकार समाजशास्त्रीय दृष्टि से देखने पर विदित होता है कि 
प्रजातंत्र का आधार है जनकल्याण पोषक संस्थाओं और कानूनों का विकास करना। 
केवल आकस्मिक कारणों का आश्रय लेंकर सामयिक बहुसंख्यावाद के सहारे 
'स्व्रेच्छाचारिता का पोषण करता और इसको नैसगिक अधिकार मानना जलनतंत्र 
नहीं है.। सर्वव्यापक सामाजिक कल्याण से अनुप्रेरित होना ही पभ्रजातंत्र का लक्षण 
है। जब इस प्रकार का आदशंवाद व्याप्त रहता है तब उस समय सम्भव है कि 
विचार. परिवर्तन के अवसर प्राप्त होने पर अधिकारवाद क॑ नूतन स्वरूपों से जनता 
को परिचित कराकर उसकी सहमति प्राप्त की जाय। इस प्रकार सामाजिक परिवतेन 
और सत्तात्मक रूपान्तर सम्भव हो सकता है श्रोर डी टौक्विमैल ने जिस बहुसंख्या- 
 अनाचार के खतरे का जिक्र किया है, उसका अभाव रह सकता है। 
अरस्तु ने बताया हैं कि प्रजातंत्रीय व्यवस्था में स्वतंत्रता और समानता का पालन 
होता है। आधुनिक इतिहास को देखते हुए यही प्रतीत होता है कि समानता ही 
प्रजातंत्र का मूल है। प्रजातंत्र के पूर्वत्र्ती व्यक्तिवाद और उदारवाद में भी स्वतंत्रता 
की उद्घोषणा थी; किन्तु समानता का संदेश प्रजातंत्र की विशिष्ट देन है। बुखटि, 
मैन, आक्टन आदि उदारवादी परम्परा के पोषक स्वतंत्रता के समर्थक होते हुए भी 
 प्रजातंत्रीय समानता को शंका की दृष्टि ग्रे देखते थे। किस्तु समानता के सिद्धान्त 
का निर्देशन कर अरस्तू ने प्रजातंत्र के स्वरूप को अच्छी तरह समझा था' । किन्तु 
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३८६ राजनीति और दहन 


अरस्तू का यह भी कहता था कि बहुसंख्यक गरीब लोगों का तंत्र ही प्रजातत्र हे। 
यनान की अयांतिक सभ्यता में बंहसंसख्यक लोगों को धनवान दनाना सभव चुहा था। 
अमरीकी प्रजातंत्र दीनता को प्रजातंत्र का लक्षण नहीं स्वीकार कर सकता हूँ। विज्ञान, 
यंत्रवाद और अर्थशास्त्र के विकास के कारण ऐसी सम्भावना श्राज विद्यमान है कि 
अधिकतम लोगों का जीवनस्तर उच्च किया जाय । वस्तुतः आधुनिक प्रजातंत्र की यह 
बड़ी समस्या है कि किस प्रकार जनता को सांसारिक अभ्युदय का दर्शन कराया जा 
सके । राजनीति स्वतंत्रता के साथ-साथ सामाजिक समानता अर आर्थिक अभ्युत्थधन 
ही इस युग के संक्रमणकालीन संकट से विमोचन प्राप्त करा सकते हैं। 

प्रजातंत्र का मूल तत्व है जनता का उन्नयन । सावंत्रिक समानता और जीवन के 
विनियंत्रण का सम्पुर्णो अधिकार प्राप्त कर ही जनता प्रजातंत्रीय व्यवस्था को क्रियान्वित 
कर सकती है। जनता का राज्य या जनता के सामान्य संकल्प का प्राधान्य ही 
अटारहवीं और उच्चीसवीं शताब्दी में, प्रजातंत्र का मूल अर्थ समझा जाता था। 
शम्पेतर इस परम्परा को आज के लिए अनुपयुकत बताता हे। आज की विशाल यांत्रिक 
सभ्यता में तथा आथिक और राजनीतिक श्रननेक संजटिलताओं के रहते हुए, जनता 
का वास्तविक राज्य क्रियान्वित नहीं हो सकता। पश्चिमी प्रजातंत्रीय देशों के अनुभव 
को ध्यान में रखकर शूम्पेतर का यह कहना हैं कि आजकल इतना ही सम्भव है कि 
विभिन्न नेतृवर्ग में किसी एक नेता और उसके दलीय कार्यक्रम को जनता स्वीकार कर 
ले'। आज ऐसी व्यवस्था है कि विभिन्न नेता आपसी संघर्ष करते हैं और जनता 
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प्रजातंत्र और माक्सेबाद इ्७ 


दो या तीन नेताश्रों में से किसी एक को चुनती है। शूम्पेतर का विचार आंशिक 
रूप से ठीक है। इसका सबसे महत्त्वपूर्ण भाग इसकी यथार्थवादिता है। किन्तु शूम्पेतर 
का कथन अमरीका के लिए ही विशेष उपयुक्त है, जहाँ राष्ट्रपति के निर्वाचन के लिए, 
सारा देश एक चुनाव क्षेत्र बन जाता है। जहाँ चनाव-क्षेत्र छोटे-छोटे हैं, वहाँ दलीय 
नेता को भी एक छोटे क्षेत्र से ही निर्वाचित होना पड़ता हैं और जो वैयक्तिक 
जाटकीय आकर्षण अमरीका के राष्ट्रपति के चुनाव के समय नेता के प्रति व्यक्त होता 
है. वह इंगलैण्ड और भारत में नहीं देखा जा सकता। अतः शूम्पेतर की परिभाषा में 
से यदि नेतृवर्ग पर बल हटाकर, सिर्फ यह कहा जाय कि प्रजातंत्रीय व्यवस्था में 
जनता स्वयं राज्यसूत्र न समाल कर, दो विभिन्न दलों या अनेक विभिन्न दलों के 
कार्यक्रम में से चुनाव करती है, तो यह परिभाषा विशेष उपयुक्त होगी । 

प्रजातंत्रीय व्यवस्था राजनीतिक संघर्षों को शक्ति या बल के आधार पर नहीं 
सुलझाती । इसकी पद्धति वादविवाद की हैं। जिस प्रकार वादविवाद के सहारे औप- 
निषदिक तत्ववोध होता है, उसी प्रकार विभिन्न राजनीतिक संगठन-वर्ग अपने कार्य- 
क्रमों क्े साथ अन्य कार्यक्रमों के सामंजस्थ का प्रयत्न करते हैं। राजनीतिक संघर्षों 
का बौद्धिक समन्वय और समाधान ही प्रजातंत्र का मूल है। इसमें पूर्वनिदिष्ट 
किसी कार्यक्रम को जनता पर बल द्वारा थोपा या लादा नहीं जाता। सामाजिक 
जीवन का उद्देश्य है--वैयक्तिक अभ्युदय और साम्राजिक निः:श्रेयस के निमित्त जनसमूह 
की शक्तियों का पूर्णतम विकास प्रजातंत्र इस आदर्श को ध्यान में रखते हुए कानूनी 
व्यवस्था का प्रयोग जनकल्याण के लिए करता है। इसका मूल लक्ष्य हैं--जनता का 
उन्नयन और इसलिए बलवाद का आश्रय छोड़कर सतत वादविवाद और तक पद्धति का 
आश्षय लेकर आपसी संघषों का समाधान करना ही प्रजातंत्र' की प्रक्रिया है । प्रजातंत्र 
के पास किसी पूर्वनियति से निर्दिष्ट समस्या्रों का समाधान नहीं है। जनता की 
मेघधाशक्ति का आश्रय लेकर जनकल्याण को ध्यान में रखकर आगत प्रहइनों का समाध न 
करना हो इसकी पद्धति हे । प्रजातंत्र का प्रयोजन हें--विराट श्रेयों को चरिताथे 
करना और इसकी पद्धति है--अहिंसात्मक तक्कणापद्धति। तकंणात्मक स्वतंत्रता पर 
इसी लिए प्रजातंत्र बहुत बल देता है। कंवल बाह्य कर्म को आवरणरहित और प्रति- 
रोधशून्य बनाना ही इसका लक्ष्य नहीं हैं। जबतक मानव की बौद्धिक शक्ति 
निष्प्रतिबंध होकर ज्ञान का अनुशीलन नहीं करेगी तबतक सभ्यता और संस्कृति का 
अमभ्युदय नहीं हो सकता। यूरोपीय पुनरुत्थात ने यूनानी निष्प्रतिबंध जिज्ञासा के 
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श्दद राजनीति और दहशैन 


यादृच्छिक प्रवाह के आदर्श को अपनाकर पश्चिमी सभ्यता के लिएं एक प्रशस्त पथ का 
दर्शन कराया । प्रजातंत्र इसी व्यापक बुद्धिवाद पर आधारित हैं। विकर्म अवित्रेक या 
गतिशून्य परम्परा या शक्तिभय से नियंत्रित नहोकर चेतन: विज्ञान और प्रज्ञा के 
द्वारा अनृशासित हों, दलीय और वर्गीय संघर्यों को सुलझाना हुं। प्रजा त्र की 
पद्धति है। 

» ताकिक स्वतंत्रता और बौद्धिक निष्प्रतिबंधता का आदर्श प्रजातंत्र को एक 
_ जीवनशैली का रूप प्रदान करता है। जनमत को राजकीय आधार पर बनाना या 
प्रतिनिधियों का निर्वाचन करना, यह प्रजातंत्र का राजनीतिक आधार है। किन्तु प्रजा- 
तंत्र जहाँतक, विराट श्रेयों को आदर्श मानकर श्रागे बढ़ता है, वहाँ तक वह एक 
 दाशनिक और नैतिक रूप धारण कर लेता है। प्रजातंत्र, राज्य को ही अन्तिम 
श्राकर्षण का कंद्ध ने मानकर मानव जीवन को एक रागात्मकरूप प्रदान करना 
चाहता है। सामाजिक जीवन के नियामक सूत्रों का निर्माण करने में साधारण मानवों 
की मेधाशक्ति का श्रनुप्रवेश हो, यह एक निर्मल नैतिक आदर्श है। अमरीका का 
प्रसिद्ध विचारक और कवि द्वाल्ट ह्विंट्मेन, इसी नैतिक आदर्शपूर्ण, सामाजिक रागा 
त्मक तादात्म्यमूलक, प्रजातत्रीय जीवनादर्श का पोषक था। यूनान में जीवनशैली और 
राजनीतिक पद्धति के बीच सम्बन्ध बताये. रखने. का आदर्श प्लेटो और अ्ररस्तू ने 
रक्‍्खा है। मानवजीवन और राज्य दोनों का उद्देश्य है--शील और न्याय का संरक्षण 
ग्रौर संवर्धनव। अतएव जीवनादर्श को ध्यान में रखकर ही यूनानी विचारकों के अन- 
सार राज्य-व्यवस्था का निर्माण हो सकता था१। भौतिकवाद, यंत्रवाद, धर्मनिरपेक्षता- 
बाद के अतिशय प्रचार ने आज जीवनादर्श और राज्य में एक अनपेक्षित पार्थक्य 
उपस्थित कर दिया है। प्रजातंत्र एक विराद श्रेय--मानव की समानता, को चरितार्थ 
करना चाहता है। राजनीतिक समानता को व्यावहारिक बनाने के लिए आवश्यक है 
कि समस्त सामाजिक और आशथिक जीवन का संगठन भी प्रजातंत्रीय पद्धति से हो । 
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इसके लिए सहिष्णुता अपेक्षित है। राजनीतिक पराजय को सहने के लिए संयम की 
झ्रावर्यकता है। इसलिए स्पष्ट है कि दाशनिक राजनीतिशास्त्र के द्वारा बताये गये 
विराट श्रेयों क आधार पर और उनऊ पूर्ण साक्षात्कार करने के लिए ही प्रजातंत्र चल 
सकता है। राजनीतिक प्रजातंत्र, इस व्यापक प्रजातंत्र का, एक अविभाज्य अंश हैं। जब 
अपने उचित हित क प्रतिपादन और संम्बद्धन के निर्ित्त समाज की शवितयाँ चेंतन्य- 
पुक्‍त हो जाये तभी प्रजातंत्र की सफलता होगी और तभी विराट श्रेय साक्षात्कृत 
होंगें। केवल अल्पसंख्यक वर्गों के विकास से विराठ श्रेय नहीं सिद्ध हो सकते। 
प्राकृतिक और श्रन्य प्रकार की वाधाओ्नरों के बावजूद मानवमात्र या कम से-कम एक 
देश की समस्त जनता को प्रशस्त पथ पर ले जाना एक महान यज्ञ हैँ । इसके लिए 
बोधिसत्व के आदशंवाद और आधुनिक भौतिक विज्ञान की पूरी व्यावहारिक शक्ति 
का समन्वय अपेक्षित है। केवल अम्युदय की अवस्था ही प्रजातंत्र की अवस्था नहीं 
है। प्राचीनकाल और मध्ययुग में, आथिक दृष्टि से, भारत आज की अपेक्षा, द्ञायद 
अधिक सुखी था; किन्तु इस कारण उस समय प्रजातंत्र था ऐसा हम नहीं कह सकते। 
आर्थिक अभ्युरय प्रजातंत्रीय श्रेयों में सात त्कार का एक महान्‌ साधन ह ओर आंशिक 
रूप में एक साध्य भी है; परनल्तु प्रजातंत्र का आधार है--जनता की उन्मुक्त बौद्धिक 
शक्ति का सामाजिक और राजनीतिक समस्याओं के समाधान में शनुप्रवेश । अर्थात्‌ 
मनुष्य को केवल श्रमभ्युदय नहीं चाहिए; किन्तु अपनी शक्तियों के द्वारा अजित अभ्यु- 
दय। दाहनिक-राज्य का समर्थक प्लेटो कुछ लोगों को उच्चतम वैज्ञानिक और तत्व- 
समीक्ष,त्मक शिक्षा से विभृषित कर जागतिक या कम से कस नगरराज्य सम्बन्धी 
प्रइनों के समाहित होने का स्वप्न देखते थे। प्रजातंत्र तो समस्त जनता के पूर्णतम 
भ्रभ्युदय॒ को ही अपना विराट श्रेय मानता है। इस प्रकार का विशाल यज्ञ, अल्प- 
समय में पूर्ण नहीं हो सकता। दीर्घकालीन साधना और श्रनुष्ठान इसके लिए अभि- 
वांछित है । उतावलापन से इसका साक्षात्कार नहीं हो सकता। सत्‌ १८४८ के आन्दोननन 
के बाद से जर्मनी में जो उदारवाद की लहर चल रही थी, उसे सन्‌ १८६२ में बिस्माक॑ 
ने कुचल डाला। उदारवाद के स्थान पर उसने लोहा और रक्त की नीति का 
निर्धारण किया। वादविबाद के दीर्घकालीन समयनाश को सहने में फौलादी नीति का 
उपासक बिस्मार्क असमर्थ था। सन १६१८ में रूसी विधाननिर्मात्री परिषद्‌ को बलप्रयोग से 
छित्न-भिन्न करके लेनिन ने रूस के पनपते हुए प्रजातंत्र की हत्या कर दी; क्योंकि जार- 
शाही के आत्याचारों का खात्मा करेन्सकी की शने:बादिनी नीति से न होने देकर 
वह सर्वहारा के अधिनायकवाद से करना चाहता था। चीन की संकटकालीन स्थिति 
में युआन-शिहकाई का उदय भी बताता है कि प्रजातंत्र की परम्परा के विकास में 


३६० राजनीति और दर्शन 


देर होती है जहाँ यह परंपरा विकसित न हो सकी हो वहाँ इसका अन्त आसानी 
से हो जाता है। हिटलर, मुसोलिनी आदि का अ्रभ्युत्थान भी इसी बात का पोषक है। 
इससे स्पष्ट हूँ कि प्रजासंत्र के विराट और महान यज्ञ की सिद्धि के लिए दीघेकालीन 
अभ्यास की आवश्यकता हूँ। प्रत्येक नागरिक अपनी बौद्धिक शक्ति का पूरा उपयोग 
करने का अभिलाषी बने और इसके लिए उचित अवसरों का अधिकतम रूप में 
निर्माण हो। यह महान कार्य शीघ्र नहीं हो सकता। स्पष्ट है कि प्रजञातंत्र का विकास 
सभ्यता और सस्‍्क्ृति के दीधकालीन विकास से सम्बद्ध है। 

प्रजातंत्रीय परम्परा का जन्म कब हुआ, इसका निश्चित समय बताना कठिन 
है। अन्य राजकीय और सामाजिक संस्थाओ्रों के समान ही कह सकते हैं कि शनेः: 
शने: इसका विकास हुआ है। मारगन का ऐसा विचार था. कि प्राचीन अमरीकन 
सम्यता में प्रजातंत्रीय स्वतंत्रता और समानता के दर्शन होते हैं"। पुरातत साम्यवाद 
में , मारगन के आधार पर, स्वतंत्रता का वर्तमान रहना ऐंगल्स को भी मान्य है*। 
किन्तु आज के समाजशास्त्रियों में इस पुरातन साम्यवाद. की ऐतिहासिक सत्ता के 
संबंध में बहुत मतभेद है। कम-से-कम ऋग्वेद में इसका कोई उल्लेख नहीं है। जब 
मनुष्य सम्यता का निर्माण करने लगा, उस समय नियंत्रण की आवश्यकता हुई। 
बबेरता की अवस्था में जो प्रजातंत्र रहा भी होगा वह उन्नति का पोषक कदापिन 
“होगा; क्योंकि उसका आधार रहा होगा उत्पादन का बिलकुल साधारण रहना। यनान 
में और विशेषतः अथेन्‍्स में प्रजातंत्र का विकास हुआ। किन्तु यह प्रजातंत्र घोर- 
झसमानतावाद पर टिका हुआ था। एथेन्स में यदि चालीस हजार नागरिक थे तो 
अस्सी हजार दांस। अतः मानवमात्र की कम-से-कम राजनीतिक समानता का आदर्श 
पालन किया जाय, इस मौलिक आधारभूत सिद्धान्त का पालन एथेन्स में नहीं होता 
था। दासता की व्यापक आधारशिला पर ही यूनान का प्रजातंत्र स्थापित था। उस 
समय यंत्रवाद के अ्रविकसित रहने के कारण क्षेत्रीयतावाद का प्राधान्य था। यनानी 
विचारक और राजनीतिक नता अपनी €िक्षाओं से इस क्षेत्रीयदावाद का समर्थन करते 
थे। इसलिए नगरों की सीमा को लाँघकर प्रजातंत्र वहाँ कभी भी अखिल यनानव्यापी 
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नहीं हो सका। यूनानी सभ्यता के अन्तिम युग में अखिल यूनानवाद का संदेश सुनाई 
पड़ा; किन्तु इसके चरितार्थ होने के पूर्व ही मकदूनिया के साम्राज्यवाद ने यूनान पर 
कब्जा जमाया। अतः क्षेत्रीयतावाद और दासप्रथा--ये दो यूनानी प्रजातत्र की कमजो- 
रियाँ थीं। आधुनिक प्रजातंत्रवाद, राज्य की अपेक्षा समष्टि को अधिक प्रश्नय देता 
हुआ भी राजनीतिक व्यक्तिवाद और अधिकारवाद पर आधारित हैं। यद्यपि नैतिक 
व्यक्तिवाद के बीज प्रोटागोरस और सुकरात में मिलते हैं और यद्यपि अ्धिकारवाद 
के अन्तिम प्रयोजन--सामान्य कल्याणवाद, की विश्ञाल कल्पना प्लेटो और गरस्तू में 
मिलती है, तथापि राजनीतिक वैयक्तिक भ्रधिकारवाद की कल्पना का उस समय अ्रभाव 
था। किन्तु यदि एक ओर यूनानी प्रजातंत्र में ये कमियाँ थीं तो दूसरी ओर सेना- 
धिपतियों का भी यदाकदा निर्वाचन कर, यूनानी प्रजातंत्र किसी अंश में अतिग्रजातंत्री- 
यता का रूप प्रस्तुत करता है।* 

रोमन सम्नाज्यवाद ने प्रजातंत्र के विकास में कोई राजनीतिक योगदान नहीं 
किया । रोमीय गणतंत्र के समय जो पौट्रिशियन और प्लेबियन लोगों का संघर्ष हुआ, 
उसे समानता की प्राप्ति का एक महान्‌ आन्दोलन कह सकते हैं। रोमीय गणतंत्र 
के अन्तिम दिलों में तीन परिषदें थी--कमिशिया क्यूरियाता, कमिशिया ट्रिब्यूटा और 
कमिशिया सेन्युरियाठा । किन्तु यद्यपि ये परिषदें वर्तमान थीं तथापि मुख्य शक्ति 
सीनेट के हाथ में थी, जो प्रजातंत्रीय आधार पर निर्वाचित ने थी। इस कमी के होते 
हुए भी प्लेबियन लोगों को भी सामाजिक समानता देकर सामाजिक प्रजातंत्र के 
विकास में रोमीय गणतंत्र ने योगदान किया है । रोमीय सम्यता के समय में ही 
स्ताइक विचारकों ने आध्यात्मिक आधार पर मानव समानता का समर्थन किया जो 
प्रजातंत्रीय व्यवस्था का एक महान्‌ श्रेय हैं। सिसेरो, सेनेका और उनका पूर्ववर्ती जोनो 
एक प्रकार से भावी प्रजातंत्र की नैतिक आधारशिला निर्मित कर रहे थे। 

मध्ययूग में नैसगिक नियम के सिद्धान्त की घोषणा हुईं। यह नैसगिक नियम 
प्रकृतित: वर्तमान माना गया। राजनीतिक जश्ञासकों को अपनी व्यवस्था में एक उच्चतर 
देवस्थापित या प्राकृतिक नैतिक नियम से अनुशिष्ट और नियंत्रित होना है--इस 
प्रकार के विचार को उद्घोषित कर नैसगिक नियमवाद उस प्रजातंत्रीय मनोवृत्ति 
को उत्पन्न करता हैं जो मानती है कि विधि-प्रणेत्री संप्रभुता शक्ति से भी अधिक 
शक्तिशाली संविधान की संप्रभुताशक्ति हैं। नैसग्रिक नियमवाद और संविधान संप्रभुता- 
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बाद में एक बात समान है और वह हैं कि दोनों के अनुसार राजकीय शक्तिधरों 
से भी अधिक महत्त्वपूर्ण एक ऊँची शक्ति है। इस प्रकार नैसगिक नियम के सिद्धान्त 
के प्रणेता स्‍ताइक और ईसाई दाहशनिक अनजाने में ही सहं।, प्रजातंत्र का दाशनिक आधार 
निर्मित कर रहे थे और इस दृष्टि से कह सकते हैं कि संत टामस, प्रजातंत्र का एक 
पैगम्बर था। अ्रन्य ईसाई विचारकों ने भी पोप की शक्ति का समर्थन करने के 
लिए सम्राट की शक्ति को देवी नियमों से अधिकृत घोषित किया। लाउटेनबाख का 
मनीगोल्ड भी इसी विचार का समर्थन करता था'। सालिसबरी के जान ने भी अत्या- 
चारी नूपति के बध का विचार रकक्‍्खा*। इस प्रकार राजकीय शक्ति पर धाभिक 
“नियंत्रण के समर्थक मध्यकालीन विचारक,  प्रजातंत्र की नैतिक आधारशिला क निर्माता 
'झौर पोषक थे। 

यूरोपीय धारमिक सुधार के बाद यूरोप में दो बड़े-बड़े धामिक दल हो गये। 
कुछ देशों में यदि राजा कंथोलिक था तो उसके राज्य में प्रोटेस्टेन्ट अल्पसंख्यक वर्ग 
था। कहीं राजा प्रोटेस्टेन्टेट था तो उसके राज्य में अनेक कैथोलिक थे। इस प्रकार 
की धामिक अवस्था में, अनेक विचारकों ने अनाज्ञाकारिता और प्रतिरोध के विचारों 
ने प्रसारित किया। उनका कहना था कि यदि अन्तश्चेतना असन्तुष्ट हैं तो राजकीय 
शक्ति का विरोध करना परम कतंव्य हैं। इस प्रकार के धा्िक विचारकों में 
कैथोलिक, प्रोटेस्टेट और जेजुयिट लोग थे। स्काटलैण्ड में नाक्स और .बकानन ने 
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प्रजातंत्र और माक्सवाद ३६३ 


प्रतिरोध का प्रचार किया' । मरियाना और वेलारमित जैसे जेसुईट विचारकों का 
भी ऐसा मन्तव्य था*। फ्रांस में मिनडिशिया कान्‍्द्रा दिरानोस' नामक ग्रंथ के 
लेखक नें अ्नाज्ञाकारिता और प्रतिरोध का समर्थन करते हुए कहा कि वैघ राज- 
कुमार अपनी शक्ति जनता से प्राप्त करता है । इस प्रकार धामिक अधिकारों को 
व्यक्त करने के लिए उस प्रतिरोध समर्थक सिद्धान्त का जन्म हुआ जो व्यक्तिवादी 
प्रजातंत्र का एक मूलमंत्र है। आधुनिक प्रजातंत्रीय परम्परा का उद्भव बताते हुए 
लिडसे ने कहा हैं कि ईसाई धर्मसभाओं में --मुख्यतः इन्डिपेन्डेन्ट, श्रनाबाप्टिस्ट और 
ब्वेकरों की,--प्रजातंत्रीय पद्धति का व्यवहार किया जाता है और उसी से आधनिक 
प्रजातंत्रीय पद्धति का जन्म हुआ हे । किन्तु यह एक आंशिक विचार है; क्योंकि 
यद्यपि सत्रहवीं शताब्दी की प्यूरिटन शिक्षात्रों और व्यवहारों तथा पद्धतियों का प्रजातंत्र 
के विकास पर प्रभाव पड़ा है, तथापि प्राय: बारहवीं और तेरहवीं शताब्दी से ही राजतंत्र- 
विरोधी आन्दोलन और जनसंप्रभुतावाद का बीज देखा जा सकत; है । इसी श्रा-.दोलन के साथ हमें 
मग्ताकार्टा सम्बन्धी आन्दोलन तथा इगलेण्ड के पालि आमेन्ट के विकास को जोड़ देना चाहिए 
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३९४ राजनीति और दर्शन 


ग्राधुनिक प्रजातंत्रवाद के विकास में निस्सन्‍्देह धासिक सुधार आन्दोलन से सहा 
यता मिली हैं। काल्विनवाद का नाम इसमें उल्लेखतीय है'। इसने न कवल इंग- 
लैण्ड और स्काटलैण्ड में गणतंत्रीय दलों को जन्म दिया, श्रपितु हालैण्ड और जेनेवा में 
गणतंत्रों को स्थापित भी किया। तथापि काल्विनवाद को आधुनिक गणतंत्रवाद और 
प्रजातंत्रवाद का एकमात्र उद्भवकर्ता मानना सर्वथा अपूर्ण है। विकसनशील पूंजीवाद 
के विस्तार के साथ-साथ प्रजातंत्र का आन्दोलन भी प्रस्फुटित हुआ है। यूरोप में 
सामन्तशाही प्रथा के पतन के समय पर एक नये आर्थिक वर्ग का विकास हुआझा। 
पन्द्रहवीं तथा सोलहवीं शताब्दी में यूरोप में एक व्यापारी क्रान्ति हुईं। नई दुनिया 
तथा भारत का पता, यूरोपवासियों को लगा और स्पेन , पोर्तुगाल, इंगलैण्ड, फ्रांस 
तथा हालैेण्ड के नागरिकों ने व्यापार और दाणिज्य के द्वारां बहुत धन प्राप्त किया । 
प्रब॒विद्वव्यापी वाणिज्य का उदय हुआ और फलस्वरूप जो नया पू जीवादी वर्ग 
पैदा हुआ, वह देशविदेश में अपना प्रभुत्त चाहता था। यह नया आर्थिक वर्ग न 
केवल पूजीवाद को विकसित करनेवाला है, अ्रपितु प्रजातंत्र के साथ भी इसका जबर 
दस्त ऐतिहासिक सम्बन्ध है। यह नूतन झाधथिक मध्यवर्ग यद्यपि अपने स्वार्थ और 
परिग्रह में लिप्त था, तथापि अपने अधिकारों की रक्षा के लिए सामन्तशाहों, जमीन 
के मालिकों तथा एकतंत्रवादी राज्यों के गुट से लड़दा इसके लिए आवश्यक था। इस 
गृहयुद्ध की प्रक्रिया में, अपने विचारों को न॑दिक और व्यवहारिक पोषण देने के लिए, 
इस वर्ग नें प्रजातंत्रीय विचारधारा का समर्थन किया। इसने सामाजिक ग्रनुबंधवाद 
नैसगिक अधिकारवाद आदि को प्रश्नय दिया। यदि पुराने राजनीतिक शक्ति के 
समर्थक राज्यशक्ति को कुछ चुने हुए विशिष्ट लोगों के झ्ाधिपत्य का क्षेत्र समझते 
थे तो नया आथिक वर्ग अधिकार के आधार को विस्तृत करने का. समर्थक था। 
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प्रजातंत्र और माक्सवाद ३६५ 


इंगलेण्ड में प्यूरिटन क्रान्ति और रक्‍तहीन क्रान्ति के अग्रदूत के रूप में इस नये 
आशिक वर्ग के लोग ही थे। फ्रांस की राजक्रान्ति , तृतीय वर्ग का आन्दोलन थी, 
इस विचार का समर्थन न केवल साम्यवादी मार्क्स ने अपितु अनेक विख्यात इतिहास- 
वेत्ताओं ने भी किया है। सन्‌ १७८६ में मानव स्वतंत्रता, समावता तथा भातृत्व का 
जोरदार संदेश प्रचारित हुआ । सन्‌ १६६१ और १६९७३ के विधान में भी इस प्रकार के 
संदेश थे। अ्रमरीका की स्वतंत्रता म भी इस नये पुजीवादी वर्ग का हाथ था। अम- 
रीका की पूर्वी रियासतों में व्यापार और उद्योग के सहारे एक नया मध्यवर्ग विक- 
सित हुआ था जो आर्थिक विकास के नये क्षेत्र चाहता था। इस वर्ग के प्रति- 
निधियों काही यह सिद्धान्त था कि विना प्रतिनिधित्व के कर लगाने का अधिकार 
नहीं प्राप्त हो सकता। अमरीका के पूर्वी रियासतों में ज्योंज्यों आथिक विकास 
हुआ, त्यों त्यों प्रजातंत्रीय सिद्धान्त पर बल दिया गया; क्योंकि इनका सहारा लिये 
बिना भूमि के मालिकों के साथ युद्ध करता कठिन था। अतएव नूतन पूंजीवाद का 
प्रजातंत्रीय. परम्परा के साथ ऐतिहासिक सम्बन्ध है। पूजीवाद के विकास के साथ, 
सम्पत्ति और राज्यशक्ति के सम्बन्ध में रूपान्तर हो गया। मध्ययुगीन सामान्तवाद के 
जमाने में राजकीय शक्ति के कारण सम्पत्ति प्राप्त होती थी। जिस पर राजा की 
कृपा होती थी, उसे जमीन दी जाती थी । किन्तु पूंजीवाद के विकास के साथ एक 
ऐवा धन का साधन उत्पन्न हुआ जो भूमि- के समान सीमित न होकर सतत 
प्रवर्धनशील था। इस नये साधन ने सम्पत्ति का यथेष्ट विकास सम्भव कर दिया। 
इस प्रकार के विकास में राज्य की सहायता की आंश्विक आवश्यकता होने पर भी 
राज्य परवह निर्भर कदापि न थी जो सामस्तवार्द' रूमय में पाई जाती थी। 
प्‌जीवाद के विकास के साथ यह संभव हुआ कि सम्पत्ति की शक्ति का प्रयोग 
राज्यकीय शक्ति के प्रतिरोध में किया जाय। इस प्रकार उस प्रतिरोध आन्दोलन को 
पुष्टि मिली जो तेरहवीं शताब्दी से ही यूरोप में और प्रधानत: इंगलैण्ड में आरम्भ 
हुआ था। द 

, यदि काल्विनवाद और मुख्यतया पृ जीवादी मध्यवर्म के सहारे श्राधुनिक प्रजातंत्र 
के उद्भव और विकास में प्रभूत सहायता मिली है तो उसके परिपाक में राष्ट्रवाद 
के विकास ने भी योगदान किया है। राष्ट्रवाद समस्त देशवासियों के साथ केवल 
सहानुभूति का ही नहीं, अपितु रागात्मक तादात्म्य का पोषण करता है। इस प्रकार 
की भावना प्रजातंत्र को प्राणप्रदान करती है। प्रजातंत्र जनता की संप्रभुता को 
घोषणा करता है और सांस्कृतिक, ऐतिहासिक तथा मनोवैज्ञानिक आधारों को ग्रहण 
क्रता हुआ राष्ट्रवाद देशव्यापी तादात्म्य-भाव की अभ्यर्थना करता हैं। इसलिए प्रजातंत्र 


३६६ राजवीति ओर दहन : 


पोषण में स्वतंत्रता और समानता के साथ-साथ अ्वातृत्व के मंत्र का भीः प्रचार 
राष्टवाद के प्रभाव के कारण किया गया था। यद्यपि अआआतृत्व का तात्पर्य हैं--निखिल 
विश्व के साथ आध्यात्मिक मानववाद का व्यवहारीकरण, तथापि उन्नीसवीं और बीसवीं 
शताब्दी में भ्रातत्व के विचार ने राष्ट्रवाद का ही धोषण किया है। नपोलियन ने भी 
आरा त्व का अर्थ, फ्रांतव्यापी आतृत्व ही किया था। अ्रातृत्व-भावता की आवश्यकता 
नगरराज्य को परिपुष्ट करने के लिए पिथागोरस, प्लेटो फोयनिशियन मिथ” और 
अरस्त्‌ में भी पाई जाती है। प्रजातंत्र को यदि समस्त जनसमूह का तंत्र बनना है 
तो अवश्य ही उसे राष्ट्रवादाभिप्रेत भातृत्व के विकास से समथन मिलना चाहिए यद्यपि 
विराट श्रेयों का अन्तिम साक्षात्कार विश्व के साथ बंधुत्व प्राप्त कर ही किया जा 
सकता है । 


प्रजातंत्र के समर्थन में अठारहवीं शताब्दी में नेंसगिक अधिकारवाद का सिद्धान्त 
प्रयुक्त होता था। मनुष्य की अन्तनिहित समस्त शक्तियों के विकास के निमित्त 
राजनीतिक चैतन्य का उदबोध और प्रकाशन उस समय आवश्यक माना जाता था। 
राजनीतिक भाग्यविधान का नेंसगिक अधिकार उस समय आवश्यक माना जाता थ । 
इसी विचार का अनुवर्तत करते हुए रूसो ने प्रजातंत्र का समर्थत किया था। प्राक्‌ 
सामाजिक नैसगिक अधिकार का पोषण न करते हुए भी दाशनिक राजनीतिशास्त्र 
'प्रजातंत्र को नैतिक दृष्टि से पुष्ट और श्रेयस्कर मानता है।. आध्यात्मिक और नैतिक 
मानववाद का पोषण, प्रजातंत्र के हारा ही संभव है। यदि मानव नीतिमान चैतन्य- 
यक्‍त प्राणी हैं तो अपनी नेतिक शक्ति का राजनीतिक प्रयोग उसे अवश्य करना 
चाहिए। सामाजिक और राजनीतिक क्षेत्र के महान यज्ञ से अपने को अलग रखना 
ठीक नहीं। नेतिकता की यह मशग हैँ कि समाजकल्याण निमित्तक कर्मयोग का शअना- 
सक्‍त बुद्धि से पालन किया जाय। अबतक दाशेनिकता के नाम पर कुछ गअ्रल्पसंख्यक 
बद्धिजीवीगण अपने स्वार्थ को सिद्ध करते रहे हैँं। किन्तु प्रस्तुत पुस्तक में जिस दार्श 
निकता का समर्थत किया गया है, वह मानवमात्र के आत्मिक विकास का मार्गे-प्रहण 
करती है, किसी विशिष्ट राज्यपाल वर्ग और अभिजात वर्ग का नहीं। इस व्यापक 
दाशनिकता की सिद्धि तभी होगी जब जनता के आत्मिक उन्नयन का मार्ग ग्रस्तुत 
किया जायगा। मनुष्य के यादच्छिक नैतिक विकास की यह माँग है कि वह अपने 
सामाजिक और राजनीतिक भाग्य का स्वतः निर्णय करे। जनतंत्रवाद की परम्परा 
में ही यह संभव है कि साधारण नर-नारियों के नैतिक और बौद्धिक चैतन्य का 
विकास किया जा सके। दार्शनिकता के नाम पर विशिष्ट वर्ग का ही उन्नयन कदापि 
हमें अभीष्ट नहीं है। प्रजातंत्रीय पद्धति से जब जीनव के नियामक आदशों को निर्माण 
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होता हैं तब मानव आत्मा की अन्तहित शक्तियों का यादृच्छिक उनन्‍्मोचन होता है । 
मानसिक कत त्वशक्ति का इससे विकास होता हैं। जब विभिन्न दलों द्वारा प्रस्तुत कार्य- 
क्रमों का पारस्परिक मिलान किया जाता हैं और उनमें से एक को चुना जाता हूँ तब 
इससे निजी अधिकार-समर्थत का एक क्रियात्मक रूप प्रस्तुत होता हैं। अ्रधिकार का 
व्यावहारिक प्रयोग आत्मिक चैतन्य का अवश्यम्भावी परिणाम होना चाहिए। इस 
प्रकार जनमत को एक रचनात्मक रूप प्राप्त होता है। अबतक जनमत , परम्परा 
और शक्ति से नियंत्रित होता आ रहा था और इसके गतिशील स्वरूप का पूरा 
प्रस्फुटन नहीं हुआ था, किन्तु राज्य को जनमत का संदेशवाहक मानकर प्रजातंत्र ने 
एक विराट नैतिक आदशंवाद की सृष्टि की है। जब केवल शझस्त्रबल और दमन के 
द्वारा शासन होता है, तब मानव-स्वभाव बरबरता की अवस्था को प्राप्त करता है। 
नियंत्रण का स्वेच्छाचारपूर्ण प्रयोग, प्रयोक्ता और भोक्‍ता दोनों को पशुत्त की ओर ले 
जाता है। प्रजातंत्र घरेल्‌ प्रश्नों कां हिसा और दमन से नहीं, अपितु वादविवाद, बहस 
और तक के सहारे समाधान करता है और इस प्रकार रूमाज को कल्याणं चित इम, 
दम, शान्ति आदि सदगुणों के विकास का अवसर मिलता हैं। प्रजातंत्र की मूल निष्ठा 
विचारात्मक ऐकमत्य और नियंत्रणरहित ठोस सामाजिक भावनासंश्रित भित्ति को दृढ़ 
करने में है; क्योंकि यदि समष्टि की भावना को दमनाधारित राज्य से श्रेयस्कर प्रति- 
पादित करना है तो ऐसा करना ही होगा। 

सैतिक आधार पर प्रजातंत्र को स्थापित करना ही दार्शनिक राजनीतिज्ञास्त्र 
मानव के चेतन विकास के निमित्त आवश्यक मानता है। प्रजातंत्र के समर्थन में व्याव- 
हारिक युक्तियाँ भी दी जा सकती राजकीय शक्ति साध्य नहीं, कल्याण की 
प्रसाधिका है। प्रजातंत्रीय व्यवस्था में कल्याणनिमित्तक शक्ति ही अभिवांछित हैं, इस 
प्रकार की विचारधारा व्यवहार में लाई जा सकती हैं। प्रजातंत्र के समर्थन में जान 
डिबी ने कहा है कि जनता की वास्तविक कठिनाइयाँ दलित लोगों को ही विदित है। 
जनता का नाम लेकर शक्ति का स्वार्थपूर्ण प्रयोग करनेवाले जनकल्याणसम्बद्ध श्रश्ना 
के समाधान में अपनी राजकीय शक्ति का पूरा प्रयोग नहीं करते । आवश्यकता इस 
बात की है कि प्रजातंत्रीय पद्धति का व्यावहारिक उपयोग कर जनता स्वय श्रकाझ 
में आवे और अपनी कठिनाइयों का सामना करे। प्रजातत्र जनता के हाथ म एक 
महान साधन सौंपता है। इसका प्रयोग कर जनता अन्य श्रकार के सामाजिक और 
आथिक निहित स्वार्थों का सामना कर सकती है। प्रजातंत्र ने ही इस विराट आदर्श 
को स्थापित किया है कि राज्यपाल, मंत्री और सचिवगंण, न्यायाधीश, पुलिस आदि 
जनता के मालिक नहीं, किन्तु भृत्य और सेवक हैं। जनता के खजाने से जितने लोग 
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बेतन पाते हैं; वे.सब जनता के अनुचर हैं। इस प्रकार का विराट सन्देश किसी भी 
तथाकथित धार्मिक सन्देश से श्रधिक तेजस्वी है और मानव-जीवन को एक अभूत- 
पूर्व दिव्य संसार का दर्शव करानेवाला है। अबतक सभ्यता और संस्कृति के नाम 
पर जनता को चकमा देकर, कुछ विशिष्ट वर्गों ने स्वार्थसाधन किया 
है। प्रजातंत्रीय मानववाद ने मानव-इतिहास में पहली बार यह॒विराद आदर 
स्थापित किया है कि जनता ही शक्ति का आगार है। जनता ही शासकों का शासक 
है, इस महान्‌ मंत्र में जादू की शक्ति भरी हुई हैं। प्रजातंत्र इस प्रकार जनता को 
शक्ति का केन्द्र मानकर लोगों में एक अपूर्व नैतिक आत्मबल की सृष्टि करता है। 
प्रजातंत्रीय राज्य में ही यह संभव है कि सम्पत्ति का अवश्यम्भावी परिणाम, राज- 
नीतिक अधिकारप्राप्ति, न बन सक्के। इतिहास में पहली बार जनता को करवट 
लेने का ही नहीं , अपितु उन्मुक्त स्वच्छुन्द विचरण का अवकाश प्राप्त . हुआ है।इस 
प्रकार देखने से मालूम पड़ता है कि व्यावहारिक दृष्टि से भी प्रजातंत्र एक पुष्ट विचार है । 
जब मानव को शक्ति मिलती है तब उसका देशप्रेम भी बढ़ता है। एकतंत्र और अल्पतंत्र 
में जनता को देशरक्षा में 'रांगात्मक संकल्प नहीं रहता है। जनतंत्र, जनता को यह स्पष्ट 
सूचित करता हैँ कि देश लोगों का है और इसकी रक्षा उनका कतंव्य है। जब 
जनता को राजनीतिक अधिकार प्राप्त होता है तब परम्परागत शक्तिधरों के साथ 
वह उचित रूप से संघर्ष कर अपने महत्त्व की अभिव्यंजना कर सकती हैँ। कार्ल 
मानहायम ने बताया है कि प्रजातंत्र के उदय के साथ साथ निम्नवर्गों की विचार- 
राशि और तकंणाशैली को सामान्य स्वीकरण प्राप्त होता है। प्रजातंत्र इस विचार की 
घोषणा करता है कि सत्य सर्वसामान्य होना चाहिए न कि विशिष्ट वर्गों का स्वार्थ-. 
साधक और इस प्रकार प्रजातंत्रीय विश्वमान वाद की पुष्टि होती है'। 

यद्यपि इस प्रकार नैतिक, दार्शनिक और व्यावहारिक युक्तियों से प्रजातंत्रवाद 
एक स्वस्थ श्लौर कल्याणकारी विचार प्रतीत होता है, तथापि प्रारम्भकाल से ही इसकी 
भ्रालोचता की गई है*। प्लेटो दार्शनिक की परिमाजित और तात्तिक ऊहापोह में 





१ जिया ४ विालेया, 4420708 9 &#6॑ 070%64, पृष्ठ ७-८. 

२ यूनान में पाचवीं और चौथी शताब्दी में हेरोडोटस, जोनोफोन, अरिस्टोफानिस 
तथा प्लेटो ने भ्जातंत्र का खण्डन किया। बोदां, अलगर्नन सिडनी, हैमिल्टन, 
आडस्स तथा बर्क भी इसके विरोधी थे । उन्नीसवीं शताब्दी में काला यल, 
जेम्स स्टिफेन, हेब्री, मेन, रेनन तथा नीत्ोों ने प्र जातंत्र का बड़ा जोरदार खण्डन 
किया था। दृष्टव्य-- नि छंगापंला एक पलट: 76, 20॥0/८: खण्ड २, 
इवठ २७३-३२६। वंश्ञागत अभिजातवर्य का समर्थन विलियम लेकी ने अपने 
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निष्णात चेतना का समर्थक था। वह प्रजातंत्र का घोर विरोधी था' । सुकरात की 
हत्या कर एथेन्स के प्रजातत्र ने अपने को घृणा का पात्र बना लिया था। प्लेटो के 
अनुसार प्रजातंत्र भोगात्मिका वृत्तियों के अतिरंजित प्रवाह का मार्ग खोलकर स्वतंत्रत 
को अनाचार और समानता को विप्रेकहीन साम्य में परिवर्तित कर देता है। विधि- 
शीलता और सामाजिक व्यवस्था का तिरस्कार करने के कारण शीत्र ही प्रजातंत्र 
दमनतंत्र में परिवर्तित हो जाता है। इस प्रकार प्रजातंत्र को भोगात्मिका वृत्तियों का 
राजनीतिक प्रकाशन मानकर प्लेंटो इसका घोर खंडनकर्ता सिद्ध हुआ। किन्तु इस 
प्रकार का सम्बन्ध-स्थापनत निराधार हैं। एकतंत्र, श्रल्पतंत्र और अभिजातंत्र में ही 
भोगात्मिका प्रवृत्ति के प्रकटीकरण का विज्ञेष अवसर प्राप्त होता है। प्रजातंत्र के समय 
में शासकों की भोगवृत्ति को नियंत्रित करने का साधन तो कम-से-कम प्राप्त 


होता है, भले ही उसका पूर्ण उपयोग न किया जाय । यद्यपि काण्ट मानवसाध्यवाद का 


प्रतिपादन कर प्रजातंत्र का ऋषि बन गया है * तथापि व्यावहारिक प्रजातंत्र की सफलता 


के विषय में उसको शंका थी; क्योंकि प्रजातंत्र में बहुसंख्यावाद के प्राधान्य से, सामान्य 
संकल्प का पूरा प्रकाशन नहीं हो पाता है और इसलिए स्वतंत्रता को धक्का लगता 


का, 


है । कुछ अन्य दार्शनिकों ने, उदाहरणार्थ सान्‍्टायाना और वैबिट ने भी, प्रजातंत्र 
का खंडन किया हैँ। किन्तु कविता, कला और चिन्‍्तनात्मक दर्शन के उत्कर्ष का आधार 
लेकर जनता को शासन के अवोग्य मानने का कोई वेज्ञानिक और शारस्त्र॑य आधार 
नहीं है । अनेक वैज्ञानिक और मनोवैज्ञानिक परीक्षणों से यह बात स्पष्ट हो 
गई है कि स्वभावत: ही जनता अवर और निम्न नहीं है। मदान्ध पश्चिमी वर्ण- 
श्रेष्तावादी८ ही एशिया और अफ्रिका के निवासियों को -- जिन्होंने उच्च कोटि की 


ग्रंथ />द#टव६9 ८84 /706779 में किया | अ्भिजातप्रथा के समर्थव के लिए 
द्ष्टव्यू-- फिर दाएओ उ., है4८]002, 666 (हार्व / टरए॑(क तथा 
48 /॥ाग ता आपा8 [20096 469 

१ 2?[540, /९४९४४ ४१॥]; अपने ग्रंथ. ७/८४८5४४८% में प्लेटो ने प्रजातंत्र के 
सम्बन्ध में कहा हं--/ 46 एछठा80 छाई 42७9प 20एटपाए6708, 6 
568 0 [99/6988 07868.” द्रष्टव्य--2]300, /.८८४४, पृष्ठ ८5३२ 
उलशुड0, 7#6 7७० ३08८6 ० मै।कबाए!ओ दहदं पिता 2:67 


३. जि, ।]6 एछ0०९ >60796, 50 ट्शींट्त ज्ञग0 त्याएप्र फाला 
7टब8प/6द8 द्वाह 7ट्याए करण शी, पा तकताए 8 गाशुणाए ; 
80 4 676 (#6 प्रशाफ्टाएड छा 48 कक. ताावतुला0त0 पा 
8छ6ा[ 270 ताकत 6 [आफलछंफंॉर णी शहल्वैणाए.). गीलएलिएदो 
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४, वणश्षष्ठतावाद-- 477607ए एस किक्व्तंशीं 5प्रक्राला2८फ. 
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श््क 


सम्यता का मिस, वाबुल, भारत और चीन में विकास किया तथा ईसा, बुद्ध, गांधी, 
कन्फूसियस जैसे आध्यात्मिक ऋषियों और नेताओं को जन्म दिया--अवर समझ कर 
उन्हें प्रजातंत्रीय परम्परा के लिए अ्रयोग्य मानते थे; किन्तु वर्तमान जगत का इतिहास 
इसका खंडन करता आ रहा है।वैयक्तिक सिद्धियों और गुणों में असमान रहते हुए भी 
ताक्ष्त्रिक श्रेवात्मक मानवता की दृष्टि से ही प्रजा त्र समस्त मानवों को समान 
मानता है और निहित स्वार्थों का सुमनर के समान विवकहीन समर्थक ही, मानव- 
समानता को एक निराधार कल्पना मात सकता हूं।' 

कुछ विचारकों का ऐसा प्रस्ताव हे कि प्रजातंत्र साहित्य और संसक्ृृति का विरोधी 
है। इतिहास को देखने से विदित होता हैं कि सावंत्रिक मानव उन्नयन के अ्रनेक युगों 
में प्रजातंत्र का अभाव था। वेद, वेदान्त, सांख्यथ और गीता की विचारधारा प्रजातंत्रीय 
काल में नहीं उत्पन्न हुई थी। यह भी ठीक है कि अक्वायनास, दांते, लियोनार्डो, गेलि- 
लियो, आदि जिस काल में उत्पन्न हुए थे, वह प्रजातंत्र का युग नहीं था। यह भी 
सत्य हैं कि काण्ट, शेलिंग, गेटे जिस युग में पेदा हुए थे, उस समय जमेनी में एक- 
तंत्र था; तथापि जितने थोड़े अवसरों पर अं।र समय में, प्रजातंत्र का व्यावहारिक रूप 
उपस्थित रहा है, उसे संस्क्ृतिहीन कहना ऐतिहासिक असत्यता है। सांस्कृतिक दृष्टि 
से वित्ततंत्रीय स्पार्टा को अपेक्षा प्रजातंत्रीय एथेन्स अधिक उन्नतिशील था और इसका 
कारण था कि वहाँ कलायसथेन्सि से लेकर पेरिक्लिन तक और पीछे भी प्रजातंत्रीय 
परम्परा का विकास हुआ था। यद्यपि कला और धर्म तथा दर्शन के क्षेत्र में प्रजा- 
तंत्रीय ब्रिटेन और अमरीका ने कोई उच्चस्तरीय संस्कृति का निर्माण नहीं किया है, 
तथापि गणित , विज्ञान और यंत्रवादी सभ्यता के निर्माण में. इनका योगदान अतिशय 
महत्त्वपूर्ण है। संस्कृति कं विकास के लिए अनेक साधनों की आवश्यकता है। प्रजा- 
तंत्र की यह विशेषता है कि मानव-आत्मा को उन्मुक्त कर वह सांस्कृतिक साधनों 
को जनसमाज के लिए सुलभ बनाता हैँ। जिस-जिस काल में अनेक देशों में सांस्कृतिक 
अभ्युत्थान हुआ था, वहाँ प्रजातंत्र के अभाव में कुछ सीमित लोग ही उस संस्कृति से 
लाभान्वित होते थे। प्रजातंत्र, सम्यता और संस्कृति को विशाल महलों से हटाकर 
जनता की झोपड़ियों में भी ले जानेंका यत्न करता है। मानव-सभ्यता के इतिहास 
में प्रजातंत्र को अभी बहुत थोड़ा समय मिला है। भावी इतिहास इस बात का 
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निर्णय करेगा कि प्रजातंत्र का सांस्कृतिक योगदान कितना होता हूँ । अभी तक 
विशाल जनसमूह प्रजातंत्रीय परम्परा से पूरा प्रभावित नहीं हो पाया है।' भारत 
में प्रजातंत्रवाद को क्रियान्वित करने का प्रयत्न अ्रभी बिलकुल नया है। किन्तु इसमें 
सन्देह नहीं हूँ कि प्रजातंत्रीय आदशंवाद एक विशाल औझौर तेजस्वी महामंत्र है और 
जनता को पूर्ण प्रभावित कर ही शायद यह दम लेगा। दानिक समाजशास्त्र का 
आश्रय लेकर सोरोकिन नें श्रजातंत्रीय परम्परा के प्रति उदासीनता दिखाई है।* 
उसके अनुसार राजनीतिक स्वतंत्रता, नागरिक अधिकार श्रादि विषयों को भौतिकवादी 
इन्द्रियप्रत्यक्षज्षाववादी मनोवृत्ति गम्भीरतापूर्वक ग्रहण करती है। किन्तु आदशेवादी 
सांस्कृतिक मनोवृत्ति को प्रजातंत्र में कोई विशेष अभिरुचि नहीं हैं। सोरोकिन की 
इस प्रकार की स्थापना प्राचीन और मध्यकालीन संस्कृतियों के लिए ही अंशत: 
उपयुक्त है। दार्शनिक राजनीतिशास्त्र पूर्णतया मानव के नैतिक और अक्राध्यात्मिक 
उन्नयन का पक्षपाती है। किन्तु एकान्तसाधन, महाकाव्य-विरचन और कलात्मिका 
अनुभूति को ही वह आध्यात्मिकता नहीं मानता। समस्त जनता को राजनीतिक अधि- 
कारवाद में चेतनायुकत दीक्षा देना, इसे में एक परम श्रेयस्कर धामिक और आध्या- 
त्मिक यज्ञ मानता हूँ। प्रजातंत्र बह कार्य करना चाहता हैं जो किसी धर्म गुरु 
और नीतिशास्त्र के अगुआ और ऋषि ने नहीं किया था। प्रजातंत्रीय परिपाक के 
निमित्त श्रपेक्षित विराट श्रेयों के पूर्ण क्रियान्वित साक्षात्कार के लिए बुद्ध के 
सहात्‌ आदश्शवाद और आधुनिक समरत दिज्ञान और अवंशास्त्र की शक्ति के समन्वय 
की प्रचण्ड आवश्यकता हैं। 

प्रजातंत्र के इस विशाल यज्ञ को सफल बनाने के लिए गनेंक बातें आवश्यक 
है। संसदीय और कन्द्रीय स्तर पर प्रजातंत्र सफल हो सके इसके लिए आवश्यक हें 
कि स्थानीय क्षेत्रों में प्रजातंत्रीयः परम्परा का पालन हों। इस प्रकार नागरिकता को 
समझने में एक अपेक्षित प्रशिक्षण मित्र जाता है। बहुत से राजनीतिशास्त्रवत्ताओं 
का एसा प्रस्ताव हे कि अन्य सामाजिक संस्थाओं में प्रजातत्रीय परम्परा का निर्वाह 
करने से राजकीय प्रजातंत्र सफल होता है। उदाहरणार्थ, यदि विश्वविद्यालय, श्रमिक- 
संघ, चर्च आदि में प्रजातंत्र की पद्धति का अनुसरण किया जायगा तो इससे प्रजा- 
 तंत्रीय समाज का निर्माण होगा और प्रजातंत्रीय समाज ही प्रजातंत्रीय राज्य का 
झाधार हो सकता है। आंशिक रूप में इस श्रस्ताव में सचाई है। किन्तु धामिक संस्थाओं _ 
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को भी प्रजातंत्रीय पद्धति पर चंलाना आवश्यक नहीं है। धामिक संस्थाश्रों में मुख्य 
विषय रहता चाहिए--बौद्धिक और नैतिक उन्नति का अभिज्ञांन और केवल वोट 
प्राप्त करने की योग्यतावाले व्यक्तियों के हाथ में धामिक संस्था चौपट हों सकती 
है । यदि धामिक संस्थाओं को सामाजिक और आत्मिंक उन्नति में . योगदान करना 
है तो उन्हें सन्त फ्रांसिस, विवेकानन्द, रामतीर्थ आदि के समान पुरुंषों को उत्पन्न करना 
अपना लक्ष्य बनाना चाहिए। तभी उनका कार्य चल सकता है। विश्वविद्यालयों को 
भी वोट लेने की योग्यता रखनेवाले किन्तु अविद्वान्‌ लोगों के चंगुल से हटाना 
चाहिए। अतएव राजनीतिक और आशिक संस्थाओं में प्रंजातंत्र का समर्थन करते हुए 
भी विश्वविद्यालय और धामिक संस्थाओं में प्रजातंत्र के पूर्ण पालन के सम्बन्ध में 
मतवैभिन्य हो सकता है। तथापि इतना सही है कि सामाजिक क्षेत्रों में इस प्रकार 
के चतत्य की आवश्यकता हूँ कि प्रजातंत्रीय व्यक्तित्व का निर्माण हो सके । इसके लिए 
नागरिकों में एक नैतिक और आध्यात्मिक चैतन्य की आवश्यकता है। जबतक अश्रन्य 
मनुष्यों को भी हम अपने ही समान अधिकारवाहक नहीं समझते हें तबतक प्रजातंत्रीय 
परम्परा नहीं विकसित होगी। इसके लिए आवश्यक है कि स्वतंत्रता के प्रक्ृष्ट 
महत्त्व का अभिज्ञान हो। राजनीतिक स्वतंत्रता के लिए विक्रेन्द्रीरण का व्यवहार 
उपयोगी है । जब जनसंख्या का अधिक भाग उन राजनीतिक और आशिक नीतियों 
का निर्माण करता है, उसके दैनिक व्यवहार का संचालन करता है तो इससे सच्ची 
नागरिकता का विकास होता है। कन्द्र में ही सारी शक्तियों को एकत्र कर देने 
जनता क मस्तिष्क में राजनीतिक उत्तरदायित्व का विकास नहीं हो सकता। अतः 
स्पष्ट हैं कि राजकीय और आश्िक शक्तियों क॑ संचालन में अधिक मंनष्यों और 
क्षेत्रों को भाग लेने का अवसर मिले। 

.. किन्तु दाशंनिक राजनीतिशास्त्र की दृष्टि से सबसे अधिक आवश्यक विषय 
 है--अ्जातंत्रीय नैतिक चैतन्य का विकास। विकेंन्द्रीकरण, क्षेत्रीय और स्थानीय स्व* 
शासन, सामाजिक संस्थाओं में भी प्रजातंत्रीय पद्धति का अनप्रवेश, विरोधी दल 
का -रहना, श्रेणियों का विकास, ये सब बातें आवश्यक हैं। किन्तु इनसे भी 
अधिक आवश्यक हँ--नैतिक चैतन्य का विकास । संस्थाओं और संविधान में 
परिवर्तत करने से ही काम नहीं चलने को है। संस्थाओं के पीछे जो मनष्य 
वतमान हैं, उनमे परिवर्तन करना होगा । आज यांत्रिकता के विकास के -साथ- 
बड़े-बड़े नगरों का विकास हो रहा है। इन विशाल नगरों के निवासियों में 
किसी प्रकार का भावनामूलक सामष्टिक चंतन्य नहीं उत्पन्न होता । राजकीय 
जीवन की उदात्तता का रहस्य सा्माष्टक चैतन्य में है, .इस प्रकरर का ग्रम्भीर- सन्देश 


प्रजातत्र और माक्सेवाद ४०३ 


प्लेटो, अरस्तू और रूसो में पाया जाता है। समाजशास्त्री डु्खायम ने बताया है कि 
सामष्टिक चैतन्य के अभाव में मानव आत्मसंज्ञाहीन हो जाता है' । किन्तु मानव 
में सरवसंज्ञा का विकास हो और समाज के कल्याण के निम्ित्त आवश्यक 
कर्मयोग का वह पालन कर सके, इसके लिए नैतिक चैतन्य अपेक्षित है। नैतिक 
चेतन्य, जीवन को लक्ष्य की पूर्ति में व्यतीत करने से प्राप्त होता है। दार्शनिक 
राजनीतिशास्त्र विराट श्रेयों का समर्थथ हैं। जब हम इन श्रेयों की प्राप्ति में अपनी 
शक्ति का व्यय करते हैं तब एक आत्मिक उत्कर्ष प्राप्त होता है। साथ-ही-साथ 
सामष्टिक कल्याण की भावना व्यक्त होती है। स्वतंत्रता, समानता, सामाजिक न्याय 
आ्रादि महान्‌ श्रेय केवल संविधान में लिख देने से ही नहीं प्राप्त हो जाते हैं। 
इनकी प्राप्ति पुरुषार्थे से ही सम्भव है। केवल निषेधपरक आशिक न्याय से जो 
जनता सन्तुष्ट हो जाती है, वह कोई अधिक श्रेयस्कर वस्तु नहीं प्राप्त कर सकती 
है । आलस्य, प्रमाद आदि को छोड़कर सर्वदा जागरुकता की नीति का अवलम्बन 
करना ही प्रयोजनमूलक श्रेयों की सिद्धि करा सकता है। आध्यात्मिक दृष्टि से 
संज्ञाहानता सबसे बड़ा शत्रु है; क्योंकि इससे तुलसीदास के रामचरितमानंस में 
8... >फॉस्‍लंफस,.. #ध्रचदंध, पृष्ठ रेषर-३८३ "शवैप्णााए फ्रातल्लत 
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वर्णित मन्धरा की नीति का अवलम्बन संभव हो जाता हैं। शञ्रतः गीता की भाषा 
में कह सकते हँ--तस्मात्‌ सर्वेष कालेषु मामनुस्मर युद्धय च । अर्थात्‌ झआत्मिक कल्याण द 
श्र सामान्य हित के प्रसाधक श्रेयों की प्राप्ति में समस्त शक्ति से जुट जाना 
ग्लौर सबवंदा नैतिक चैतन्य की श्रनुप्राप्ति में लगा रहना ही स्चा' कर्मयोग है। 
प्रबतक मानव-सभ्यता में मुख्यतया भ्रल्पवर्गों की बौद्धिक शक्ति का ही प्रकाशन 
हुआ हूँ । अजातंत्र मानव की--प्रत्येक मानव की--क्रियात्मिक शवित में पूरा विश्वास 
करता है। यदि प्रत्येक मानव की बौद्धिक और नैतिक शक्ति का समन्वित उपयोग 
किया जाय तो एक प्रशस्त सभ्यता क़ा आधार बनाया जा सकता है, इस प्रकार का 
विश्वास रखकर ही प्रजातँत्र अपना कार्य करता है। इस प्रकार प्रजातंत्र का आधार 
पूर्णतः आध्यात्मिक है। प्रत्येक मानव अ्रपतती विलक्षण नैतिक शक्ति का चेतन उप- 
योग कर मानव संस्कृति को प्रवर्धनशील बना सकता है। यह अत्यन्त ही तेजस्वी 
महामंत्र है। इसी विशाल अध्यात्मवाद पर ही राजकीय प्रजातंत्र टिका हुआ है। 
श्राज आवद्यकता इस बात की है कि जनता, प्रजातंत्र में अन्तनिहित इस विशाल 
प्रादशेवाद को समझे । उतावलेपन, अधैर्य श्रादि से घबड़ाकर मनुष्य कभी-कभी ताना- 
शाही का स्वप्न देखने लगता है और समझदार लोग भी कभी-कभी तानाशाही की 
डंडे की नीति का समर्थन कर बैठते हैं। किन्तु इस प्रकार के दाशैनिकम्मन्य लोगों 
को में बताना चाहता हूँ कि डंडे की नीति दो धारावाले खड़ग के समान है। जब- 
तक दूसरों पर दण्ड का श्रयोग होता है तबतक वह प्रिय मालूम होता है; किस्तु 
विचारणीय बात यह है कि शनै:-शने : दण्ड की अप्रतिहत दुर्धष नीति अपने लोगों के 
ऊपर भी भश्रयोग में आने लगती है। तब दण्ड का दारुण चित्र सामने श्राता है। 
पुनरच, यह भी विचारणीय है कि क्या सचमुच प्रजातंत्र से घबराकर तानाशाहो या 
आ्राध्यात्मिक नरपतितंत्र के आह्वान करने की आवद्यकता है? अनेक देझों के प्रजा- 
तंत्र का बड़ा विस्तृत नापाजोखा करने के बाद ब्राइस इस निष्कर्ष पर पहुँचा कि 
श्रनेक कमियों और कमजोरियों के होते हुए भी प्रजातंत्र की अपेक्षा कोई अ्रधिक 
अयस्कर तल्त्र नहीं मालूम पड़ता। ब्राइस का यह कहना था कि दुःख, भय और 
अन्याय के मोचन तथा सांस्कृतिक उन्नयन के पथ में एकतंत्र और अभिजाततंत्र की 
अपेक्षा प्रजातंत्र का कार्य अधिक उन्नतिवाहक है । इससे मालूम पड़ता है कि अ्रधेये का कोई 
कारण नहीं है। सीजर , नेपोलियन और मुसोलिनी का चरित इस बात को स्पष्ट 
प्रमाणित करता है कि तानाशाही खतरे को उत्पन्न करती है। तानाशाही के द्वारा 
प्राप्त उत्कर्ष शीघ्र नष्ट हो जाता है। श्रतए्व हमलोंगों को पीटर महान्‌, फ्रेडरिक 
सहानू झ्रादि की 'महत्ता' को छोड़कर धीरे-धीरे चलनेवाले, किन्तु अधिक _ 
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मजबत नींव पर आराधारित प्रजातंत्र का ही समर्थन करता चाहिए। 

इसके निमित्त अश्रपेक्षित हैँ कि जनसमाज चैतन्य प्राप्त: करे। चैतन्ययक्त जनता 
ही प्रजातंत्र-प्रतिपादित श्रेय| का महत्व समझ सकते है। प्रजातंत्रीय श्रेयों के स्वीकरण 
गौर अभिज्ञान से एक आत्मिक संज्ञा मालम पड़ती है जो सामष्टिक कल्याण की प्रसा- 
घधिका है। केवल प्रजातंत्र का तारा लगाने से कार्य नहीं होगा। आज संत फ्रांसिस, 
शंकर और गांधी जैसे पुरुषों की आवश्यकता हैं जो इस संसार के विषाक्त वाता- 
वरण में ईसाइयत, वेदान्त और अहिंसा के समन्वित रूप विराट श्रेयों की प्राप्ति 
में अपना जीवन लगा दें और जनसमाज को भी उसी पथ पर ले जाये। किन्तु यह 
कार्य केबल किसी बड़े नेता से ही सम्भव नहीं होगा । यह तो जन- जागरण 
गौर समस्त मानवता के नेतिक उदबोध का विषय है। केवल समाचारपत्रों, पर्चों 
ग्रादि में प्रजातंतीय आदश को नहीं स्थापित करना है। यह तो एक नेतिक 
साधना का मार्ग है। व्यवसायात्मिका बुद्धि ने मानव को अधिकार का चैतन्य 
प्राप्त करने में सहायता दी है और मानव को आत्मिक कल्याणं के विरोधी सामा- 
जिक, राजनीतिक प्रतिबन्धों से संग्राम करना सिखाया है। व्यवसायात्मिका बुद्धि का 
अनुसंधान ही प्रजातंत्र को चिरायु बना सकता है। केवलमात्र संस्थागत परिवर्तन से 
कार्य नहीं चल सकता। प्रजातंत्रीय व्यवस्था. को नैतिक चैतन्य से थुक्त करना होगा 
और यह कार्य व्यवसायात्मिका बुद्धि को अनुसंधान ही कर सकता हैं। सब मनुष्य 
समान हैं--यह नारा लगाना, एशिया में ग्रजातंत्र के प्रचार के लिए कृतयत्न होना है; 
किन्तु अपने ही देश में भयंकर वर्ण-विहेष की नीति को व्यवहार में लाना, यह सिद्ध 
करता है कि अमरीकन प्रजातंत्र के पीछे स्वार्थमुखी तानामुखी बुद्धि का प्रयोग किया 
जा रहा है। इसीलिए हांकिंग आदि दार्शनिक प्रजातंत्र के निमित्त धामिक शअ्रन्त:करण 
की आवश्यकता प्रतिपादित करते हैं।' भारतीय पधर्मशास्त्र और नीतिक्षास्त्र में बहुत 
से मौलिक उपदेश हैं जिनसे प्रजातंत्रवाद पुष्ट हो सकता हैं। अहिसा, करुणा, मेत्री 
ग्रादि के सम्बन्ध में अतिप्राकृतिकतवाद से रहित अनेक निर्मल विचार 
भारतीय परम्परा में हैँ। मैं समझता हूँ कि भारतीय प्रजातंत्र को मजबूत बनाने में 
बौद्ध दर्शन में प्रोवत नैतिक आद्शों से बहुत सहादता मिल संकती है । आज केवलमात्र 
वस्तुस्थिति के निर्वाहमात्र से काम नहीं चल सकता। उच्चीसवीं झताब्दी में तथास्तु' 
का अवलम्बन कर राज्य आर्थिक प्रदनों के विषय में तटस्थता की नीति का अवलम्बन 
कर सकता था; किन्तु आज जब प्रजातंत्र विराट श्रेयों को मानवमात्र के लिए क्रिया- 
न्वित करता चाहता है तब आवश्यकता है प्रचण्ड विश्वास की। जिसे प्रजातंत्र में 


२१. ४९.३7. पछत्लपंगह, पघरकादा खदाएर दाव 5 अप्टिशवाह- 


४9६ राजनीति और देशेने पर 


विश्वास नहीं, वह इसकी रक्षा में आत्मवलिदान कैसे - कर सकता है ? किन्तु जनता 
प्रजातंत्र की रक्षा के लिए अ।त्मबलिदान करने की प्रेरणा तभी प्राप्त होगी जब विराट 
श्रेयों का क्रियान्वयन. होगा। ऐसी अवस्था में एक शक्ति प्रवाहित होगी और इस 
धर्मयक्‍्त शक्ति को ही प्रजातंत्र का परम अस्त्र मानेना चाहिए | सैन्यबल से श्रेय का 
प्रचार उतना ही “यर्थ हैं जितना दमन के आधार पर नैतिकता और धर्म का प्रचार । 
ग्रतएव विराट श्रेयों की प्राप्ति निमित्त कमंयोग में लग्न रहना, यही प्रजातंत्र 
और प्रात््य संस्क्रति की साधना से ही उत्पन्न हुए हूँ। ; क्‍ 

प्रजातंत्र के आध्यात्मिक आधार को दंढ करने के लिए व्यापक शिक्षा की 
ग्रावश्यकता हैं। वर्ण अधिकार-भेद के पचड़े में आज कोई भी बुद्धिमान्‌ व्यक्ति 
विश्वास नहीं रखता। ज्ञान समस्त मानतवमात्र को मिलना चाहिए। इस प्रकार की 
घोषणा करके स्वामी दयाननदर ने भारत का बड़ा उपकार किया था।" मानव अज्ञान 
का फायदा उठाकर अनेक लोगों ने अपना स्वार्थ सिद्ध किया है। प्रत्येक नागरिक 
को ऐसा अवसर मिलना चाहिए कि वह यदि निष्णात न हो सके तो कम से कम 
दर्शन, विज्ञान, राजनीति क मोटे. निष्कर्षों में दिलचस्पी ले सके। ञ्रत: एक निश्चित 
भ्रायु तक, सबको अनिवार्य शिक्षा. मिलनी चाहिए। उसके बाद जीवनोपयोगी धब्धों में 
जो लोग लगे हों, उनके प्रशिक्षण का प्रबन्ध हो सकता है। शिक्षा का अर्थ है आराध्या- 
त्मिक और बौद्धिक. चेतन्‍्य का विकास। यह एक ऐसा तत्त्व हैं जो पारस्परिक 
बौद्धिक सबन्निकर्ष से विकसित होता है। अपने कल्पित सिद्धान्तों का, दमव-शक्ति का 
प्रयोग" करके भी, जनता में प्रचार करना शिक्षा नहीं, संप्रचार है । इसके द्वारा ज्ञान 
का संम्बर्धन नहीं हो सकता है। प्रजातंत्र मानव को नैतिक और आध्यात्मिक मानकर 
उसकी शक्तियों का शने: शने; विकास करने का पक्षपाती है। किसी प्रकार के विचार 
को जनता पर लादना इसे. अभीष्ट नहीं है; क्योंकि यह -तो. मानव को. साध्य के 
बदुल साथन बना डालना हूँ। अतएवं आधुनिक विज्ञान की शक्तियों का सहारा _ 
लेते हुए यदि शिक्षा-प्रचार का पूरा उद्योग हो तभी डिजरैली का यह कथन 
हमे अपने मालिकों को शिक्षा देनी है' चरितार्थ हो सकता है। 

आधुनिक प्रजातंत्र प्रतिनिधि-प्रथा पर आधारित हैं। प्रतिनिधित्व-प्रथा का बीज 
कुछ एंतिहासिकों ने जमनो के जंगलों में खोजा है जब ट्यूटन जातियाँ अपने मखियों 
का निर्वाचन करती थीं । अनेक विचारक इस विचार को कल्पनामात्र मानकर इंगलैण्ड 
मे प्रायः तैरहवों शताब्दी के बाद, इसका उद्धव देखते हैं। आज का प्रजातंत्र प्रति- 
निधि प्रथा पर आश्रितः रह सकता है।. रूसो -का-चअजातंत्र संबंधी स्वप्त आज सफले 
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नहीं हो सकता। किन्तु प्रतिनिधि, चुने जाने के बाद केवल अपने निर्वाचन-क्षेत्र का 
ही प्रतिनिधि नहीं है, वह सारे देदा के हितों का प्रतिनिधि बंन जाता है। प्रतिनिधि 
का मतलब यह नहीं कि प्रत्येक विस्तार की बातों में वह अपने निर्वाचन क्षेत्र के 
निवासियों की इच्छाओं से अनशासित हो। वह अपने को देश का सेवक समझे और 
मलभत नियमों और नीतियों को यथानिर्वाचनक्षेत्र निदिष्ट या. यथानिर्वाचक निर्दिष्ट 
मानकर, विस्तार की बातों में अपनी विशद्ध बद्धि का प्रयोग करे। यह ठीक है कि 
कोई प्रतिनिधि, दूसरों के संकल्प को प्रतिनिधित्व नहीं कर सकता। संकल्प एक 
वैयक्तिक वस्तु है और रूसो ने ठीक ही कहा था कि संकल्प का प्रतिनिधित्व नहीं हो 
सकता । कोई दूसरों के हितों का प्रतिनिधित्व कर सकता हूँ, सकलपों का नहीं । यथा- 
संभव जनता हारा निरदिष्ट आधोरभत नीति के दायरे में रहना और विस्तार की 
बातों के सम्बन्ध में अपनी राय बनाना और उसे व्यक्त करना प्रतिनिधि का 
काय है । 

प्रतिनिधि का चनाव राजनीतिक दलों के द्वारा ही संभव हैं। जबतक एकदलीय 
शासन होता है तबतक प्रजातंत्रीय परम्परा विकसित नहीं होती । विरोधी विचारों का 
प्रकटीकरण और उसका निश्चित स्वस्थ रूप से प्रवाह, इसी पद्धति से प्रजातंत्र चल 
सकता हैं। फ्रांस का इतिहास बताता है कि अनेक दलों की उपस्थिति प्रजातंत्र को 
शिथिल कर देती है और मंत्रि-परिषदों के निर्माण में इतना परिवततेन होता है कि 
आवश्यक प्रहनों पर निर्णय करने में भी विलम्ब हो जांता है। राजनीतिक दल, 
ज॑नमत को संगठित और प्रकटित करने में सहायता प्रदान करता है अन्यथा जनमत 
रुपहीन रहता है । भावी प्रेइनों का पहलें से समाधान सोच लेना और उसके अनुसार 
झपनी नीती का निर्धारण करना और तदनकल जनमत का निर्माण करना, राजनीतिक 
दलों का कार्य है ।' आस्ट्रोगोस्की तथा रोबटों मिशेल्स ने बताया है कि राजनीतीक 
दलों में धनलिप्सा और अधिकार-संगठन के कारण छोटे गृट बन जाते हैं जिनके 
हाथ में नेतृत्व चला जाता है । प्रजातंत्र को धनशाही और अल्पतंत्र के आक्रमण से 
बचाने के लिए दाशंनिक राजनीतिशास्त्र यह मानता है कि केवलमात्र शक्ति की 
प्राप्त ही नहीं, अपितु जनता को राजनीतिक चैतन्य प्राप्त करा कर उसे नैतिक दृष्टि 

से स्वस्थ बनने के लिए आवश्यक उत्पादनों को प्राप्त कराना भी इन दलों का उद्देश्य 
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होना चाहिए! । जनमत की उपेक्षा कर राजनीतिक दल प्रजातंत्र की सेवा नहीं कर 
सकता । आज जनमत -के निर्माण में केबल धामिक विश्वास, ऐ तिहासिक परम्परा 
गौर सामाजिक आदशों का ही. हाथ नहीं है, अपितु जनता-संवहन - के अनेक नूतन 
साधन उपस्थित हो गये हैं जो अत्यन्त द्रुतगति से- कार्य करते हैं । रेडियो,  सामाचार- 
पत्र, व्याख्यान श्रादि के सहारे संवहन प्रत्यन्त शीघ्रता से श्राज हो रहा है। इन 
साधनों को। राजकीय प्रतिबंध से हटाना ही केबलमात्र श्रभीष्ट नहीं है, श्रपितु 
उनका जनसेवार्थ प्रयोग करना है । अमेरिका में संवहन-साधनों पर केन्द्रित पृ'जीवाद 
का घोर आधिपत्य हैं। भ्रतः कभी-कभी रेडियो श्रादि का राष्ट्रीयकरण जनकल्यांण 
के निमित आवश्यक हो जाता है। .. थे अं िय अं जीकी । 
अजात॑त्र एक विशाल यज्ञ है श्लौर उसको चलाने के लिए - ऋषिकल्‍प नेताश्रों 
की आवश्यकता है । स्वार्थशलाधक, अलंकारात्मक शैली का प्रयोग क्रने वाले तथा- 
कथित नेताश्रों को इस लक्ष्य को सफल बनाने के लिए कौटिल्य के मूलमंत्र 
'विनयमूली दण्ड: का अभ्यास करना होगा । ऐएशेन्स में पेलोपोनोशियन युद्ध 
के बाद तीस अनाचारियों का दल शासन-कार्य चलाने लगा । सेम 
के गणतंत्र की परिणंति सीजर और अगस्टस के एकतंत्र में हुई । आधुनिक 
युग में हिंटलर के जमनी, मुसोलिनी के इटली, युआन के चीन तथा फ्रांकों 
के स्पेन के इंतिहास को देखते हुए मालूम पड़ता है कि शायद डोवोजो कोर्टेज और 
स्पेंगलर कीं दाहण भविष्यवाणी कि--प्रजातंत्र का अन्त तानाशाही में होता है, में सत्य 
है। किन्तु इससे चिन्तित होने का कोई कारण नहीं । हम आज देख रहें हैं कि पुनरपि 
जमनी और इटली में प्रजातंज्रीय परम्परा के अनुप्रवेश का प्रयत्त हो रहा है। एशिया 
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में प्रजातंत्र फुल रहा है। आझाज का जमाना आश्ावान नवयुग का है। जनता के नाम 
पर, उसके संकल्प के आधार पर, अनेक तथाकथित नेता उसके अगुआ बनने का प्रयास 
कर रहे हैं और करेंगे। किन्तु मानव-सभ्यता और संस्कृति को त्राण क्त॑त्त्वमूलक प्रजातंत्र 
के सच्चे विकास से ही मिलेगा। आध्यात्मिक मानत्र का राजकीय रूप केवलमात्र इसी के 
द्वारा प्रस्तुत होता है, अन्य किसी भी तंत्र के द्वारा नहीं। 
प्रजातंत्रीय व्यदस्था को सम्यक्‌ क्रियाशील बनाने के लिए न्याय का पक्षपातहीन 
होना आवश्यक है। उपन्यास-लेखक बालजाक तथा मार्कसो का ऐसा विचार हूं कि 
पूजीवादी अर्थव्यवस्था में न्याय।लय स्वतंत्र नहीं रह सकते। यह एक अतिरंजित विचार 
है; किन्तु इतना निश्चित हे कि न्यायाधीशों के हाथ में एक जबर्देस्त उत्तरदायित्व है। 
“जर्मनी में वायमर प्रजातंत्र को कमजोर करने में वहाँ के न्यायाधीञ्ों का हाथ था* । 
जेम्स प्रथम कहता था कि न्यायाधीश सिंह हैं; किन्तुं उन्हें राजा की अधीनता में ही 
कार्थ करना होगा । अपनी नई व्यवस्थामूलक अ्र्थनीति को क्रियान्वित करने में रूजवेल्ट 
की, अमरं,का के सर्वोच्च न्यायालय से, काफी मुठभेड़ हुईैें। स्पष्ट है कि प्रजातंत्रीय 
्रादर्शवाद को क्रियान्वित करने के लिए न्यायालय की स्वतंत्रता अपेक्षित है। आखिर 
प्रजातंत्र को , जो मानव-समाज अभी वर्तमान है, उसी के सहारे कार्य करना है--स्वर्ग 
के फरिश्तों से व्यवहार नहीं करना है। प्र॑जातंत्र कोई जागतिक रूपान्तर नहीं कर 
सकता। सर्वव्यापक असन्तोष, लिप्सा आदि को राजनीति ढंग से कम करने का एक 
व्यावहारिक प्रयत्न है। दाशंनिक राजनीतिशास्त्र मानव के नैतिक और आध्यात्मिक 
चैतन्य. का सन्देश देकर प्रजातंत्र को विचारात्मक आधार प्रदान करता है। इस प्रकार 
के चैतन्य के बिना स्वस्थ नागरिकों का कोई उन्नतिशील समाज नहीं बन सकता । 
जबतक मनष्य अच्छे, स्वस्थ और नीतिमान नहीं होंगे तबतक कोई महत्त्वपूर्ण अभ्युन्नति 
का कार्य सम्भव नहीं है । है 
क्‍ आधनिक प्रजातंत्र का आधार अबतक मख्यतया व्यक्तिवाद ही रहा है । व्यक्तिवाद 
एक प्राचीन विचार है? । व्यक्तिवाद का पहला रूप नैतिक और आध्यात्मिक 
है ।इस व्यक्तिवाद का यह मत है कि मानव. अपना उद्धार आप ही कर सकता हूँ। 
स्वकीय श्रम ही उसकी उन्नति का मार्ग हैं। इस प्रकार का व्यक्तिवाद गीता में 
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पाया जाता है। प्रोटागोरास, सुकरात, सस्‍्ताइक,. लूथर श्रादि विचारक इस व्यक्तिबाद 
से पोषक थे। इस व्यक्तिवाद “ने संगठित शक्ति के विरोध में, यूरोप में सत्रहवीं 
शताब्दी में, युद्ध किया। यूनानी नेतिक व्यक्तिवाद का कोई आथिक और राजनीतिक 
तात्पय प्राचीनकाज में नहीं निकाला गया था। दूसरी ओर, मानव-श्रम से एक अधिक 
श्रेयस्कर समाज का निर्माण सम्भव है, इस प्रकार का भविष्योन्मुखी आशावाद भी 
उस समय नहीं पाया जाता है। यूरोप में सत्रहवीं शताब्दी में धामिक व्यक्तिवाद का 
विकास हुआ। इसने धामिक समता का प्रचार किया और धर्मनिरपेक्ष राजनीति 
का प्रस्ताव रक्खा। नैतिक, धामिक तथा आध्यात्मिक व्यक्तिवाद की यह विशेषता 
है कि यह मानव को केवल संस्कृति और तकंगा का वाहक और पोषण ही नहीं 
मानता हैँ, श्रपितु मानव को साध्य मानने का -सिद्धान्त प्रस्तुत करता है। मनोवैज्ञानिक 
व्यक्तिवाद मानव को एषणातुष्टि और भोगवाद का मार्ग बताता है। भारत में चार्वाक 
श्रौर यूनान में एपिक्यूरस इसके समर्थक थे ।. स्पष्ट है कि केवलमात्र भोगवाद पर. किसी 
समाज की रचना नहीं हो सकती। समाज, सामाजिक कल्याण की व्यापक केल्पेना 
पर ही टिका रह सकता है. और इसके निमित्त भोगवत्ति का आंशिक परिमाजं॑न 
कप-से-कम इतनी दूर तक कि मानव अपने लिए उतनी ही स्वतंत्रता की माँग करे 
जितना वह दूसरे को देना चाहता है, अपेक्षित है। व्यक्तिवाद का तीसरा रूप आर्थिक है। 
आर्थिक व्यक्तिवाद का मन्तव्य है कि यदि प्रत्येक व्यक्ति अपने स्वार्थ का साधन 
करेगा तो इससे सामाजिक कल्याण की सिद्धि होगी। फ्रांसीसी फिजीयोक्रैट मतवादियों 
तथा आडम स्मिथ, रिकार्डों आदि में इस प्रकार का विचार पाया जाता है। प्रनेक 
विचारकों ने इस आाथिक व्यक्तिवाद का आश्रय लेकर पूंजीवाद का समर्थन किया तथा 
आथिक जीवन में राज्य के हस्तक्षेप को अनावश्यक तथा समभ्यता-विरोधी बताया। 
राजनीतिक व्यक्तिवाद वैयक्तिक अ्रधिकारवाद का पोषक हूँ । हाब्स सत्ताशाही का 
समर्थक होते हुए भी व्यक्ति के आत्म-रक्षणात्मक् अधिकार का पोषक था*। लाक 
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प्रजातेत्र और माक्सवाद ड११ 


स्वतंत्रता और सम्पत्ति के अधिकार का समर्थक था और रूसो के अनुसार तो राज्य का 
बीज ही जनता के स्वतंत्र संकल्प पर हैं। स्पेन्‍्सर और उसके पहले विलहेलम भान 
हम्बौल्डट तथा मिल ने राजनीतिक व्यक्ततिवाद का समर्थन किया था। बैंथम और उसके 
साथी ' दाशेनिक उम्रपन्थी! लोगों को सामाजिक विषमता और अन्याय से गहरा 
ग्रसन्‍तोष था और इसी लिए उन्होंने राजनीतिक और विशेषत: कानूनी सुधार का मागे 
प्रशस्त किया । जान स्टुआर्ड मिल स्वतंत्रता का प्रचण्ड पोषक था। वह सामाजिक 
प्रौर आर्थिक विषमताओों से चिन्तित होकर अपने जीवन के अन्तिम काल में 
प्माजवादी वितरण-क्रिया का संमर्थक बन गया। 


निसन्देह व्यक्तिवाद एक अतिशय महान विचार हैँ । नैतिक और आध्यात्मिक 
व्यक्तिवाद हमें अभिप्रेत है। दाशेनिक राजनीतिश्ास्त्र का तो यह प्राण ही है। राज- 
तीतिक व्यक्तिवाद ने अधिकारवाद की घोषणा कर राज्य के अ्रतिरंजित समर्थन का 
विरोध किया है। व्यक्तियों के द्वारा यादच्छिकता के आधार पर निमित संस्थाओं के 
पहत््व का इसने प्रतिपादन किया हैं। अमरीका का प्रजातंत्र व्यक्तिवाद का अतिशय 
प्रोषण करता है' । अठारहवीं और उन्नीसवीं शताब्दी में अमरीका में व्यक्तिवाद का 
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हर द राजनीति और दशँन 


प्रशस्त विकास हुआ । भारत में गांधी की शिक्षाओं से एक उदात्त व्यक्तिवाद जांग्रत 
हुआ | प्रशइन यह है कि आज की समस्याओं को देखते हुए कितनी दूर तक व्यक्तिवाद 
और प्रजातंत्र का मेल रक्खा जा सकता है। राजनीतिक व्यक्तिवाद और प्रजातंत्र 
सिद्धान्ततः सामंजस्यपूर्ण हैं। चाहे प्रजातंत्र का केवल राजनीतिक प्रक्रियात्मक अर्थ 
किया जाय या इसको आध्यात्मिक श्रेयमूलक जीवन-दर्शन का रूप दिया जाय। इतना 
ठीक है कि वैयक्तिक अ्रधिकारों को सुरक्षित रखना इसका आदर्श है। व्यक्तिवाद 
और प्रजातत्र दोनों सत्तावाद और एकतंत्र के विरोधी हैं तथा राजकीय विकास के 
निमित्त सतत वाद-विवाद, बहस और शझास्त्रार्थ की पद्धति को अनिवार्य मानते है। 
किन्तु व्यवहार में कभी-कभी ऐसा देखा जाता है कि बहुसंख्यातंत्र स्वेच्छाचारिता का 
प्रयोग कर अल्पसध्यकों के उचित स्वार्थ को भी कुचलने का प्रयास करता है। अमरीका 
की दक्षिणी रियासतों में हब्शी लोगों को मनुष्य से श्रवर समझना, प्रान्तीय व्यवस्था के 
अन्दर भी संभव है। जब प्रजातंत्र के नाम पर मंत्रिपरिषद्‌ या कार्यपालिका 
का एकतंत्र स्थापित हो जाता है * तब राजनीतिक व्यक्तिवाद का हनन होता है। 
क्योंकि राजनीतिक व्यक्तिवाद का यह मनन्‍्तव्य हैँ कि प्रजातंत्र की सफलता के लिए 
कार्यपालिका की श्रपेक्षा संसद अथवा व्यवस्थापिका की शक्ति अधिक होनी चाहिए। 
महात्मा गांधी आधनिक प्रजातंत्र के विरोधी थे। उनका कहना था कि नैतिक व्यक्ति- 
वाद का तकाजा हूँ कि मत गिनने की श्रपेक्षा, मत के सौष्ठव और सत्यता पर ध्यान 
दिया जाय। यद्यपि गांधी का यह कथन कि एक पुरुष का सत्यमत बहुत लोगों के 
श्रयुक्त मत की भ्रपेक्षा अधिक महत्त्वपूर्ण है, श्रुतिप्रिय है; तथापि संस्थात्मक रूप में 
'इसका पालन भत्यन्त कठिन हो जायगा। यह भी संभव हैं कि जनमत का अपनेको 
संदेशवाहक मांनकर कोई नेता या अल्पसंख्यक वर्ग स्वेच्छाचारिता का अ्रवलम्बन कर 
ले। अत: प्रजातंत्रीय पद्धति को हटाने का प्रस्ताव असंगत है। झ्रावश्यकता है, इसमें 
नैतिक तत्त्वों के अनुप्रवेश की । राजनीतिक व्यक्तिवाद के ऊपर आधारित प्रजातंत्रवाद 
प्रत्येक मनुष्य को एक वोट देकर उसको नैतिक सम्मान प्रदान करता है। इसका 
तात्पयं है कि प्रत्येक चेतन मानव अपनी अनुभूति और जीवनधारा का परिणाम 
सामूहिक कल्याण के लिए अपित कर सक्रे। किन्तु दलीय संगठन ने उत्कर्ष-प्राप्ति के. 
ताम्त पर और कभी-कभी आथिक और राजनीतिक आयात (झ्ाकस्मिक घोर संकट) 
१ रैमजे मूर ने ब्रिटेन में मन्त्रि-परिषद्‌ के अधिनायकत्व का उल्लेख किया है। हीवाटे 
ने कार्यपालिका की सतत वर्धनशीला-शक्ति का उम्र चित्रण किया है.। द्रष्टव्य--- 
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प्रजातंत्र और माक्संवाद १३. 


का नारा लगाकर व्यक्ति को प्रश्नय देने के स्थान पर अपने स्वार्थ के साधन करने 
का प्रयास किया है। राजनीतिक जीवन में सफलता को आझाज इतना खर्चीला और 
इतना पेचीदगीपूर्ण बना दिया गया है कि प्रजातंत्रीय पद्धति के रहते हुए भी अल्प- 
साधनवाले नीतिमान्‌ विद्वान पुरुषों को राजनीति से दूर रहना पड़ता है और कभी- 
कभी अल्पयोग्यतावाले, अ्रभाव॒क, मोटी बुद्धिवाले आदमी राजनीति में आगे बढ़ जाते 
हैं। ऐसा उद्यहरण प्रजातंत्रीय परम्परा के लिए असंगत और अशोभनीय है। इसी 
प्रकार की बातों को देखकर ही प्लेटो ने प्रजातंत्र की भर्त्नना की है। यद्यपि प्रजा- 
तंत्रीय परम्परा का आश्रय लेकर अबतक दलित रहनेवाले अनेक वर्गों ने अपना 
नूतन संगठन किया है, तथापि विभिन्न निहित स्वार्थों और वर्गों के संघर्ष से राजकीय 
जीवन एक दलदल बन जाता है और वैयक्तिक अधिकार की उपेक्षा हो जाती हैं। 
ऐसा भी देखा गया है कि दलबंदी करनेवाले लोग नौकरशाही (आ्र्थात्‌ अध्यक्षगण ) 
को अपने गुठ में मिलाकर राजनीतिक अधिकारों की उपेक्षा करते हैं। इसलिए आव- 
इयक है कि अपने अधिकारों की रक्षा के लिए नैतिक चैतन्य का विकास हो । व्यक्ति- 
वाद का आधार है--मानव की तक्कंसंगतता और बुद्धिशीलता का विचार | चेतन 
नीतिमान मानव अधिकारप्राप्ति के सहारे अपनी शक्तियों का विकास करें और 
अपने विकसित विलक्षण चारिश्य से सामूहिक उन्नयनरूपी यज्ञ में जुट जाय, यही 
 व्यक्तिवाद का लक्ष्य है। प्रजातंत्र का भी यही लक्ष्य है। वैयक्तिक समृत्थान से ही 
सामष्टिक उन्नयन संभव है. और सामाजिक विकास का आदर्श नियम यही हो सकता 
है कि व्यष्टि और समष्दि का समसामयिक परस्पर सदरभावनामूलक उत्थान हो। 
व्यक्ति-अधिकार-विरोधी अविवेकवादी विचारों का प्रचार कर जमंती, इटली आदि में 
उदारवादी प्रजातंत्रीय. परम्परा को कुचला गया'। जब सामाजिक और आशिक 
विषमताओं का कोई तकंयुक्त समाधान खोजन के बदले मानव को कऋ्रतुमय पश्ुु मात- 
कर कोई दल अतिरंजित शक्तिवाद, साम्राज्यवाद, युद्ध आदि का प्रचार करता है 
तब निस्सन्देह प्रजातंत्र खत्म हो कर ही रहेगा। इसी बलवाद की सैद्धान्तिक पृष्ठभूमि, 
_नित्हें ने ईसाइग्रत, प्रजातंत्र और समाजवाद इन तीनों को यहूदियों के पतन से निःसृत 
मान कर तैयार की थी। दाशेनिक राजनीतिश्षास्त्र मानव को नीतिमानू और चेतन 
समानता है और मानव के आध्यात्मिक उन्नयन में इसको विश्वास है । केवलमात्र 
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श्र राजनीति और दर्शन 


भावनाओञ्रों और वासनाओं का पोषण इसको कदापि अभीष्ट नहीं हैँ। स्पष्ट है कि प्रजा 

तंत्र की रक्षा क लिए .व्यापक व्यक्तिवाद का समर्थन करना ही होगा। आज व्यक्ति- 
वाद खतरे में है। समहवादियों और साम्यवादियों के विचार में इसका कोई महत्त्व 
नहीं ' । प्रजातंत्रीय देशों में भी यांत्रिक सभ्यता और पू जीवादी श्रर्थव्यवस्था के तीकत्र 
विकास के कारण आज व्यक्ति कोई विशिष्ट वस्तु नहीं रह जाता हैं। आज अमरीका 
के कुछ विचारक अठारहवीं शताब्दी के उस स्वतत्र व्यक्तिवादी कृषक का स्वप्न देखत 
हैं जो अनेक प्रकार से स्वतंत्र रहकर अपनी बुद्धि के द्वारा अपने भाग्य का निर्माण 
करता था। किन्तु आज के यूग में अनेक संस्थाओं और संगठनों के द्वारा अपने 
व्यक्तित्व के छिठपुठ भागों का प्र. टीकरण करता हुआ, मानव अपने समग्रदर्शों व्यक्तित्व 
को खो बैठा है। यंत्रयुग में वह स्वयं एक मशीन बन गया है। व्यक्तित्व के लाभ 
का अर्थ है--अपनी विलक्षण भावप्रवणता और बौद्धिकता की प्राप्ति के निमित्त कर्मयोग 
का साधन। जब भयंकर संगठनों के द्वारा, चाहे वे संगठन राजनीतिक हों वा आश्िक, 
मानव का -जीवन पूर्णतया ग्रस्त और -नियंत्रित हो - जाता है .तब उस घातप्रतिघात, 
आर अच्तष्किया का उसे अवसर और अवकाश नहीं मिलता जो उसके वेयक्लिक विकास 
के लिए आवश्यक है। श्राज इस अज्ञात, श्रव्यकत, मूक मानवता का चित्र संसार के 
बड़े-बड़े नगरों में देखा जा सकता हैं। आज के राजनीतिक जीवन की सबसे बड़ी 
समस्या है कि प्रजातंत्रीय समाज का नूतन निर्माण हो जिससे इस अनेकधाविभक्‍त 

मानव के बदले एक. आत्मविकासोन्मुझ नेतिक चेतन मानव का दर्शन हो सके। ऐसी 
अवस्था में ही प्रजातंत्र व्यक्तिवाद का पोषक बन सकेगा । मानव-संस्क्ृति और सभ्यता 
का वाहक और उसका निर्माता व्यक्ति ही हैं। जब यह व्यक्ति ही आथिक दलदल 
और यांत्रिकता के जंगल में नष्ठ हो जायगा तब निर्जीव संस्थाओं से क्या होगा? 

ग्रतएव राजनीतिक - समस्याओ्रों में आज एक महत्तम समस्या है--किस प्रकार 
वैयक्तिक अधिकार और स्वातंत्र्य को दलीय और श्रार्थिक आक्रमणों से बचाकर प्रशस्त 
व्यक्तिवाद का विकास किया जाय ? इस विकास के निमित्त विराट श्रेयों का क्रियान्व- 

यन अपेक्षित: है। इस प्रकार का श्रेयनिष्ठ व्यक्तिवाद सर्वभूत-कल्याण का पोषक है। 

इस के सहारे ही सामान्य हित प्रंकठित हो सकता हूँ। 

. दाशैनिक राजनीतिशास्त्र राजनीतिक व्यक्तिवादं का समर्थक॑ होते हुए भी 
आर्थिक व्यक्तिवाद का विरोधी हैं। आर्थिक व्यक्तिवाद का अतिरंजित रूप है--आर्थिक 


१. द्रष्टब्य--3पर रात 50597 धृप८,  ४०पा८ #गांप्रल्म्ं$. 9260ण८ंटा 
- पुकंजंवपरशीडा - बात. 504दंग्रींडए. ए्नी0507#ग0थशीए. 60व7- 
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सशकतों का ही अवशिष्ट रहना। जब दो विभिन्न शक्तिवाले, दलों में संघर्ष होता हैं 
तब उसमें राज्य की. निरपेक्षता का. अर्थ है--कमजोर दल का अन्त। अरठारहर्व 
शताब्दी और उल्नीसवीं शताब्दी के तीन दशकों तक आर्थिक व्यक्तिवाद चल सकत 
था। किन्तु उसके बाद के आथिक विकास ने इसको असामयिक बना दिया है 
पंजीवादी संस्थाओ्रं--ट्रस्ट; कार्टेल, सिन्डिकेट आदि, के विकास और श्रमिक संघों 4 
संगठन से वैयक्तिक प्रतियोगिता का जो रूप था, वह अब बदल गया है। ओऔद्योगिव 
जीवन के विकास से तथा एकाधिकारवाद के उदभव' और बढ़ती से झ्राथिक जीवर 
का ढाँचा बदल गया है। सैद्धान्तिक. रूप से प्रजातंत्र और आशिक व्यक्तिवाद में को 
विरोध नहीं है। किन्तु व्यवहार में दोनों का सामण्जस्य श्रत्यनन्‍्त कठिन है। आशिक 
व्यवितवाद का अ्रथ हैं कि प्रतियोगिता के द्वारा यदि वैयत्तिक. स्वार्थ का साधन किय 
' जाय तो इससे अन्तत: सामहिक कल्याण सिद्ध होगा। किन्तु आज की संजटिल 
आथिक समस्या के निमित्त यह एक अत्यन्त साधारण निदान हैं और अव्यावहारिक 
 है। आज प्रजातंत्र को मजबत बनाने के लिए श्रारथिक व्यवितिदाद के बदले राजकीय 
हस्तक्षेप तथा राजकीय नियंत्रण की ही आवश्यकता नहीं है, अपितु योजनायुकत समाउ 
अपेक्षित है । अमरीका में अभी तक - धन का प्राचर्य है और वहाँ व्यक्तिवाद अ्र्भ 
टिका है और अनेक अ्रमरीकन विचारक  प्रजातंत्र और झाथिक व्यक्तिवाद के 
अविभाज्य सम्बन्ध से बंधा हुआ मानत हैं। किन्तु यूरोपीय देशों क॑ उदाहरण हे 
: स्पष्ट हो जाता है कि योजनायुकत अर्थव्यवस्था आज के निमित्त आरावश्यक है। 

. ' दाशनिक राजनितिशास्त्र का आधारस्तम्भ है--आध्यात्मिक और नैतिक मानववाद 
. किन्तु आज की संजटिल अवस्था में असहाय मानव अपसन्ती शक्तियों का उचित विकास 
“ कर ही नहीं सकता जबतक सामाजिक दृष्टि से उसके लिए उपयकक्‍त आधार न पैद 
- किये जायं। आश्िक झंझटों, मन्दी, मुद्रास्फीति, बंकों और पूजीपतियों की स्वार्थपूण 
. नीति आदि से ग्रस्त मानव अपने को अयमात्मा ब्बह् का क्‍या बोध करावेगा 

भूख और अनिश्चितता की समस्या झ्राज विकट है। कुछ विशालाशय पुरुष आशर्थिव 
उपादानों के अभाव में भी आत्मनिष्ठ और प्रत्यगात्मदर्शी बनें रह सकते हैं, किस 

अपार जनसमूह की शक्तियों का यदि मानवहित के निमित्त प्रयोग करना है ते 
. आवश्यक हो जाता हैं कि आथिक व्यवस्था का पुननिर्माण हो। लुंडविग, भान मिसेज 
 हाएक, लिपमैन आदि व्यक्तिवादी प्रतियोगिताधारित अ्र्थव्यवस्था के पोषक हैं! 
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किन्तु आथिक मन्दी के बाद से ही अमरीका के कुछ समाजश्ञास्त्री कम-से-कम 
आशिक योजना का समर्थन कर रहे हैं। यूरोप के कुछ देशों में तो प्रजातत्र और समह- 
_ बादी अर्थव्यवस्था का बहुत दूर तक मेल किया गया है। स्वींडेव और डेनमार्क इस 
दिद्या में बहुत भागे बढ़ गये हैं। लास्की का कहना था कि यदि समय रहते 
: अ्जातंत्रीय देशों ने योजनाबद्ध समाज का निर्माण' नहीं किया तो संभव है कि प्रति- 
: स्रियावादी फासिस्ट श्रर्थ-राज्यव्यवस्था प्रजातंत्र को ही खत्म कर दे, जैसा उसने 
जमेनी और इटली में किया था। लास्की सहमननात्मक त्रमन्ति का पोषक था। उसने 
: ब्रिटेन को आगामी खतरे से आ्रागाह किया। शीघ्रातिशीक्ू उसने, बीमा (इन्स्यूरेन्स) 
. कम्पनियाँ, जमीन, आयात और निर्यात, यातायात के साधन, गैस, बिजली आदि के 
: शष्टीयकरण का प्रस्ताव पेश किया" । इतना निश्चित है कि आज सारे संसार में 
भयंकर झआाथिक खतरा है। आज प्रजातंत्र केवल राजनीतिक निर्वाचन-पद्धति का नाम 
ही नहीं है; प्रजातंत्र का मतलब हँ--पश्रजा को सुखी बना कर उसे राज्यकार्य 
झाधारभत नियमों के निर्माण के लिए उपयुक्त बनाना । एशिया में अभी प्रजातंत्र क 
प्रभात हआ हैं। बड़ा खतरा है कि यहाँ की आथिक समस्याओं की विभीषिका कहीं 
प्रजातंत्र को ग्रस्त न कर ले। केवल राजनीतिक प्रश्नों के समाधान से कार्य नहीं 
चल सकता। आज ग्ननेक पैगम्बर माक्सवाद का नारा लगा रहे हैं। उनका कहना 
है कि जनवाद का तकाजा है. कि माक्सवाद के द्वारा ही आशिक-राजनीतिक 
समस्याओं का समाधान हो सकता है। रूस और चीन की. सफलताओं से प्रभावित 
हो कुछ लोग मार्क्सवाद को ही एकमात्र निदान मानते हैं। इसलिए आवश्यक 
हो जाता है कि प्रजातंत्र और माक्सवाद का पारस्परिक सम्बन्ध अच्छी तरह 
समझा जाय । 
“” साम्यवाद एक प्रादीन विचारधारा है* । आध्यात्मिक और लोकोत्त रवादी भावना्रों 
का आश्रयण कर तपस्यामलक साम्यवांद प्लेटों में पाया जाता है। यांत्रिक सम्यता के 
प्रभाव में मानव की आवश्यकताओं को कम करना ही इसकां उद्देश् था। आधुनिक _ 
साम्यवाद मख्यतया भौतिकवादी, यंत्रवादी, जड़वादी है और विज्ञान- तथा अशशास्त्र 
का प्रयोग कर एक सुखी वर्गहीन, राज्यहीन साम्याधारित संमाज की स्थापना इसका 
उद्देश्य है। प्लेटो का साम्यवाद केवल शासकवर्ग के लिएं था, आधुनिक साम्यवाद 
२. ग्रब्रणव |. ग्णत, ऑशशिशांएशार 080 ॥/8- 0९700. 0 07 
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“सर्वेव्यापी बनना ब्वाहता है।. अध्यात्म प्रतिपादित अद्वैतं श्र एकता के अ्रनुसंधान में 
पारिवारिक जीवन को बंधन मानकर घ्लेटो ने राज्यपालों के लिए विवाह-प्रथा का 
उन्मूलन करने का प्रस्ताव किया। आधुनिक साम्यवाद परिवार का महत्त्व स्वीकार 
करता है। प्राचीन साम्यवाद भावनात्मक संशोधन और चारित्रिक रूपान्तर में विद्वास 
करता था। आधुनिक मार्क्सीय वैज्ञानिक साम्यवाद राजनीतिक शक्ति पर विजय 
प्राप्त कर आर्थिक रूपान्तर को ही मुख्य मानता है। साम्यवाद की स्थापना को 
प्लोटो ईश्वर या नियति के आश्वित मानता था। माक्‍्संवाद का- कहना है कि इतिहास 
की अनुस्यूतं शक्तियाँ अप्रतिहाये वेग. से वैज्ञानिक साम्यवाद की स्थापना: के लिए 
: वेगवती हँ। माक्सवाद . के अतिरिक्त अन्य भी कुछ साम्यवादी धाराएंँ आज संसार 
में हं,' उदाहरणार्थ धामिक साम्यवाद | किन्तु इसी. की प्रध्ानता' होने कें कारण 
प्रजातेत्र और माक्सवाद का सम्बन्ध-विवेचन समीचीन - है। 
सन्‌ १८४४ में यहुदी समस्या पर माकक्‍्से. ने एक लेख लिखा था। इसमें इसने 
अठारहवीं शताब्दी के प्रजातंत्रीय . आन्दोलन का महत्त्व स्वीकार किया था। उसने 
ऐसा भी बताया था कि अ्रजातंत्रीय राज्य में धर्म की आवश्यकता नहीं होगी। उसी 


१. “कम्यूनिस्ट घोषणापत्र” में मार्क और एज्रल्स ने साम्यवादी और समाजवादी 
साहित्य का विवेचन करते हुए निम्नलिखित विचार-धाराझ्रों का उल्लेख किया 
हे रत ! कक 
(क) प्रतिक्रियावादी समाजवाद । 

. (१) सामनन्‍्तवादी समाजवाद--मोन्‍्टेलम्बटे, डिजरेली, कार्लायल. आदि 
पे इसका निदर्शन हूँ। पादरी-समाजवाद भी सामन्‍्तवादी समाजवाद - का 

ह अनवर्त्ती हेँं। क्‍ 

(२) क्षुद्र-मध्यवर्गीय समाजवांद-- (2609-86 प्रा. ०05 80८वशं7 ) 
“:उदांहरणाथे, सिसमौन्डी की विचारधारा इसका निर्देशक है। 
(३) जर्मन या सत्य समाजवाद--काले प्रव- इसका प्रतिनिधि हे। 
(ख) अनुदारवादी .या मध्यवर्गीय समाजवाद--प्रधों-इसका प्रतिनिधि हे । 
(ग) आलोचनात्मक-कल्पनात्मक समाजवाद और साम्यवाद--संत-सायमन, फरिये 
और ओवेन इसका प्रतिनिधित्व करते हैं। 
उन्नीसवीं. और बीसवीं शताब्दी में समाजवाद और साम्यवाद की अन्य शाखाओं - 
* प्रशाखाओं का भी विकास हुआ है, उदाहरणार्थ समूहवाद, श्रेणी-समाजवाद 
सिन्‍्डीकलिज्म, सुधारवाद (बन्सेटायंन और तुगान-बारानोंभ्सकी की विचार-धारा ) 
काउत्सकीवाद, लेनिनवाद स्तालिनवाद, द्वादस्कीवाद आदि । हक 
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समय के अपने लेखों में ऐंगल्स ने भी बताया कि समस्त समय देशों में प्रजातंत्र 
क्रान्ति का नारा लगाता है तथापि इसका यह प्रस्ताव कि मध्यवर्ग से धीरे धीरे 
वस्तुएं छीन ली जायेगी तथा विकास-प्रकिया में वर्मभेद मिट जायंगे, शक्ति और बल 
के समर्थन के बावजूद भी, शुम्पेतर के विचार में, एक प्रकार से प्रजातंत्र के अन्तर्गत 
लिया जा सकता है। सन्‌ १८४८ की त्रान्ति के समय मास नोय रायनिश जायटूंग' 
नामक पत्र का सम्पादक था । यद्यपि इसमें प्रकाशित उसके विचार बड़े उग्र थे 
तथापि वें मध्यवर्गी प्रजातंत्र की विचारधारा के अन्तगेत थे। नोय रायनिश जायटूंग' 
का दूसरा नाम (सब टाइंटिल) था प्रजातंत्र का माध्यम'' । सन्‌ १८४८ की क्रान्ति के 
बाद, उस समय की आस्ट्रिया और जम॑ंनी में श्रमिक आन्दोलन की विफलता को 
देखते हुए, मार्क्स को प्रजातंत्र से असन्तोष हो गया। तथापि न्यूयाके ट्रिब्यून 
झऔर न्यू अमरीकन इन्सायक्लोपिडीयाः में प्रकाशित अपने लेखों में मार्क्स उम्र प्रजा- 
तंत्रीय नीति का समर्थक मालूम पड़ता है*। माक्स सन्‌ १८४९ से १८८३ तक अर्थात्‌ 
मरणपयंनत अपने देश से निर्वासित होकर लंदन में रहा और अंग्रेजी प्रजातंत्र 
की छत्रच्छाया का अनुभव करता रहा। इसी लिए अंग्रेजी पूंजीवाद का निर्मम खंडन 
करने के बावजूद भी अंग्रेजी प्रजातंत्र में उसका विश्वास रहा । सन्‌ १८७२ में, हेग के. 
अपने व्याख्यान में, मार्क्स ने आशा प्रकट की कि इंगलैण्ड, श्रमरीका और संभवत: हालैण्ड 
में भी शांतिपूर्ण उपायों से राजनीतिक शक्ति प्राप्त की जा सकती है* । मर्क्स क्रान्ति, 
का पक्षपाती होते हुए भी यावजजीवन अभ्रराजकतावादियों की पद्धति का विरोधी था। 
सन्‌ १८८१ में मार्क्स ने हिण्डमान से कहा था कि इंगलैण्ड ही एक ऐसा देश है जहाँ. 
शांतिपूर्ण क्रांत्ति संभव है; किन्तु कुछ ठहरकर उसने कहा कि इतिहास में ऐसे उदा- 
हरण नहीं मिलते हैं । सन्‌ १८९१ में ऐंगल्स ने लिखा कि संयुक्तराज्य अमरीका, फ्रांस 
झौर इंगलैण्ड में वर्तमान समाज शांतिपूर्ण उपायों से नूतन समाज में परिवर्तित हो 
सकता है" । सन्‌ १८६४ में साम्यवादी क्रिया-पद्धति को बताते हुए ऐंगल्स ने मुआवजा 
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दना भी संभव बंताया' । सन्‌ १८६५ में, मार्क्स-विरचित फ्रांस में वर्गसंघर्ष' नामक 
पुस्तक की भूमिका में उसने व्यापक मताधिकार की प्रशंसा करते हुए बताया कि 
जर्मनी का सोशल डिमोक्रैटिक दल इसके द्वारां उत्पन्न सुपरिणामों को व्यक्त कर 
रहां थां* । इंन सब उद्योगों और विचारों से ऐसा प्रतीत होता हैँ कि अंशत 
तो कंम-से कम माक्संवाद और  प्रजातंत्र का सामंजस्य किया जा सकता हूँ। 
मार्ससवाद और प्रजातंत्र दोनों पश्चिमी सभ्यता और संस्कृति की उपज हैँ। 
यद्यपि मार्क्सवाद का व्यावहारिक रूप रूस और चीन में देखने में आया है, तथापि 
यह सिद्धान्त जर्मनी के विश्वविद्यालयों में शिक्षा पाये एक मनुष्य के द्वारा निर्मित 
हुआ हैं। परिचमी सम्यता के गढ़--लन्दन के ब्रिटिश म्यूजियम--में केपिटल 
लिखने की सामग्री इकट्ठी की गई । माकक्‍्सेवाद की यह बड़ी विशेषता है कि 
उन्नीसवीं शताब्दी के प्रायः अन्त तक पदिचिमी देशों में जो महत्त्वपूर्ण ज्ञानधाराएं 
थीं; उनके समन्वय का इसने यत्न किया । हेगेल का द्न्द्वाद., प्रूधों और संत 
सायमन का समाजवाद, स्मिथ और रिकार्डो का अर्थशास्त्र, मारगन का प्राचीन मानव- 
शाध्त्र, डारविन का विकासवाद; इन सब विचारधाराओों का आंशिक प्रभाव माक्से- 
वाद के ऊपर व्यक्त हुआ है। मंध्ययुग के अन्त के बाद जगत का पूर्ण अध्ययन 
 करनेवाली जो वैज्ञानिक धारा यूरोपीय पुनरुद्धार के साथ व्यक्त हुई, उसी व्यापक 
सैद्धान्तिक आकाश का अन्‍न्तवंर्तों माक्सेवाद भी है। यूरोपीय विज्ञान और दर्शन के 
द्वारा प्रतिपादित प्रकृति-विजय का मुख्य सूत्र ही माक्सेवाद को चेतन प्रदान करने 
वाला महान आदरों है । माक्सेवांद पश्चिमी सभ्यता और संस्कृति के वैशिष्टयों 
के समन्वय का यत्न करता है । और इसी लिए इसकी व्यापक ज्ञानग्राहिता और द्वन्द्र- 
वाद की समग्रमूलिका दृष्टि से रू और एशिया के लोग प्रभावित हुए हैं। माक्स- 
वाद के रूप में, एक ही सैद्धान्तिक विचारधारा के सहारे रूस और एशिया के 
बुद्धिजीवियों को पश्चिमी सभ्यता की अनेक धाराञ्ों से परिचय मिल जाता है। 
माक्सेवाद के अन्तर्गत जो सामाजिक न्याय का अत्यन्त जोरदार समर्थन हुआ है; वह 
यहूदी धर्मप्रतिपादित, न्याय के प्रचण्ड आशावाद का ही रूपान्तर हैं । जगतव्यापी 
अत्याचार, अनाचार और पांषण्ड का जिस उग्रता से खंण्डन यहूदी पैगंम्बरों ने किया 
था, वही तीकन्नता, वही उमग्रता मांक्सवाद के द्वारा भी. पूजीवादी संभ्यता के खण्डन 
में व्यक्त हुई है। न्याय के विशाल आशावाद ने ही माक्संवाद को एक रागात्मक 
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चुम्बकत्व प्रदान किया है। पश्चिमी सभ्यता में वर्तमान यहूदी धर्म की न्यायवादिनी 
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धारा से यदि माक्संवाद प्रभावित हैँ तो ईसाइयत की धारा से प्रजातंत्र प्रभावित 
है। किन्तु अन्तर यह है कि मार्क्स और माक्सेवादी सबंदा धर्म को अफीम कह 
कर कदापि भी यहुदी धर्म कौ विचारधारा का अपने ऊपर प्रभाव नहीं -स्वीकार 
करेंगे । किन्तु दूसरी ओर धर्मनिरपेक्षतावाद का नारा लगाकर भी पप्रजातंत्र प्रसन्नता 
से ईसाइयत के प्रभाव को स्वीकार करता है। यदि माक्‍्संवाद की मुख्य माँग 
हैँ सार्वेत्रिक न्याय, तो प्रजातंत्र नैतिक स्वतंत्रता की कामना करता है। प्रजा- 
तंत्र, स्‍्ताइक के मानववाद और ईसाईंधर्म की मनष्य को साध्य मानने की परम्परा 
से बहुत प्रभावित हैं । ह हा जब 
माक्संवाद और प्रजातंत्र दोनों तकंणावाद से प्रभावित हैं +4 डेकार्ट, लाइबनिज 
और स्पायनोजा के बुद्धिद को ध्यान में रखते हुए तथा जर्मन विज्ञानवाद द्वारा 
प्रचारित मानव-मस्तिष्क की कं त्वशक्ति का विज्ञापन करते हुए, दोनों ही मानव- 
समाज को बुद्धि के द्वारा अनृुशासित करना चाहते हैं। यदि लेनिन तकंणासंश्रित और 
वेज्ञानिकोकृत समाज का समथक था तो जर्मनी का उदारवादी समाजशास्त्री वेबर भी ऐसा 
ही विचार मानता था। किन्तु यद्यपि विज्ञानसम्मतबद्धिवाद का प्रभाव मार्कस्‍्सवाद और 
प्रजातंत्र दोनों स्वीकार करते हैं; तथापि इतना. निश्चित है कि दाशंनिक बद्धिवाद की 
धारा. का प्रभाव माक्संवाद पर है. और दाशनिक अनभववाद का प्रभाव प्रजा- 
तंत्र पर. है । बृद्धिवाद का दशन मानसिक कत त्वशक्ति का प्रतिपादन करते हुए 
भी बौद्धिक तत्तवों का प्रकृष्ट महत्व मानता है । अतिशय बद्धिवाद का प्रभाव 
प्रहंण करने के कारण माक्सवाद समूहवाद का समर्थन करता है। समह, व्यक्तियों 
का एकत्रीकरण ही है, यद्यपि समूह में -कुछ- विलक्षण स्वतः उद्धत गण भी 
हैं। समूह का अ्रक्ृष्ट महत्त्व बुद्धिवाद के द्वारा उपस्थित हुआ हैं। माकक्‍्सवाद 
का बुद्धिवाद काण्ट की संवित॒धारा से प्रभावित था और यद्यपि लेनिन ने. 
ज्ञान को प्रकाश” और अनुकृति' मात्र मानकर, पुनरपि अनुभववादी धारा को 
प्रकाशित किया, तथापि मुख्यतया माक्सवाद बद्धिवादी हैँ और इसीसे ही उसका. 
हवाद भी प्रभावित है। बुड्िवाद, प्रत्ययों को महत्व देने की धारा का समर्थन 
करता हूं। इसी कारण मार्क्सीय बुद्धिवाद समह या समष्टि को, जो. सत्य होते हुए 
भी अनेक पृथक्वरत्तो मानवों का प्रत्यय ही है, प्रकृष्ट महत्व प्रदान करता है। 
दूसरी ओर प्रजातंत्र, लाक, बर्कले और हयूम की अनुभववादी धारा से प्रभावित हे ।. 
उसी दाशंतिक परम्परा में ही उसका जन्म हुआ । “जब ब्रिटिश अनभववाद की चरमं- 
रिणति फ्रांसीसी जड़वाद में हुई तब उसने फ्रांस की राज्यक्रांति की, जो मख्यतया 
प्रजातंत्रीय क्रांति थी, दाशनिक पृष्ठभूमि तैयार की । यदि आज माक्संवाद पुनरपि 
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स्पायनोजा को 'जड़वादी. मानकर उसके दर्शन का उद्धार चाहता है, तो प्रजातंत्र के 
समर्थक अनुभववादी परम्परा. पर बल देते हैं। अनभववाद पृथक्वरत्ती मानव और 
उसके व्यापार पर ध्यान देता है। अनुभवराशि. को ही मुख्य मानकर. चलने से 
अनुभववाद में एक जागतिक. और ऐतिहासिक सातत्य मालम पड़ता है +॥ समाज- 
शास्त्रीय. दृष्टि से देखने पर, बुद्धिताद और- अनुभववाद- से क्रमशः .उद्धवकाल में 
प्रभावित रहने के - कारण. -मार्ससवाद और प्रजातंत्र क्रश: इतिहास की व्याख्या ' के 
विभिन्न नियमों को. मानते हैं। ब्ुद्धिवादी माक्सवाद व्यापक ऐतिहासिक नियमों. -की 
उद्घोषणा करता है। समस्त इतिहास में सतत वर्तमान व्यापक साधारणीकरणात्मक 
नियमों का अ्रनुदर्शन माक्सेवाद को बुद्धिवादी परम्परा से विरासत में मिला है ॥ 
हेगेल और माकक्‍से दोनों ही इस प्रकार. के व्यापक ऐतिहासिकतावाद के समर्थक हैं। 
दूसरी ओर अनुभववाद का विश्वास है कि मानवबुद्धि के सहारे सीमित - क्षेत्रों 
के सम्बन्ध में ही नियम बन सकते हैँ. - वर्तमान के आधार पर ही भविष्य के 
लिए प्रतिहा्य नियमों की घोषणा करत्ता, अनुभववाद के अनुसार असंगत है । बद्धि 
का यह अगन्तब्य क्षेत्र में प्रवेश है। अतः इतिहास के कुछ अंशों के पअ्रध्ययन से 
सीमित देशकालव्यापी साधारण मान्यताओं का निर्माण अनुभववाद का लक्ष्य है। 
दूसरी ओर ऐसे सार्वसामान्य नियमों का अनुसंधान करना--जो समस्त इतिहास में लाग 
हों और यह विश्वास कि इस प्रकार के व्यापक नियम मानव बढ्धि के द्वारा खोजे 
जा सकते हैं--बुद्धिवादी परम्परा की देन है । यह ठीक है कि आधनिक. समाजशास्त्र 
व्यापक सर्वंसामान्य ऐतिहासिक नियमों का विरोधी है और सीमितकाल-देश-व्यापी 
तिष्कर्षों का ही समर्थन करता है। इस दृष्टि से कहा जा सकता है कि. बढ़ि- 
वादानुमोदित व्यापक ऐतिहासिकतावाद का रागात्मक महत्त्व होते हुए भी यह आधनिक 
ज्ञाधारा के अनकल नहीं है ।  . 

एक ही पश्चिमी संस्कृति के अन्तर्गत उद्धु त होकर भी अनेक मौलिक प्रइनों के 
सम्बन्ध में प्रजातंत्र और माकक्‍्सवादं में मतभेद है। प्रजातंत्र व्यापक वादविवाद, बहस, 
शास्त्रार्थ आदि की पद्धति में विश्वास करता है। विरोधियों को बंदूक से नहीं 
किन्तु , बुद्धि से समझा बुझा कर अपने मत का समर्थक' बनाना इसका लक्ष्य है। 
प्रजातंत्र का विश्वास है कि इसे प्रकार के पारस्परिक बौद्धिक संलाप और संघष से 
ज्ञान का संवर्धन होता है । सत्य अनेकमुख है और इस प्रकांर जैन न्याय में बताया 
गया सप्तभंगीनय ही प्रजातंत्र की ताकिक पद्धति हो सकता है" । बौद्धिक इन्दों 


4७३० 2 १+५+ क। सूक >न्‍हर, 





१. सप्तभद्भीनय या .-स्यादुवाद :>« 
(क) स्थाद्‌ अस्ति :- 
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का विचारात्मक सुझाव करना न कि शस्त्रबल से विरोधी को: अपने विचारों को 
- मानने को वाध्य करना, प्रजातंत्र का उद्देश्य है। दूसरी ओर माक्सवाद बौड़िक॑ 
एकाधिंकारवांद॑ का आंशिक समर्थन करता है'। दन्द्रवाद विश्वांस करने 
के कारण माक्सवाद अवश्य मानता हैं कि विपक्षी के पास भी कुछ सत्य हैं 
भले ही वह प्रवादात्मक हो, न कि संवादात्मक। विचारों को ऐतिहासिक और 
विशेषतया उत्पादनप्रक्रिया तथा संमाज-व्यवस्था के आधार पर उत्पन्न मानकर 
माक्सेवाद ऐसा प्रस्ताव रखता है कि कोई पूर्णत: निरपेक्ष सत्य, गणितश्ञास्त्र को 
छोड़कर, अन्यत्र प्राप्तव्य नहीं है। तथापि मार्क्सवादं का ऐसा व्यावहारिक प्रस्ताव रहा 
है कि सत्य केवलमात्र उनके दल में ही है। अपने व्यक्तिगत जीवन में माक्स बड़ा 
उग्र था और अपनी बौद्धिक शक्ति का उसे अंदम्य अभिमान था । यह निद्चित है कि 
जिसे प्रचण्ड आत्मविद्वास नहीं है, वह जंगत्‌ में कोई महत्त्वपूर्ण कार्य नहीं कर सकता, 
किन्तु माक्स और लेनिन का आत्मविश्वास इस भयंकर सीमा को पहुंच गयां था कि 
विरोधियों को वे नैतिक दुंष्टि से पूर्णतया पतित और बौद्धिक दृष्टि से निहित स्वार्थों का 


(ख) स्थाद नास्ति :-- 
(३) स्थाद अस्ति, नास्ति :-- 
(४) स्थाद अवक्तव्य :- 
(५) स्थाद्‌ अस्ति अवक्तव्य :-- 
(६) स्याद नास्ति अवक्तव्य :-- 
(७) स्यांद अस्ति नास्ति अवक्तव्य :-- 

शंकर और रामानुज ने सप्तभंगीनय का खण्डन किया है। में मानता हूं, 
कोई भी वस्तु व्याहति-दोष से आक्रान्ल होकर वास्तविक नहीं हो सकती है । 
जब में प्रजातंत्रीय परम्परा के लिए स्थादवाद का अनुमोदन कर रहा हूं, 
तब इसका शब्दत: तकशास्त्रात्मक समर्थन मुझे इष्ट नहीं है । समस्त वस्तुएं 
संजातीय हैं। विज्ञान और दर्शन बने: शरने: सत्य को प्राप्त करने का 
यत्न कर रहे हैं। ऐसी अवस्था में आंशिक सत्य विचारों को लेकर यद्ध 
करना केवल बौद्धिक मदान्धता का परिचायक है। किसी वस्तु को 
स्वरूपत: जानना और फिर उसका अन्य वस्तुओं से सम्बन्ध जानना आवश्यक 
है। प्रजातंत्र का बौडिक नित्कर्ष है सहिष्णुता। सत्य को पूर्ण स्वायत्त 
मानने की प्रणाली अधिनायकवाद को जन्म देती है । 

१. तुलनीय-- ५. डिश, कद ता 50०8वथों द/ 0666! 7/607%, 
पृष्ठ २००-२०६ 
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पोषकमात्र ही मानते थे। इस प्रकार का आत्मविश्वास, मजहबी कट्टरपन का रूप 
धारण कर लेता है। मनोवैज्ञानिक और समाजशास्त्रीय दृष्टि से विचार करने पर 
मालूम पड़ता है कि यदि कोई राजनीतिक नेता या दल इस प्रकार की उम्र और प्रचण्ड 
बौद्धिक असहिष्णुता का परिचय देता है तो निश्चित ही राजनीतिक शक्ित प्राप्त करने 
पर वह उसका उपयोग विरोधियों को खत्म करने में करेगा। बौद्धिक सहिष्णुता का 
विचार प्रजातंत्र को बाध्य करता है कि वह दो दलों अथवा अनेक दलों को स्थापित 
होने का पूरा अवसर दे। प्रजातेंत्रे का राजनीतिक आधार ही है- विरोधी राजनीतिक 
दल की उपस्थिति। केवल एक दल और केवल एक विचारधारा प्रजातंत्र के सर्वथा 
अननुकूल है। जिन देशों में विरोधी दल नहीं हैं, जहाँ शासक-वर्ग की आलोचना का 
पूरा अधिकार नागरिकों को नहीं है, वहाँ प्रजातंत्र स्थापित है, ऐसा नहीं माना जा 
सकता । बौद्धिक स्वतंत्रता के लिए यह पूर्णतया अपेक्षित है कि अभिव्यक्ति के समस्त 
साधन निष्प्रतिबन्ध हों। जबतक समाचारपत्र किसी का अपमान नहीं करते, तबतक 
उन्हें पूरी स्वतंत्रता रहनी चाहिए। जब राजनीतिक दल संवहन के साधनों पर भी 
एकाधिपत्य कर लें तब कह सकते हें कि प्रजातंत्रीय. पद्धति का विनाश हो 
रहा हैं । 
आशिक दृष्टि से माक्संवाद योजनाबद्ध समाज का पोषण करता है'। उत्पादन 
१. की, खाएइटेड 2. &ापन)पंएए़, (न्यूयाकेि, १९३६) पृष्ठ ३०९-- 
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के समस्त साधनों. पर वह. समाज का पूरा अधिकार चाहता है। कम्यनिस्ट घोषणा 
पत्र तथा अपने पत्रों में मार्स और एंगल्स ने. उन प्रद्धतियों का जिक्र किया है जिनसे 
पु जीवाद का रूपॉन्तर साम्यवाद में होगा! । माक्सेवाद. के. प्रचार. से निस्‍ंसन्देह अन्य देशों 
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में भी राष्ट्रिकरण झ्रौर योजना की बात चल रही हैं। माक्सवाद पूर्ण योजनाबद्धता 
का समर्थनत करता है। किन्तु प्रजातंत्रीय देशों में आंशिक योजना का विचार मान 
लिया गया है। अठारहवीं और उन्नीसवीं शताब्दी के व्यक्तिवादी प्रजातंत्र के स्थान पर 
अब आंशिक योजनाबद्ध प्रजातंत्र का नारा सुनाई पड़ता है। अनेक विचारकों ने कहा 
है कि योजनावाद का अर्थ है -स्वतंत्रता का अवसान | योजना का तात्पय है, राज्य के 
द्वारा अधिक कार्यों का करना जिसे राज्य, अफसरशाही या अ यक्षगण के द्वारा ही,क र 
सकता है। राजकीय नौकरों के हाथ में बह्त शक्ति आने का मतलब है नागरिकों के 
जीवन का उनके द्वारा नियंत्रण। समाजवाद के संबंध में इसलिए बेबर ने कहा था 
कि दासप्रथा का पुनरपि उदय इससे हो जायगा। तथापि आज अनियंत्रित व्यक्ति 
बादी अर्थव्यवस्था से कार्य नहीं चल सकता। निष्प्रतिबंध उत्पादन, अनावश्यक उत्पादन 
आदि के कारण समाज पीड़ित है। झ्रत: सामाजिक शक्तियों को समाजहित के लिए 
उत्पादन प्रक्रिया पर अ्रधिकार करना होगा । विभिन्न देशों की जनसंख्या और 
साधनों को देखते हुए, कितनी दूर तक यह अधिकार प्राप्त करना आवश्यक है, इस 
विषय में कोई एक नियम न होकर तारतम्य स्थापित करना पड़ेगा। कोई भी प्रजा- 
तंत्रीय देश, व्यक्तिवादी अर्थशास्त्रियों के तकों की परवाह कर, अब योजना से विमख 

नहीं हो सकता । अ्रत: कह सकते हे कि सिद्धा ततः प्रजातंत्र और माकक्‍सेवाद में योजना 
के प्रश्न पर आंशिक मतैक्य तो अवश्य है। किन्तु इस योजना को कार्यान्वित करन 
में प्रजातंत्रीय पद्धति को ही अपनाना पड़ेगा। जिस निष्प्रतिबन्ध स्वतंत्रता का राग 
अठारहवीं और उन्नीसवीं शताब्दी में अलापा जाता था, वह स्वतंत्रता आज नहीं चल 
सकती श्रतिप्रिय होने पर भी निष्प्रतिबन्ध स्वतंत्रता का आज व्यावहारिक तात्पर्य है-- 
जबरदस्त ग्राथिक स्वार्थों का निष्कंटक साम्राज्य । अमरीका के पजीपति और उनके 
पिट्टू अर्थ . स्त्री ही आज योजनाबद्धता को स्वतंत्रता का अपहरण और दासत्व की श्रोर 
अभिगमन' मानते हैं। आज की सबसे बड़ी ग्रावश्यकता हैँ कि जितने भी साधन हमारे पास 
है, उनको पूरे नियम के अनुसार प्रयोग किया जाय। धनी देश तो अ्रभी कुछ दिन विना 
योजना के कार्य कर सकते हैं; किन्तु गरीब देश तो बिलकुल ही योजना के बिना नहीं 
चल सकते हैँं। जिस आशिक स्वतंत्रता का उन्होंने कभी आस्वादन नहीं किया, उसके 
नाम पर क्र्यदक्तिरहित जनता को यह बताना कि योजना से उनकी स्वतंत्रता 
नष्ट होगी, एक काल्पनिक आदशोे है । किन्तु इतना निश्चित है कि योजना को कार्यान्वित करने 
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में प्रजातंत्रीय पद्धति का ग्राश्नय लेने से स्वतंत्रता के अपहरण के संभाव्य अवसर 
कम किये जा सकते हैं। केन्द्रीय और स्थानीय स्तर पर यदि विरोधी दल न रहेंगे 
तो स्वतंत्रता निश्चित ही खतरे में रहेगी। 
एंगल्स ने अथने समय में विद्यमान प्रजातंत्रीय देशों का बड़ा उम्र खंडन किया है। 

उसने बताया है कि अमरीका में प्रजातंत्र के नाम पर दो दल अपने आशथिक स्वार्थों 
का पूरा पोषण करते हैं! । प्रजातंत्र, आर्थिक वर्गों के द्वारा, किस प्रकार पतित बनाया 
जाता है, इसका भी उसने वर्णन किया है। कभी-कभी घसखोरी का उपयोग कर 
अफसरों का नेतिक स्तर नीचे किया जाता है। कभी बंक प्रथा तथा आश्िक श्रन्य 
उपकरणों का राजनीतिक प्रक्रिया पर पूरा प्रभाव दिखाई देता है। यह ठीक है कि 
आशिक शक्ति-सम्पन्नता, राजनीतिक दृष्टि से भी एक महान्‌ अस्त्र है। यह भी ठीक है 

कि पृ जीवादी अशथव्यवस्था ने आंशिक रूप से प्रजातंत्र पर श्राक्रण किया है। अ्मरीकन 
इतिहासकारों की लीपापोती के बावजूद भी यह ठीक है कि अनेक अवसर पर 
पू जीवादियों के स्वार्थ की रक्षा करने के लिए संयुक्त राज्य अमरीका को दक्षिणी और 
मध्यवर्ती अमरीका के आन्तरिक प्रश्नों में हस्तक्षेप करना पड़ा है। यह भी ठीक है 
कि पूजी अधीशों भौर अन्य श्वेतांगश्रेष्ठतावादियों के प्रयत्त के कारण ही हब्शी लोगों 
के उचित अधिकारों का रक्षण भी अमरीकन प्रजातंत्र नहीं कर सकता। तथापि इस 
कारण से प्रजातंत्र की केवल निन्‍दा करना अ्रसंगत है। धन की शक्ति प्रचण्ड है और 
जबतक मनुष्य में वित्तेषणा वर्तमान है तबतक वह शक्ति वर्तमान रहेगी। किन्तु 
प्रजातत्र के पक्ष-समथन मे यह अवश्य मानना चाहिए कि मानव इतिहास में 

पहली बार उसने ऐसी पद्धति उपस्थित की है, जिसका कम से कम अ्रर्थशाहों के राज- 
नीति और विधिप्रणाली में हस्तक्षेप को कम करने के लिए प्रयोग तो किया जा सकता 
है। निस्सन्देह प्रजातंत्रीय देशों की न्यायव्यवस्था असंगत, खर्चीली और अपूर्ण है, तथापि 
कौटिल्य के श्र्थशास्त्र में जो विभिन्न वर्णों को पृथक्‌-पृथक्‌ वर्णश्रेष्ठतानुसार दण्ड का 
विधान किया गया है, वैसी असंगति आ्राज नहीं प्रतिपादित की जा सकती है। मार्क्स 
के इस कथन का कि अप्रजातंत्रीय किन्तु पुजीवादी देशों की न्याय-व्यवस्था में उपस्थित. 
न्याय और समानता आदि के सिद्धान्त का अर्थ ही बदल जाता है जब अर्थपति और 
श्रमिकों का प्रश्न उपस्थित होता है और न्याय के नाम पर श्रमिकों पर अत्याचार 
ढाहे जाते हैं, आंशिक समर्थन करते हुए भी मैं मानता हूँ कि अधिक जागरूकता, सतर्कता 
. और संगठनशक्ति के संवर्धन से, यह संभव है कि इस अव्यवस्था का अन्त किया जाय। 
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ब्रजातंत्रीय व्यवस्था का आवरण खडाकर स्वार्थशाधन करनेवालों क॑ दोष के कारण 


प्रजातंत्र का ही खंडन करना ठीक नहीं है। सामन्तवादी युग में राजकीय शक्ति के 
सहारे धन प्राप्त होता था और बड़े-बड़े जमीनमालिकों को राजकीय दक्ित प्राप्त थी। 


इस प्रकार की व्यवस्था प्रजातंत्र में संभव नहीं है। प्रजातंत्र कम से-कम ऐसी व्यवस्था 
मऔर पद्धति उत्पन्न करता है कि बड़े-बड़े आथिक संगठित स्वार्थों को भी राजनीतिक 
दल और संसद के सहारे ही अपना स्वार्थ सिद्ध करता होगा। दल और संसद निश्चित 
ही ग्रथपतियों के चंगुल में फँस जायँंगे, इसका कोई कारण नहीं है। अनेक उदाहरणों 
के होते हुए भी कि प्र्थ॑पति प्रत्यक्ष और भ्प्रत्त्यक्ष रूप से राजनीतिक शक्ति प्राप्त कर 
लेते हैं। यह निश्चित है कि प्रजातंत्र व्यवस्था में इस प्रकार की कारंवाइयों क्रो रोकने 
की क्षमता है । अमरीका में अ्र्थपतियों का साम्राज्य होते हुए भी, संगठन के सहारे कुछ 
नियंत्रण उन पर लगाना संभव हुआ्नमा है। ब्रिटेन में, श्रमिक दल के आन्दोलन और 
राजकीय शक्ति-प्राप्ति के कारण, श्रर्थपतियों के ऊपर अनेक नियंत्रण लगाना संभव हुआ्ना 
है और कुछ आवश्यक उद्योगों का राष्ट्रिकरण भी हुआ है । भारत में जमीन्दारी प्रथा 
का उन्मूलन कर और अछत-प्रथा को गरर-कानूनी मानने का नियम लगाकर, यहाँ 
प्रजातंत्र ने बताया है कि इस पद्धति के सहारे निहित स्वार्थों पर आ्राक्रमण करना संभव 
है। प्रजातंत्रीय व्यवस्था राजनीतिक शक्ति को गतिशील बनाकर समस्त नागरिकों के 
लिए उसकी प्राप्ति संभव बनाती है और राजनीतिक शक्ति की प्राप्ति के बाद शन्य 
अनेक निहित शक्तियों का मुकाबला किया जा सकता है । प्रजातंत्र मानव को एक नई 
चेतना प्रदान करता हैं। इससे आत्मविश्वास श्र आत्मसम्मान की भावना बढ़ती हे । 
सदियों से पीड़ित मानव को प्रजातंत्र एक आह्लादकारी औषध के रूप में व्यक्त होता 
है। प्रजातंत्रीय व्यवस्था में यदि एक नागरिक चाहे तो वह बड़े-बड़े धनसेठों को नीचा 
दिखा सकता है। अर्थशक्ति का एकख्छत्र राज्य प्रजातंत्र में बन्द हो जाता है। इस 
पद्धति के सहारे, यदि कोई गरीब मनुष्य भी विधान-सभा का या संसद का सदस्य 
ही जाता है तो अनेक धनसेठ उसकी खुशामद करते हैं। यह भी संभव है कि जनमत 
को तैयार कर और दलीय संगठन मजबूत कर, आर्थिक समानता को अधिक दूर 
तक क्रियान्वित किया जाय। भ्रजातंत्र समाजव्यवस्था की पुरानी लकीरों को तोड़ डालता है। 
यदि एक अछंत मंत्री बन जाता है तो अनेक वर्णाभिमानी ब्राह्मण भी उसको प्रणाम करते 
हँ। अत: माक्‍्सवाद द्वारा उपस्थित प्रजातंत्र की अनेक कमजोरियों को स्वीकार करते 
हुए भी में मानता हूं कि भ्रजातंत्रीय व्यवस्था में उनके समाधान का बीज वतंमान है। 
सम्पत्ति के प्रइन पर माक्‍्संवाद और प्रजातंत्र में समझौता हो सकता है । समग्रात्मक 
जीवन-दर्देन होते हुए भी प्रजातंत्र व्यवहारतः एक सजनीतिक पद्धति है। व्यक्तिगत 
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करने का पक्षपाती नहीं है। सिद्धान्ततः प्रजातंत्र के अनुसार हिसात्मक बल का एका- 
धिकारात्मक प्रयोग करने का अधिकार शान्ति और सुरक्षा के लिए केवलमात्र राज्य 
को ही है। कहा जा सकता है, अनेक अवसरों पर शान्ति और सुरक्षा का आवरण 
लगाकर वर्गविद्येष की स्वार्थरक्षा के लिए राज्य हिसात्मक बल का प्रयोग करता है। 
यदि प्रजातंत्रीय राज्य ऐसा करता है तो निस्सन्देह सामान्य कल्याणवाद के महान उद्देश्य 
से वह पतित होता है। किन्तु इससे ज्राण पाने का मार्ग यहीं है कि प्रजातंत्रीय व्यवस्था 
को इसके आदशं के अधिक अनुरूप बनाया जाय। प्रजातंत्र के विशाल आद्शवाद को 
ध्यान में रखते हुए इसको दाक्तिशाली बनाने का यत्न करना हैं, न कि इसकी कम- 
जोरियों के कारण इसका बध कर दिया जाय। लास्की का ऐसा प्रस्ताव है कि राज- 
नीतिक स्वतंत्रता के नाम पर शस्त्र और सैन्यबल के द्वारा राज्य को खत्म करने का 
प्रचार करना भी विहित है'। मेरी समझ में लास्की का प्रस्ताव अव्यावहारिक है। 
यदि लास्की का इतने से ही प्रयोजन है कि राज्य इतना नैतिक दृष्टि से मजबूत 
बने कि हिसात्मक क्रान्ति का विचार - ही लोगों के हृदय में स्थान न पा सके तो यह 
अआ्रामक है। जब जब राज्य के विरोध में प्रतिक्रिया हुई है, तब-तब वह कुछ अल्प- 
संख्यक वर्ग के नेतृत्व में हुई है। लास्की का यह प्रस्ताव कि राज्य यदि सामाजिक 
न्याय का पूरा पालन करेगा तो उसके विरोध में कोई दलील जनता सुनेगी ही 
नहीं, समाजश्ञास्त्रीय और मनोवैज्ञानिक दृष्टि से असंगत है। राज्य और व्यवित में 
सर्वथा रागात्मक सम्बन्ध नहीं है। संभव है कि अल्पसंख्यक वर्ग और नेता, जनता को 
उलटा-सीधा प्रचार कर अपने दल में ले औवें। इसलिए राज्य हिसात्मक प्रचार की 
छठ कदापि नहीं दे सकता। इस प्रकार की छट न देने से उसकी प्रजातांतरिकता 
न्यूनता नहीं होती। क्‍या यह नहीं कहा जा सकता कि यदि विरोधी दल के पास 
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जबरदस्त स्वमतसमर्थक प्रमाण है, तो अवश्यमेव जनमत उनकी सचाई से प्रभावित 
होकर अगले निर्वाचन में उनकी बात मान लेगा ? हमें यह नहीं भूलना है कि 
प्रजातंत्र का उद्देश्य यही है कि जनमत निष्प्रतिबन्ध हो। यदि प्रजातंत्र में कमियाँ हैं, 
तो इसका यह मतलब नहीं कि प्रजातंत्र को हटाकर अपनेको प्रशस्त और बडद्विमान 
साननेवाला वर्ग हिसात्मक पंद्धति से शासनारूढ़ हो जाय। प्रजातंत्रीय स्वतंत्रता का 
आधार ही यह है कि मनुष्य को गलती करने की भी स्वतंत्रता हो । उसी के सहारे 
सत्यमाग पर चलने की स्वतंत्रता प्राप्त होती है। यह ठीक है कि प्रजातंत्र को सैन्य- 
शक्ति का प्रयोग करना पड़ा है । सन्‌ १७६६ से लेकर फ्रांको-प्रशियन युद्ध तक का इतिहास 
फ्रांस के ग्रजातत्र के द्वारा शक्तिप्रयोग का इतिहास हैं। अमरीका के गहयद्ध में भी 
भयंकर सैन्यशक्ति का प्रयोग हुआ । किन्तु इस प्रकार के सैन्य-प्रयोग वैधिक राजकीय 
दक्ति ह्वारा देश की रक्ष। के लिए किये गये थे। किन्‍्त वर्गविशेष और दलविशेष को 
राज्य के उन्मूलन के निमित्त इस प्रकार की स्वतंत्रता नहीं मिल सकती है। दूसरी 
ओर, शक्ति ओर सैन्यंबल के प्रयोग से पीड़ित जनता को झोषणमवित और त्राण मिल 
ही जायगे, इसे कौन कह सकता है? यूरोप में रोमीय साम्राज्य का पतन, टच टन, 
स्‍लाभ आदि जातियों के आक््मण के कारण हुआ, किन्तु इन बरबर जातियों के उत्थान _ 
के फलस्वरूप यूरोप की एकता और शांति नष्ट हो गईं और समस्त मध्ययग में 
एक्वायनास, दांते श्रादि उस श्ञांति का स्वप्न ही देखते रहे। आशा की जाती थी 
कि विलसन के नूतन स्वातंत्र्य से जनता को च्राण मिलेगा और जगत्‌ प्रजातंत्र के लिए 
सुरक्षित होगा किन्तु यूरोप में तानाशाहों का भयंकर उदय हुआ । नतन स्वतंत्रता और 
अजातत्रता के बदले जनता को मिला भयंकर नरसंहारकारी विश्वमहासमर। ग्रतः इस 
प्रकार का आशज्ञावाद कि हिसा के फलस्वरूप निश्चित त्राण मिल जायगा, शोषितों और 
पीड़ितों की घृणा, रोष आदि को व्यक्त करने का एक सफल माध्यम भले ही हो किन्तु 
शायद इतिहास इस आशावाद का पोषण नहीं करता है। 


माक्संवादी विचारधारा में स्वहारा का अधिनायकत्व एक सबल सिद्धान्त ह। 
' सन्‌ १८५२ में जासेफ वेडेमेयर को लिखे एक पत्र में माक्स ले बताया कि वर्मसंघर्षों की 
: निश्चित परिणति सर्वहारा के अ्धिनायकत्व में होगी। अबतक कुछ पुरुषों के या एक 
पुरुष के अधिनायकत्व की बात सुनी जाती थी। यह एक वर्ग का अधिनायकत्व एक 
अनोखी कल्पना थी। काले काउत्सकी का कहना है कि वर्गाधिनायकत्व की कल्पना 
बताती हैँ कि शायद मार्क्स को अधिनायकत्व का बिलकुल शाब्दिक अर्थ अभीष्ट न हो । 
किन्तु लेनिन इस विचार का उम्र समर्थक था। उसके अनुसार काउत्सकी ग्रादि की 
सर्वहाराधिनायकत्ववाद के साथ लीपापोती, उनकी क्रान्ति के साथ अ्रवफादारी का सूचक 
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है। किन्तु मार्कसवाद के अनुसार स्वहारा का अधिनायकत्व केवलमात्र उग्र हिंसावाद 
नहीं है। सहारा का अधितायकत्व, प्रंजातंत्रीय गणराज्य का रूप है। श्रबतक का 
गणराज्य, एक अल्पसंख्यक वर; अर्थात्‌ शोषकों का है। सर्वहारा का अधिनायकत्व 
समस्त पीड़ित और शोषित कमंकरों का गणतंत्रात्मक राज्य होगा। मार्क्स और 
ऐंगल्स सन्‌ १८७१ के पेरिस कम्यून के बड़े प्रशंसक थे और एंगल्स ने स्पष्ठ छाब्दों 
कहा कि पेरिस कम्यून सर्वहारा के अधिनायकत्व का विशिष्ट उदाहरण है। एंगल्स 
अनुसार यह सर्वहारा का अधिनायकत्व, प्‌ जीवादी व्यवस्था से समाजवादी व्यवस्था के 
संक्रामणकाल के लिए उपयोगी हैँ। यद्यपि यह प्रजातंत्र है, तथापि इसमें बहसंख्यक कर्मकरों 
के द्वारा, मध्यवर्ग से छीनी गई राज्यशक्ति का संगठन किया जाता है। जब क्रान्ति 
के द्वारा प्राप्त शक्ति दृढ़ हो जाती है तब शोषणहीन समाज में राज्य की झावश्यकता 
नहीं होती । वर्गहीनता, वैयक्तिक पूजी और शोषणक्रिया के अभाव में सर्वहारा के अधि- 
नायकत्व में व्यक्त प्रजातंत्र का भी तिरोभाव सर्वंदा के लिए हो जायगा । 


ऐसा मालूम पड़ता हैँ कि मध्यवर्ग के अधिनायकत्व के विरोध में माक्सवाद 
ने सर्वहारा के अधिनायकत्व का सिद्धान्त प्रणीत किया है। मार्क्स और ऐंगल्स अपने 
“समय में विद्यमान प्रजातंत्रीय व्यवस्थाश्रों को पजीपतियों के शोषण का आवरणमात्र 
समझते थे। अतः उनका विचार था कि इस व्यवस्था के बदले बहुसंख्यक शोषितों 
का 'अधिनायकत्व संस्थापितं हो। किन्तु इस - सरकार का-पूरा स्वरूप.- क्या होगा, यह 
-माक्स और -एऐंगल्स के ग्रन्थों में स्पष्ट नहीं-है। कम्यनिस्ट घोषणापत्र कहा . हे कि 
ऋान्‍्ति -का - पहला कदम ह्ोगा--मजदूरवर्गों को शासकवर्ग . ब॒नाना:. श्रर्थात प्रजातंत्र 
की लड़ाई में विजय प्राप्त करना। किन्तु इतने से ही कोई स्पष्ट चित्र सामने नहीं 
आता। पेरिस कम्यून को ऐंगह्स ने सर्वहारा अधिनायकत्व. को उदाहरण माना है। 
माक्स ने भी इस कम्यून का. वर्णन किया है। कम्यून ने सामान्य मताधिकार की घोषणा 
की तथा व्यवस्थित सेना. के बदले नांगरिक सेना . को स्थापित. किया।. इस व्यवस्था में 
न्यायाधीश, सरकारी अफसर आदि जनता के द्वारा . च॑ने जाते थे । वे कभी भी अपने 
पद से वापस बुलाये जा सकते थे। अपने जीवन के अन्तिम काल में माक्स को कम्यून 
से भी उदासीनता हो गई और उसने बताया कि केवल' एक नगर के आन्दोलन से 
जब कि बहुत से आक्रमणशकारी और आन्दोलनकर्त्ता समाजवादी नहीं थे, कोई. विशेष: कार्य 
नहीं हो सका। यदि सचम्‌च मा्वर्सवाद का विश्वास हैं कि सर्वहारा का अधिनायकत्व 
'बहुसख्यक जनता का गणतंत्र और प्रजातंत्र है तो अधिनायंक शब्द केवल आलंकारिक 
प्रयोग के लिए ही है । किन्तु यदि यह प्रजातंत्रात्मक गणतंत्र है तो इसमें अन्य 
अजातंक्रीय उपकरणों तथा परम्पराओं---उदाहरणार्थ विरोधीदल की वर्तमानता, न्यायालय 
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की स्वतत्रता, अभिव्यक्ति-स्वतंत्रता आदि--की बातें अपेक्षित होंगी ।. यदि इनका अ्रभाव है 
तो किसी: प्रकार भी उस व्यवस्था को प्रजातंत्र नहीं. कह सकते। यदि उस व्यवस्था 
से सामाजिक और आथिक लाभ होता भी हो तो उसे प्रजातंत्र नहीं कह सकते। 
जबतक प्रत्येक वयस्क नागरिक को स्वतंत्र मतदान का अ्रवसर नहीं प्राप्त होता, 
तबतक उस व्यवस्था को प्रजातंत्र नहीं कहा जा सकता, भले ही उसके द्वारा जीवन- 
स्तर में उच्नति हुई हो। प्रजातंत्र के निश्चित प्रकार से स्वीकृत तत्त्वों और साधनों के 


२ 


स्वीकार के अभाव में सवहारा के अधिनायकत्व को हम प्रजातंत्रात्मक गणतंत्र नहीं 
मानते है।. क्‍ क्‍ 

- यह ठीक है कि आश्थिक दृष्टि से दक्तिशालीवर्ग स्वेच्छा से अपनी सम्पत्ति को 
कदापि नहीं छोड़ेगा। किन्तु- इतिहास में कुछ उदाहरण ऐसे हैं जहाँ -हिसा और 
रक्त का आश्रय लिये -विना ही सामाजिक और आर्थिक रूपान्तर संभव हुए हैं। इंगलैंड 
में सन्‌ १६८८ की क्रान्ति उदाहरण है । श्राथिक रूपान्तर का विशिष्ट उदाहरण सन्‌ १५६३ में 
रूसी कृषकदासों के विमोक्ष में मिलता है। भारत में देशी राज्यों तथा जमीन्दारों का 
उन्मूलन विना हिसात्मक शक्ति का प्रयोग किये संभव हुआ है। ब्रिटेन के अभिजात 
वर्ग और जमीन-मालिकों को सन १८३२ के. रिफार्म ऐक्ट से अपनी परम्परागत राजनीतिक 
शक्ति छोड़नी फ्ड्की। अ्रमरीका में जैक्सन के समय जो व्यापक मताधिकार दिया गया, 
वह भी रकतहीन शक्ति-र्पान्तर का ही उदाहरण है। इंगलैण्ड का श्रमिक दल भी 
एक महान्‌ कान्ति, आथिक और सामाजिक क्षेत्र में शांतिपूर्ण उपायों से, करने का प्रयास 
कर रहा था। डेनमाकक, स्वीडेन में भी रक्तहीन अनेक महान्‌ आशिक सुधार हुए हैं; किन्तु 
श्त देशों में परम्पराबद्ध जबरदस्त वर्गंप्रथा या सामन्तप्रथा नहीं थी। किन्तु मार्क्सवाद, 
हिसा में ही अन्तिम विश्वास रखता है। इंगलैण्ड, हालैण्ड और अमरीका में शांतिपूर्ण 
परिवर्तत को आशा करते हुए भी, मुख्यतया मार्क्सीय दर्शन हिंसावादी ही है । सन १८७८ 
में, अपने ग्रंथ ऐन्टी-डंरिंग' में ऐएँगल्स नें लिखा कि बंल का आश्रय . लेकर ही कोई 
सामाजिक विकास-क्रिया पुराने राजनीतिक संगठनों को खत्म करती है। सन्‌ १८८४ मे 
ऐंगल्स ने सैन्य-शक्ति के सहारे प्रतिरोध करने के अधिकार का पूरा समर्थन किया। 
मार्क्स की पुस्तक फ्रांस में वर्गसंघर्ष! की भूमिका में यद्यपि. शान्तिवादी उपायों का 
समर्थन है तथापि क्रान्ति और युद्ध के अधिकार का ऐंगंल्स ने जोरदार समर्थन किया है। कुछ 
आलोचकों वा ऐसा विचार है कि कम्यनिस्ट घोषंणांपत्र लिखने के समय माकक्‍्स 
क्रान्तिवादी था, किन्तु सन्‌ १८४८ के आन्दोलन के असफल होने के कारण वह शनैः- 
शने: विकासवादी हो गया। किन्तु इस प्रकार का विचार मुझे अ्रसंगेत मालूम पंडुता 
हैं। अपने ग्रंथ कंपिटल' के प्रथम भाग में भी स्पष्टतः उसने बल का समर्थन किया 
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है श्रौर शोषकों के शोषण का सन्देश सामने रखा है। जहाँ-जहां मार्ट और ऐंगल्स 
ने प्रजातंत्र का समर्थन किया है, उन. समस्त स्थलों को ध्यान: में रखते हुए भी ऐसा 
मालूम पड़ता है कि वे प्रजातंत्रवादी नहीं थे। प्रजातंत्र उनके लिए एक साधन हो सकता 
था। ऐंगल्स और लेनिन ने स्पष्ट कहा है कि पूंजीवादी देझों में, मजदूरों को दृष्टि 
से, प्रजातंत्र सर्वोत्कृष्ट व्यवस्था है। जबतक समाजवाद और साम्यवाद का उदय 
नहीं होता है, तबतक पूजीवादी देशों को श्रपूर्ण प्रजातंत्र का आश्रय ग्र हण कर भी 
मजदूरों को अपना संगठन दृढ़ करना चाहिए। इस प्रकार यद्यपि प्रजातंत्र जहां तक 
वह समुचित साधन बन सके, वहाँ तक मार्क्स और ऐंगल्स को इष्ट है, तथापि 
उनको समस्त दार्शनिक और समाजशास्त्रीय धारा क्रान्ति--हिसात्मक क्रान्ति-में 
निष्ठा पर ग्राश्चित है, न कि प्रजातंत्रीय सहिष्णुता पर। जैसे-जैसे औद्योगिक और 
वैज्ञानिक विकास होता है, वैसे वैसे समाज नाना वर्गों और श्रेणियों में विभक्‍त हो जाता 
हैं। अनेक समाजशास्त्रियों का ऐसा विचार है कि मार्क्सवादोक्त वर्ग संघर्ष का सिद्धान्त 
मूलतः: अप्रजातांत्रिक हैं। समाज को दो विभिन्न युद्धोन्मुख वर्गों मैं विभक्‍त मानना, 
शास्त्रीय दृष्टि से अपूर्ण है। धनी और गरीब, ये शास्त्रीय नहीं, अपितु व्यावहारिक 
शब्द हूँ । निरपेक्ष धनी और निरपेक्ष मरीब, इस प्रकार के दो वर्ग समाज में नहीं पाये 
जाते हैं। इसके विपरीत' ऋ्रमिकता के अनुसार अंशतः धनी, भ्रंशतः गरीब, इस आधार 
पर समाज का वर्गीकरण होता है। अबतक का लिखित इतिहास वर्गसंघर्षों का इति- 
हास हूँ, यह विचार एक अंप्रजातांत्रिक सिद्धान्त है। संघर्ष के स्थान पर सहमति, सद्‌- 
भाव और बौद्धिकता का. स्थापन प्रजादंज की पद्धति है। किन्तु संघर्ष, ऋान्ति आदि 
पर अत्यधिक बल देना प्रजातंत्रीय मनोवृत्ति के प्रतिकूल है। संघर्ष के अनेक क्षेत्रों के 
वर्तमान होने पंर भी, सहमति और सामान्य कल्याणप्रतिपादकता ही समाज का 
व्यापक झाधार है | यह ठीक है कि प्रजातंत्र का इतिहास भी स्वयं हिंसा से पूर्ण है। 
कुछ आलोचकों का कथन है कि यदि स्वयं प्रजातंत्र की स्थापना में हिंसा की 
पद्धति का--उदाहरणार्थ फ्रांस की ऋन्‍्ति में--आश्रय लिया जा सकता था तो कोई 
कारण नहीं कि एक अधिक स्वस्थ और तेजस्वी समाज की रचना में क्‍यों नहीं हिंसा 
का ग्राश्य लिया जाय? मैं पूर्णतया अहिंसा का पक्षपाती नहीं हूँ। राष्ट्रीय और 
वैयक्तिक जीवन में अनेक अवसर श्रा ज़ाते हैं>-उदाहरणार्थ सुरक्षा, आत्मरक्षा और 
. आत्मसम्मान का प्रदन, जब मनुष्य के लिए हिंसा का ग्राश्य लेना कतेव्य हो जाता 
है। किन्तु अहिंसा का अ्रक्षरशः समर्थक न होता हुआ भी में मानता हूँ कि हिंसा का 
आश्चय लेना प्रजातंत्रीय पद्धति नहीं है। व्यापक गृहसमस्याओं का समाधान हिसा की 
दृष्टि से करना मुझे अभीष्ट नहीं है। इसके परिणामस्वरूप अनाचार और उच्छु खलता 
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खाक 


बढ़ेगी और संगठित हिसा, प्रतिक्रिया में, और व्यापक हिंसा को जन्म देती हैं। अतः * 
हिंसा का क्रम फैल जाता है। अतएवं यह मानते हुए भी कि प्रजातंत्रीय पद्धति के 
विकास में कुछ देशों में हिंसा का प्रयोग हुआ है, हमें यह ध्यान में रखना हैं कि 
प्रजातंत्र ने हमारे सामने आन्तरिक राजनीतिक प्रइनों के समाधान का एक अहिसा- 
मूलक मार्ग प्रदशित किया है। जब यह पद्धति सामने आई हैँ तब क्‍यों नहीं इसको 
अधिक प्रशस्त कर इसे अपनाया जाय ! ्ि 
मार्क्स आंशिक दृष्टि से अंगरेजी प्रजातंत्र का समर्थक था; किन्तु प्रशिया की 
एवातंत्रात्मक राज्य-पद्धति का भी उसपर प्रभाव था.। मासारिक और स्पेंगलर ने. 
मार्क्स की विचारधारा पर संक्ष्म दृष्टि से प्रशिया में वर्तमान परम्पराओं का प्रभाव 
स्वीकार किया है। लेनिन ने रूस में कभी प्रजातंत्र देखा नहीं था। लेनिन राज्य की 
ठप्रवस्था में और साम्यवादी दल के संगठन में कहीं भी प्रजातंत्र को नहीं स्थान देता था । 
दलीय संगठन में अल्पसंख्यकों के नेतृत्व को ही वह विशेष आवश्यक मानता था। 
मानव जाति को साम्य, स्वतंत्रता, न्याय का दृश्य दिखाने का विराट स्वेप्न देखनेवाला 
होकर भी लेनिन स्वभावतः प्रजातंत्रवादी नहीं था' | हिंसा के समर्थन ने लेनिन की 
दृष्टि को आवत्त कर दिया था। वह बहुत दूर तक असहिष्णु भी हो गया था। समग्रा- 
त्मक दन्द्रवाद का एक्तैंच्रात्मक सवेत्र साञ्जाज्य मानने के कारण' लेनिन का हृदय 
उस स्थादवादी और आलोचनात्मक मानसिक वृत्ति के नितान्‍्त प्रतिकूल था जो प्रजा- 
तंत्र का प्राण हैं। लेनिन के अनुसार प्रजातंत्र की तीन अवस्थाएँ है--(क) पू्‌जीवादी 
परम्परा के अन्तर्गत, कर्मकरों की रक्षा के लिए, प्रजातंत्र सर्वश्रेष्ठ साधन है अर्थात 
एकतंत्र और अभिजाततंत्र की अपेक्षा यह अधिक कल्याणकारी है। अतएवं लेनिन का 
कहना था कि प्रजातंत्रीय गणतंत्र, मध्यवर्गी शासनपद्धतियों में सर्वोत्कृष्ट और सबसे 
अधिक उन्नतिपथगामी है। (ख) किन्तु पूजीवादी देशों का प्रजातंत्र स्वभावतः ही 
अपूर्ण है और एकतंत्र तथा अल्पतंत्र की श्रपेक्षा अधिक उन्नतिशील होते हुए भी, जब 
श्रमिकों और कृषकों का प्रश्न सामने आता है तब॑ यह सर्वबेदा शोषणकारी पद्धति को 
अपनानेवाले पृ जीपतियों के हित का ही पोषण करता हैं। अतएव जब पंजीवादी 
समाज का अन्त होगा तब मध्यवर्ग के प्रजातंत्र का खात्मा कर कमकरों और कृषकों 
का प्रजातंत्र स्थापित किया जायगा* | यह मध्यवर्गी प्रजातंत्र की अपेक्षा अधिक व्यापक 
होगा । यह शोषकों के स्थान पर शोषितों को प्रतिष्ठित करेगा। (गं) पूर्ण साम्यवादी 
व्यवस्था शोषण, सामाजिक वर्ग और वैयक्तिक संम्पत्ति के अभाव में राज्य का 
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तिरोभाव होने से प्रजातंत्र, जो सरकारी व्यवस्था का एक रूपमात्र है, का भी तिरो 
भाव हो जायगा। लेनिन की विचारधारा . प्रजातंत्र की वर्तमान कमियों को सुधारने 
की अपेक्षा इसको हटाने पर अधिक बल देती है। कर्मकरों और कृषकों का अ्रधि 
नायकत्व प्रजातंत्रीय पद्धति का समर्थन करेगा, इसके लिए कोई एतिहासिक प्रमाण 
नहीं मिलता है। अधिनायकत्व और प्रजातंत्र, इन दो छाब्दों का संयोग हास्यास्पंद और 
असंगत है। प्रजातंत्र के साथ अधिनायकत्व का प्रयोग केवल लाक्षणिक या आलंकारिक 
रूप से ही किया जा सकता हे, इसका यथातथ्य शाबि क भश्रर्थ प्रजातंत्र के साथ कदापि 
भी चरितार्थ नहीं किया जा सकता। ऐसा विदित होता है कि प्रजातंत्र के विशाल 


क्र 
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दाशनिक राजनीतिशास्त्र का मूल तत्त्व है--मानव के नैतिक और आध्यात्मिक 
स्वरूप का पोषण और समर्थन। इस महान्‌ सिद्धान्त को क्रियान्वित करने में प्रजातंत् 
का मौलिक और व्यापक स्थान हैँ। पश्चिमी सभ्यता ने जो प्र तिनिधिक प्रजातंत्र 
का रूप उपस्थित , किया है, उसमें अनेक अ्पूर्णताएं, असगतियाँ और. स्वार्थशाधन 
प्रक्रिगएँ वर्तेमान हैं। तथापि उसकी अ्रपेक्षा, भानव के राजनीतिक अधिकार को व्यक्त 
करनेवाली कोई अधिक सफल पद्धति अभी नहीं है। अ्तएवं आज हमें इस बात का 
प्रयत्न करना है कि प्रजातंत्र को भ्रधिक प्रशस्त और पूर्ण बनाया जाय। स्वतन्त्रता, समानता, 
सामाजिक न्याय आदि विशाल श्रेय इसके द्वारा ही निष्पन्न किये जा सकते हैं। 
माक्संवाद की सबसे बड़ी विशेषता है कि गअत्यन्त उदात्त छब्दों में इसने सामाजिक 
न्याय की माँग की है। त्रस्त, पीड़ित जनता की आवाज को व्यक्त करने के कारण ही 
आज माक्‍्सवाद, असहायों का एक नृतन धर्म बनकर आंया है और स्वयं माकक्‍्स की 
एक पेंगम्बर के समान, पूजा होती हैं । आवश्यकता इस बात की है कि माक्सवाद 
द्/रा समरथित सामाजिक न्याय को क्रियान्वित करने के लिए प्रजातंत्रीय पद्धति का 
आश्रय लिया जाय। प्रजातंत्रीय पद्धति के सहारे सम्पत्ति और विद्येषत: जमीन की 
समस्या का समाधान यदि हो जाय तो मानवता के विकास में प्रजातंत्र एक अत्यन्त 
ही विशाल अगला कदम सिद्ध होगा। इसका तात्पर्य होगा कि राजनीतिक प्रजातंत्र 
और समाजवादी अर्थशास्त्र का सामंजस्य करना चाहिए। राजनीतिक स्वतंत्रता और 
समानता के साथ-साथ कम-से-कम आधारभत आवश्यकताओं के सम्बन्ध में आथिक 
समानता का समन्वय करना होगा। इस अर्थ में कह सकते हैं कि समाजवाद प्रजा 
तंत्र का आथिक विस्तार है। उन्नीसवीं शताब्दी में समाजवाद और आशिक समानता 
के सिद्धान्त जोरों से प्रचारित हुए। अब इस बात कौ आवश्यकता है कि अठारहवीं 
शताब्दी के महान्‌ संदेश राजनीतिक स्वतंत्रता और समानता के साथ, समाजवाद और 
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ग्राथिक समानता का यथासाध्य समन्वय किया जाय। दाशैनिक राजनीतिशास्त्र समन्वय- 
सामंजस्य का पक्षपाती है न कि एकांशद्शिता और अ्रनावश्यक संघर्ष का। मानव 
सभ्यता और संस्कृति आज भयानक खतरे से गुजर रही है। आज यह श्रत्यन्त 
वांछनीय है कि गझलग-अलग निराला राग आलापने के बदले मानव-संस्कृति की 
यांत्रिक और वैज्ञानिक विकास से संस्कृति की रक्षा नहीं हो सकती है। विराट नैतिक 
श्रौर राजनीतिक श्रेयों को मानवमात्र के हित में उपग्रोग करना ही आज संत्राण का 
एकमात्र मार्ग है। नीतिमान्‌ चैतन्य मानव के उदंबोध के लिए आवश्यक है कि सभ्यता 
ओर संस्कृति में बौद्धिकता और आचारपग्राहिता का अनप्रवेश किया जाय। स्वार्थ 
साधक मतों के स्थान पर. महान्‌ विचारकों, तत्वदर्शी धर्मनेताओं और तपस्वी विशद्ध 
मानव आत्माओं के द्वारा प्रदर्शित, दाशंतिक राजनीतिशास्त्र के विराट श्रेयों को ही 
परम आदहशें मानना और उनकी सिद्धि में कर्ममोग का पालन. करना, यही झआाज 


पानव-संस्कृति के त्राॉण का सबसे बड़ा प्रशस्त पथ है। 


इकतीहि वा» ७उाकामह; असपनंकानद #7तरा ऋष्वालपाऊ ऋरयाध#र पार या, 


... आअ्रयोदश अध्याय 
सभ्यता और संस्कृति _ 


मानव जाति की आधुनिक समृद्धि और विकसनशील संस्क्ृति को देखते हुए यह 
कल्पना करना कठिन हो जाता है कि कभी मानव असहाय होकर प्राकृतिक शक्तियों 
से त्रस्त रहता था। किस प्रकार शनै:-दनैः: अपनी _ बौद्धिक शक्तियों कां विकास 
करते हुए मानव इस मह॒ती सभ्यता को प्राप्त कर सका है, यह बड़ी आकषषक 
कहानी हैं। यदि हम प्राचीन मानवों की क्ृतियों के अ्रवशेषों को देखें या वर्तमान 
आदिम निवासियों का अध्ययन करें, या मिश्र, बाबुल, मोहंजदारो आदि की सभ्यता 
का निरीक्षण करें तो हमें मानव के उन प्रयत्नों का इतिहास मिलता है जिन्हें उसने 
स्वस्थ जीवन की प्राप्ति के लिए किया है। प्राकृतिक संघर्ष से ही मानव का विकास 
हुंआ है। छः या सात हजार वर्ष पहले जो दुनिया का स्वरूप था, अब वह बहुत 
बदला हुआ है । इस महान्‌ परिवर्तन का कारण मानव के संगठित प्रयत्न ही हैं। 
मानवता को समृद्ध और विकसित करने के प्रयत्नों में कुछ तो ऐसे हैं जिनसे 
मानव का जीवन-स्तर ऊंचा होता है। शीत, उष्ण, ताप आदि से अपनी रक्षा करते 
_ हुए किस प्रकार मानव प्रतिरोधी प्राकृतिक शक्तियों को सहायिका के रूप में परि- 
वर्तित कर सकता है, इसका उदाहरण हमें जगत्‌ के प्रसिद्ध महानगरों में मिलता है । 
रेल, तार, यंत्र, जहाज, वायुयान, आदि ने प्रकृति और मानव के बीच एक प्रच॒ण्ड 
मध्यवर्ती वस्तुजात को उपस्थित कर दिया है । दूसरी ओर हम देखते हैँ कि 
मानव की रागात्मिका वृत्तियों और अनुभूतियों का सन्निवेश उसकी कविताओों और 
उसकी कलात्मक क्ृतियों में हुआ है। इस प्रकार एक ओर यदि वाह्म प्रकृति के साथ 
संघर्ष कर मानव ने विशाल और विस्मयकारी सभ्यता की रचना की है तो दूसरी 
श्रोर अपने अन्तर्जगत और आनुभूतिक प्रदेश में भी उसने बहुत उन्नति की है । ब्यापक 
श्र्थ में मानव-इतिहास उन समस्त प्रयत्नों का इतिहास है जो मानव अपने वाह्म 
और आराभ्यन्तर जगत में करता है। इतिहास को केवल राजकीय विशिष्ट पुरुष संबंधी 
घटनाओं का समूह मानना इसकी आंशिक व्याख्या है। इतिहास में मानव आत्मा की 
उस क्रमिक श्रम्युन्नति को हमें देखना है जिससे मानव की श्रावृत्त श्र निगढ़ चेतना 
का विशुद्ध स्पष्ट चेतवा और नीतिमत्ता में रूपान्तर हो रहा है। यदि एक ओर 
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हमें उन सब उपकरंणों, संस्थाओं और घटनाओं का अनुशीलन करना है जो इंति- 
हास की राशि हैं तो दूसरी ओर मानव के नैतिक और बौद्धिक चैतन्य के विकास को 
भी हमें देखना ही होगा। इस प्रकार का अनुशीलन हमें सभ्यता और संस्कृति के 
प्रहन॒ पर ले आता है। सभ्यता और संस्कृति का बड़ा घनिष्ठ सम्बन्ध राजनीतिशास्त्र 
से हैं। दूसरी ओर मानव-जीवन के ठैतिक और दाहनिक लक्ष्यों-के साथ - भी - इनका; 
. विशेषतया संस्कृति का, गहरा सम्बन्ध है। 

। संस्क्रति शब्द प्राचीन भारतीय साहित्य में मिलता हैं। विश्ववारा संस्कृति का 
संदेश वेद में प्राप्त होता है' ।” सभ्यता शब्द का सम्बन्ध सभा से है। जो नागरिक 
और राजनीतिक सभा का सदस्य है, वह . सभ्य है।. सभ्यता, इसी सम्य' शब्द. से 
भाववाचक संज्ञां है। प्राचीनमानवशास्त्र . (आन्प्रोपोलोजी) में संस्कृति, अर्थात्‌ कह्चर' 
शब्द का बड़ा व्यापक. प्रयोग होता है। जिन समस्त उपादानों, उपकरणों, सामाजिक 
बस्तुओं का .उपयोग मानव प्राकृतिक शक्तियों के साथ, संग्राम और सांमंजस्य में करता 
है, उन सबका परिग्रहण संस्कृति में होता हैं। मालिनोवस्की के अनुसार समस्त. सामा- 
जिक्‌ देनों का नाम संस्कृति हैं और इसमें यांत्रिक उपादानों के साथ-साथ वह विचारों 
भ्रभ्यासों, श्रेयों आदि का भी परिग्रहण करता है * । धर्म, भाषा, निर्माणकला, ज़ादू-टोना, 
ज्ञान, सामा्िक संगठन इन सबों को वह एंस्क्रति या कल्चर के ग्रन्तर्गत मानता है। 
आशिक संगठन, विधि और शिक्षा को संस्कृति की उपादानात्मक झावश्यकता के 
रूप में उसने प्रयक्त किया हैँ । संस्कृति की समनन्‍्वयात्मक आवश्यकता से उसने जादू-टोना 
धर्म, ज्ञान और कला का तात्पय॑ ग्रहण किया-है। इस प्रकार मालिनोवस्की के मृत में 
'उपादानात्मक आवश्यकता और समन्वयात्मक आवश्यकता का सम्मिलित रूप ही संस्कृति 
है । प्राचीन मानवशास्त्री, संस्क्रति शब्द का श्रत्यन्त व्यापक प्रयोग करते हैं। प्राचीन 
सानवों के जो गिरोह या जो टोलियाँ अमरीका, अफ्रिका, न्यूजीलैण्ड. आदि में मित्रती 
हैं, उनकी संस्कृति का वे अध्ययन करते हैं। इसी प्रकार गोंड, मंड, उराँव, तागा 
.. १, अच्छिन्नस्यथ ते देव सोम सुवीययस्य रायस्पोषस्य ददितार: स्याम । 
.... सा प्रथमा संस्कृतिविद्ववारा स प्रथमो वरुणों मित्रोअ्भग्निः॥। (यजवेंद ७।१४ ) 
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ग्रादि जातियों के सम्बन्ध में जो अध्ययन होता है, उसे भी वे सांस्कृतिक अध्ययन 
समझते हैं। कभी-कभी प्राचीन: मानवश्ञास्त्री भौतिक संस्कृति और मनोवैज्ञानिक .और 
सामूहिक संस्क्रृति इन शब्दों का भी प्रयोग. करते हैं। संस्कृति का *इतता' व्यापक अर्थ 
ग्रहण करने के कारण प्राचीन और सरलतापूर्वक  जीवन-यापन- करनेवाले  मानवों 
के प्रायः समस्त क्रियाकलापों, विश्वासों श्रादि का बोध इस एक दाब्द संस्कृति से हो 
जाता है! । सभ्यता शब्द का प्रयोग, प्राचीन मानवशास्त्री एक सीमित अर्थ में, करते हैं। 
जब पेचीदगी और संजटिलता भा जाती है, तब सभ्यता का प्रयोग उस अवस्था के 
बोध के लिए हो सकता है। बहुत से प्राचीनमानवशास्त्री . लिखित शिक्षा को संस्कृति 
और सभ्यता का विभाजक मानते हैँ। जब शिक्षां और - लेखन-कला का विकास होता 
है. तब सभ्यता का विकास होता है। उसके पहले, संस्कृति की अवस्था है। इस प्रकार 
का जो पार्थक्य सरलतामूलक समग्नग्नराहिणी संस्कृति और शिक्षणलेखनाश्रित-संजटिलता- 
मूलक सभ्यता में प्राचीन मानवशास्त्रियों ने किया है, वह उन्हीं के साहित्य में रूढ़ हो 
गायों है, अन्यत्र इस प्रकार का पार्थक्याश्रयी अन्तर नहीं किया जाता है। द 
यूरोपीय साहित्य में बेकन ने सर्वप्रथम 'कल्चर' शब्द का प्रयोग किया। बेकन 
शान के प्रकृष्ठ महत्व को स्वीकार करता है, क्योंकि इससे शक्तित और सुख की वृद्धि 
होती है* । ज्ञान शक्ति का प्रदाता है--बेकन का यह मंत्र पदिचिमी संस्कृति में आधार- 
भूत सिद्धान्त. बन गया. है। संस्कृति का लक्ष्य केवल कलात्मिका अनुभूति न॑ मान कर 
शक्तिप्रदान मानना भावी यंत्रवादी वैज्ञानिक सम्यता का. पूर्वरूप था। - यदि - बेकनः ने 
सर्वप्रथम . कल्चर” शब्द का अ्रंयोगं किया तो फ्रांस के तर्कणावादी  विचारकों नें सबे- 
प्रथम सिविलिजेशन' शब्द का प्रयोग किया! । सिविलिजेशन शंब्द नागरिक या नंगर- 
व्यवस्था--इस आ्राशय पर बल श्रदान करता है। सामन्तशाही युग और भन्धकार युगीन 
भ्रवस्था से अपने युग को अ्रधिक उत्कृष्ट प्रमाणित. करना ही इस शब्द: के फ्रांसीसी 
दाशनिकों. द्वारा व्यवहार का. कारण था। इस अर्थ को व्यक्त करने. के लिए टुगों ने 
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39007, ४०४७४ 0/24%४0% में कहता है-- 8 4दंटा४४8650 ए०व्मए9.,7 
है. (का  फााताशाया, रजार्ा0ता? +. ड#ह्दागबरबीद रण 
४०८४८ ,$८६४४८४5, खण्ड ३, पृष्ठ ५२६, आओ 


हाय 


सभ्यता और सस्क्षतिः डंड४१ 


सर्वेप्रथ्म सिविलिजेशन . का प्रयोग .किया.। .फ्रांस, के. दाशंनिक और विचारक अपने 
तकंशात्मक ओर प्रबुद्ध युग के बड़े अभिंमान. थे ।: अपने प्रबुद्ध युग को .वे पिछले अप्रबुद्ध 
युग से अधिक, महत्त्वपूर्ण और श्रेयस्कर मानते थे। यूरोपीय . साम्राज्यवाद . और उप- 
निवेशवाद के ,विकास के कारण. यूरोपीय, लोगों . का सम्बन्ध अन्य सरलतापूर्वक रहने 
वाले लोगों से हुआ । प्राचीन अमरीका के निवासिग्नों को .यूरोपीय लोग प्राकृतिक 
मानव कहते थे। कुछ सामाजिक अनुबन्धवादियों का ऐसा विचार रहा. कि नागरिक 
और, राजनीतिक समाज के उदय के .पूंव समस्त मानव इसी. प्राकृतिक अवस्था में थे। 
अठारहवीं शताब्दी में प्राकृतिक मानव और प्रबुद्ध मानव का. अन्तर जोरों से उद्घोषित 
हुआ | उसीं समय से यूरोपीय और पीछे चलकर अमरीकन मस्तिष्क. में यह विषैला - 
और, घातक। विचार उत्पन्न, हुआ .कि, . वैज्ञानिकंता , और . नागरिकता के कारण 
पश्चिमी, सभ्यता अन्य. मानवों के संगठनों ,क्री अपेक्षा अधिक उत्कृष्ट है और इस 
प्रकार साम्राज्यवाद का विचारात्मकः- आधारु,निमित्त .हुआ | इस प्रकार हम . देखते हैं 
कि सभ्यता याँः सिविलिजेशन की जो कंल्पना पहले, यूरोपीय मध्ययुग की अपेक्षा, 
आधुनिक यूरोपीय सभ्यता, को अधिक. महत्त्वपूर्ण सिद्ध करने के लिए उपस्थित हुई, 
उसने अन्ततोगत्वा सांझ्राज्यवाद को .पुष्ट करने में अपनी विजय समझी। 
जन में सर्वप्रथम .कल्चर' . शब्द, का. प्रयोग हडेर ने. किया । ह्डर 
ने प्राकृतिक जीवन और .आश्यात्मिक जीवन में सातत्त्प दिखाने का यत्न, किया" | गेटे 
ने आध्यात्मिक, संस्क्रति, (गाइस्टेस, कल्चर). का संदेश व्यक्त किया।. उसका : महाकाव्य 
फाउस्ट ज्ञान की खोज में निरन्तर परिंश्रमशीलता का आदर्श उपस्थित. करता है । 
१. तुलनीय-- राटफबातवा,. ऑबाडाएफलश छाये.. अधाधफाए0#० : 720 
खिशाावबह दृत्या 90,24/596॥07087८ (१८६६). 
२. जिकातला, :बत्कछा दा: 2005 बध (एकलफलॉ।ह- ॑क औकर्टपी0। 
(१७६०-१७६२). जर्मन भाषा में “पप्या” छाब्द का प्रयोग होता है। 
३. गेटे के 'फाउस्ट' महाकाव्य की कुछ पंक्तियाँ द्रष्टव्य हैं-- 
“ 0७9 €४०॥ 06 706 ३8 उइप्ंुभकवा८ट6 87ए85, 
0) का कील जाला जछरण55 27वें ॥ए८5 ! 
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काण्ट और फिक्ट के अनुसार: स्वातंत््य संस्कृति का मूलतत्त्व है।* इसी समय से. जर्मत 
विज्ञानवादी-दर्शन में सम्यता और संस्कृति .में अन्तर किया जाने लगा । सभ्यता 
का सम्बन्ध नागरिकता और समीक्षात्मक ताकिकता से था । संस्कृति श्रध्यात्मवाद, 
विज्ञानाद और रोमान्टिक दार्शनिकों की आत्मनिष्ठता का पोषण करती थी। 
काण्ट का कहना था कि विज्ञान की उन्नति के सहारे मनुष्य ने बहुत दूर तक सभ्यता 
के क्षेत्र में उन्नति की है, किन्तु नैतिकता का पूरा प्रवेश मानव-जीवन में नहीं हो 
सका है। नैतिकता, संस्कृति का एक बृहद अंश है। किन्तु नैतिकता का तात्पर्य जब 
वाह्य आचरण और परम्परागत. नियमों का पालनमात्र समझा जाता है, तब वह 
सभ्यता से पृथक नहीं की जा सकती। काण्ट के अनुसार कुछ महान लक्ष्यों 
की प्राप्ति में मानव की शक्तियों का प्रयोग ही संस्कृति का रहस्य है। इस प्रकार 
नैतिक दृष्टि के आधार पर सम्यता और संस्कृति में काण्ट ने अन्तर बताया है। 
इसी विचारधारा का अ्रनुसरण फिक्ट और हम्बोल्डट में भी मिलता है। 
इस प्रइन का पता लगाना मुश्किल है कि वास्तव में मानव. की उत्पत्ति कैसे 
हुई। आधुनिक प्राणिशास्त्री, ऋशेद' या बायबिल में प्रोक्त ईश्वरमूलक सृष्टिशास्त्र 
का विचार स्वीकार नहीं करता हैं। जीवन का विकास मानने के कारण आजतक 
सवंत्र ही विकास-सिद्धान्त का श्रनुमोदन किया जाता है। वेस्टरमार्क, जान डिवी आदि 
इसी परम्परा का अनुसरण कर नैतिक वृत्तियों और भावनाओ्रों का विकास स्वीकार 
करते हैं। निश्यात्मक रूप से, वर्तमान नैतिक निय्रमों और भावनाञ्रों का बीज प्राचीन 
द भर से आय कक या 
 * 0 00, छ० कटाटड का जाट एड काव्टालाी), 
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श्रादिम निवासियों की परम्पराओं में खोजना सर्वेथा संभव नहीं है । किन्तु मूलतत्त्व 
का ऐतिहासिक अनुसंधान कठिन होने पर भी यह ठीक हैं कि नैतिकता 
का पूर्ण उदय ही मानव जाति का महान्‌ साध्य है। किस प्रकार अपनी मासिक 
शक्तियों का प्रयोग कर एक ओझोर मानव ने प्रकृति-विजय करने का श्रयत्व किया 
है और दूसरी ओर अपनी वृत्तियों का नियन्त्रण किया है और कर रहा है, इस प्रइन 
की मीमांसा करते हुए ऐसा मालूम पड़ता है कि मानव का मन या बंद्धि भी 
एक पूर्ण निश्चित एकरस सत्ता नहीं है, अपितु सभ्यता के विकास के साथ इसमें भी 
महान्‌ परिवर्तन होते है। फ्रांस के कुछ समाजश्ञास्त्रियों का ऐसा ख्याल था कि आदिम 
निवासी प्राक-बौद्धिक अवस्था की मानसिक किया का प्रदर्शन करते हँ' । मानव बुद्धि 
के विस्तार और विकास का इतिहास शअत्यन्त ही महत्त्वपूर्ण है; क्योंकि एक प्रकार से 

यही सभ्यता और संस्कृति दोनों का मूल नियामक हैं। द द 
सभ्यता का सम्बन्ध उन समस्त उपादानों और साधनों से हैं जिनका प्रयोग कर 

मानव बबेरता की अवस्था का अतिक्रमण कर प्रकृति-विजय करने का प्रयास करता 

है। प्रकृति-निष्ठता की अवस्था बर्बरता की अवस्था हैं, जब प्रस्तर के साधनों का 

: प्रयोग कर मानव बहुत दरिद्रता से अपना जीवन व्यतीत करता था। जब लोहे का 

प्रयोग होने लगा, उस समय से सभ्यता प्रारम्भ होती है। मनुष्य किस प्रकार प्रकृति- 

निमग्तता की अवस्था को पारकर विशाल समृद्ध नगरों का निर्माण करता है, 
यह सभ्यता का प्रइन है। सामाजिक, आ्राथिक, यांत्रिक, राजनीतिक जीवन को समृद्ध- 
तर करना ही सभ्यता का महान उद्देश्य है। प्राचीन काल की अ्रविकसित समिति 
और सभा से आगे बढ़कर किस प्रकार पहले बड़े साम्राज्यों और आधुनिक 
काल में राज्य का विकास हुआ है, इसको समझना सभ्यता के प्रइन को 
समझना है" । स्वस्थ नागरिकता ही सभ्यता का मूल है। राज्य का सम्बन्ध सभ्यता 
से है; क्योंकि सभ्यता के विकास के साथ ही उन समस्त साधनों का विकास 
होता है जिनके सहारे विस्तृत क्षेत्र के बड़े जनसमुदाय का राजकीय नियंत्रण संभव 
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है। भारतवर्ष में प्राचीनकाल और मध्यकाल में सारे देश को एक मजबूत केन्द्रीय 
सूत्र में बाँधने के प्रयत्त इसीलिए प्रसफल हुए कि उस ' समय सभ्यता के साधनों की 
ग्रपूर्णता के कारण सारे देश में एक केन्द्रीय नियंत्रण को स्थापित करना अत्यन्त 
कठिन था। रूस और अमरीका जैसे विज्ञाल देशों में सम्यता के विकास ने ही 
(राज्य का संगठन संभव किया है। प्राकृतिक संघर्ष के सहारे सामूहिक _ जीवन को 
किस प्रकार दृढ़ और संगठित किया जायगा, यही सम्यता का साध्य है। इससे 
स्पष्ट है कि समस्त स्षामाजिक, ग्राथिक और राजनीतिक ' व्यवस्था तथा' संगठन का 
सम्बन्ध सम्यता से है। दूसरीओर यांत्रिकका और विज्ञान कीं उन्नति भी सम्यता से 
सम्बन्ध रखती है। द |; न 2 के इह कर द 
संस्कृति का सम्बन्ध मानव की अनुभूति से हैं। काव्य, कला, दर्शन, धर्म, नीति- 
शास्त्र, सौन्दर्यानुभूति, आनन्दोल्लास आदि. का संबंध संस्कृति से है। जिंन वृत्तियों, 
 इच्छाश्रों और अनुभूतियों का संबंध मानव को विशालता, सामान्यहित था आत्मिक 
_उत्कर्ष का दर्शन कराने से ट्रे, उन्हें हम संप्कृति के अन्तर्गत मानते है। यदि समुद्रयान 
, और . रेलगाड़ी का सम्बन्ध सभ्यता से है तो ताजमहल, वाल्मीकीय _ रामायण, भगवद- 
गीता का सम्बंन्ध संस्कृति से है। यदि मौर्य और गुप्त साम्राज्य की शासन-व्यवस्था 
सभ्यता से सम्बद्ध है तो रामचरितमांनस, भीष्म का चारित्य और' अ्रजन्ता “की कला 
संस्कृति का निर्मल चित्र हमारे सामने प्रस्तुत करती है। मानव की वृत्तियों का सन्‍्तु- 
लगन और सामंजस्य कर किस प्रकार  विशुद्ध संस्कारों की प्राप्ति हो सकती है, यही 
. संस्कृति का महान्‌ लक्षय है । यदि सभ्यता, वाह्य क्ंशीलता. और सामूहिक-जीवन 
संगठन से सम्बद्ध है तो संस्क्रेति का प्रयास है, स्तुत्य संस्कारों का निर्माण। जब' हम 
बुद्ध की विशाल, गम्भीरभावोत्पांदक मूंतियों का अवलोकन करते हैं तब हमारी 
भावनाओं का परिमार्जन होता है और भ्रपेक्षित संस्कारों की सृष्टि होती है। यूनानी 
कला के अत्यधिक सौन्दर्याभिव्यंकक कलात्मिका कृतियों का अ्रवलोकन क्र हमारा 
मनोवेग अभिनव रूप से प्रभावित होता है। ललित कला और साहित्य का अनुशीलन 
भावनासंशोधक ओर वृत्तिपरिमाजंक है। नीतिशास्त्र और दर्शन हमें आत्माः के श्रहँ का र- 
हन्ता रूप का दश्न कराते हैं। क्षुद्र एषणा्रों और भोगवृत्तियों से ऊपर उठकर सर्व- 
भूतहित का दर्शन ही नीति और अध्यात्म का मूल लक्ष्य है। इस प्रकार स्पष्ट है 
कि संस्कृति का सम्बन्ध शिक्षा से है। शिक्षा का अर्थ केवलमात्र नई वस्तुओं के 
सम्बन्ध में कुछ बातों की जानकारी कर लेना मात्र नहीं है। शिक्षा का तात्पये है 
. सानसिक प्रबोध। सत्‌ और असत, कर्म और अकर्म, के सम्बन्ध में वास्तविक ज्ञानकी 
प्राप्ति ही शिक्षा का लक्ष्य है। अहंकारविमढ़ता की अवस्था का ग्रतिक्मण कर विशाल 
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भानवता का दशशैन करना और “तांत्विक बोध की प्राप्ति ही शिक्षा है '। जो शिक्षा 


मानव को अ्र्थोपार्जन करने ' के योग्य बनाकर उसकी आशिक सुरक्षा और उसकी 


राजनीतिक कर्मशीलता की व्यवस्था कर सकती है, उस शिक्षा: का सम्बन्ध सभ्यता से 
है। ग्रसरस्तु ने इसीलिए, आथिक दृष्टि से, उत्पादनकारी और उदरकारी शिक्षा में 


पार्थक्य स्थापित किया है। जो शारीरिक ओर सैन्यशिक्षा सैनिकों को दी जाती हैं या 
जिस वैज्ञानिक शिक्षा का उपयोग अच्छे-अच्छे यंत्रों के निर्माण में होता हैं, वह सभ्यता 


से सम्बन्ध रखनेवाली है। 'किन्तु जिस शिक्षा से मानव चर्त्रिवानू; नीतिमान्‌, सर्व- 


भतहितानवेषी बनता 'है, 'उसका सम्बन्ध संस्कृति से -हैं। | 


मानव प्रयत्नों से किस प्रकार श्रेयस्कर सॉमूहिकीकेरण ही' सकता हूं, इस प्रइन 


* का सम्बन्ध सम्यता से है। मानव की सब प्रकार की शक्तियों का प्रयोग कर किस 
प्रकार सामाजिक जीवन संगठित तथा अधिक कार्यकारी हो सकता हैं, इस प्रश्न का 


समाधान सम्यता से होता है*। यदि 'प्रस्तरयुग, लौहयुग आदि - की अपेक्षा आधनिक 
विद्यर-यग' और अणयग' 'मानवजीवन की सामूहिक आवश्यकताओं की पूर्ति में अधिक 


सहायक है तो हम कह 'सकते हैं कि आधुनिक युग प्राचीन युग को अपेक्षां अधिक संभ्य 


, है। विद्ञाल .युंत्रों का निर्माण तंथा विशाल सम्यताश्रों और साम्राज्यों का निर्माण 
| मानव की संगठित सामृहिक जीवन >ी , श्रमशीलता का ही: परिणाम है। मिट्टी के 
मकान बनाने की अपेक्षा, आधुनिक न्यूयार्क में विशाल गननचुम्बी अट्टालिकाओं को 
_ बनाना अधिक कठिन है और अधिक बुद्धिशीलता तथा सामाजिक शक्तियों के अधिक 


_ संगठित प्रयोग की माँग करनेवाला है। इस दृष्टि से कह सकते हैं कि भ्राधुनिक मकान- 


; निर्माण-क्षिया प्राचीन युग की अपेक्षा सभ्यता के अ्रधिक विकास को सूचित करती 


ऑरचई 


है। किन्तु यह कहना असंगत होता है कि आधुनिक छायावादी और उन्नतिवादी कवि 
“वाल्मीकि, व्यास, कालिदास की अपेक्षा अधिक महत्त्वपूर्ण कृतियाँ करते हैं।' प्राचीनकाल 


गौर मध्यकाल में बेलगाडी और घोड़ागाड़ी से यात्रा करनी पड़ती थी। आज भले 


हम मोटरगाड़ी और वायुयान से यात्रा कर लें; किन्तु इससे यह कदापि नहीं सिद्ध 


. होता है कि प्राचीनकाल के ऋषियों और तपस्वियों की शअ्रपेक्षा, मानवजीवन को आत्मिक 


उन्नयन का मार्ग दिखानेवाले क्षेत्र में भी आजकल अधिक उन्नति हो गई हैं। भगवान्‌ 


: बुद्ध ने अपना धर्मचक्र-प्रवर्तनसूत्र पाँच भिक्षुओं को सुताया था। प्रतिदिन वे सात-आाठ 
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मील की ही पैदल यात्रा करते थे। रेडियो की सहायता से आज अत्यन्त साधारण 
मनुष्य भी हजारों आदमियों को भ्रपना सन्देश धुना सकता है और एक दिल में हजारों 
मील की यात्रां कर सकता है। लेकिन इतिहास बताता है कि नीतिमत्ता और आत्मिक 
संस्कृति की विशालता में बुद्ध की तुलना संसार में कोई मनुष्य नहीं कर सकता। 
संस्कृति का सम्बन्ध मानव के स्वरूप-बोध से है। बहुत बड़ी सभ्यता का निर्माण करने 
के बाद भी, श्रात्मिक वृत्तियाँ के उन्ननन और नैतिक तथा कलात्मक चैतन्य के उदय 
की दृष्टि से, मातव बर्बर रह सकता है। वाह्य जगत्‌ का नियंत्रण ही मानव पुरुषार्थ 
की इतिश्री नहीं हैं। नेपोलियन यूरोप के बहुत बड़े भाग का विजय करने में समर्थ 
हुआ; किन्तु आत्मविजय के अभाव में अहंकार और भोगवादिता का वदवती' 
होकर वह अपना पतन कर बैठा। अतः व्यापक उन्नति के लिए सामूहिकीकरण और 
सामाजिकीकरण के साथ-ही-साथ आझ्ात्मिक, नैतिक और कलात्मक चैतन्य का सम्यक्‌ 
अवबोध होना चाहिए। एकांश उन्नति से काय॑ नहीं सिद्ध हो सकता। क्‍ 

सभ्यता का सम्बन्ध जीवन के संगठन से है, संस्कृति का सम्बन्ध जीवन के उन्न- 
यन से है" । जीवन का संगठन उन समस्त वाह्य उपकरणों से होता है जो जीवन 
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बम्क्क किक 


संघर्ष में सहायता प्रदान करते हैं। जीवन के संगठन का मतलब है--शक्षति 
कं। प्राप्ति । शक्ति के सहारे हम प्राकृतिक ताकतों से संघर्ष करते हैं और शक्ति 
के द्वारा ही हमारा सामाजिक जीवन व्यवस्थित होता है। उच्छ खलता, अव्यवस्था 
सावेत्रिंक मत्स्यन्याय से मानव सभ्यता का परिरक्षण करने में वैज्ञानिक शक्ति का 
बहुत बड़ा हाथ है । शक्ति की प्राप्ति और उसका वैधिक विनियोग ही मानव- 
जीवन को प्रशस्त सामाजिक जीवन की प्राप्ति करा सकते हैं। बबेरता और असभ्यता 
के युग में शक्ति की अ्रव्यवस्था के कारण मानव-जीवन अत्यन्त साधारण स्तर का 
और प्राकृतिक शक्तियों के पूर्णतः आश्वित था। आज के विद्युत-युग में जब हम उस 
अवस्था का .काल्पनिक स्मरण करते हैं जब मानव अग्नि का प्रयोग. नहीं जानता था, 
या जब वह लिखना नहीं जानता था,. तब सभ्यता के विस्मयकारी उत्कर्ष का हमें 
पता चलता है। किन्तु स्पष्ट है कि सम्यता की इन भ्राकर्षक और जीवनोपयोगी वस्तु्रों 
से ही कार्य नहीं चल सकता-।. वाह्य वैधिक और राजनीतिक नियम ही सर्वस्व नहीं 
है। हमें उन वस्तुओं की भी आवश्यकता है जिनका स्वतः ही महत्त्व है। प्लेटो के 
अनुसार वस्तुओं के तीन विभाग हैं'। (क) वे वस्तुएँ जिनका उनके परिणास के 
लिए नहीं, अपितु अपने ही लिए महत्त्व है, उदाहरणार्थ हानिरहित आनन्द के साधन। 
(ख) वे वस्तुएं जो स्वतः नहीं, किन्तु अपने परिणाम के लिए अभिवांछित हैं, जैसे 
गारीरिक श्रम , डाक्टर का पेशा और अन्य अर्थोपार्जन कर्म। ये स्वतः नहीं अरभिप्रेत 
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है अपित, अर्थोपाजन या अन्य उदन्नतिमूलक परिणाम इनसे निकलते हैं। (ग) वे वस्तुएँ 
जिन्हें हम स्वतः भी और उनके परिणाम के लिए भी ग्रच्छा समझते हैं,, उदाहरणार्थ 

शद्ध विचार, स्वास्थ्य आदि। प्लेटो के वर्गीकरण से हमें मतविभिन्नता हो सकती है; 

किन्तु उसके सिद्धान्त से नहीं। जगत्‌ में कुछ वस्तुएं ऐसी हं जितका हम साधारण 
हूप में ही उपयोग करते. हैं। अस्पताल हम किसी निमित्त से ही जाते हैं। यदि 
रोग न हो तो कोई अस्पताल न जाय। किन्तु काव्य का आनन्द सतत वर्धभान और 
विलक्षण आह्लादकारी है। सभ्यता का सम्बन्ध उन समस्त आवश्यक और उपयोगी 
- बस्तुओं से है जो मानवजीवन को सुखमय बनाती हैं। किन्तु संस्कृति इन्द्रियग्राह्म सुखों से भी 

ऊपर की अवस्था, आनन्द, का अनुसंधाव करती है। सुख के साधनों को हम वाह्म ढंग 
से एकत्रित कर सकते हैं। पश्रर्थात्‌ एक हजार वायुयान के बदले हम दस हजार 
वायुयान बना सकते हैं। एक-देश दूसरे देश से वायुयान खरीद सकता है अथवा, 
एक देश का इन्जिनियर दूसरे देश के लोगों को बायुयाव बनाने की शिक्षा दे सकता 
है । आज अमरीका और यूरोप में अनेक भारतीय वायुयान बनाने .की 
शिक्षा ग्रहण कर रहे हैं। यूरोप से रेल की इंजिन और वायुयान खरीदें जा सकते है 

किन्तु होमर के 'इलियंड' और डास्टे की डिवाइन कौमेडी- जैसे महाकाव्यों को हम 
अपने देश में किसी वाह्य साधन से नहीं उत्पन्न कर सकते । ऐसे महाकाव्यों का निर्माण 
वैयक्तिक साधना और प्रतिभा पर श्राश्वित है। भोजन में मसाले का. प्रयोग, यूरोप- 
वासियों ने मध्ययग के अन्त में पश्चिमी एशिया से सीखा; किन्तु ईसा मसीह, संत्त पाल: 
और जरथस्त्र जैसे पुरुषों का आविर्भाव क्यों और कैसे होता . है, इसे. काई देश किसी 
दूसरे देश से नहीं सीख सकता । सांस्कृतिक निर्माण आत्मनिष्ठता का परिणाम है। इसके 
द्वारा मानव-चेतना का अभ्यदय होता है। निजी प्रतिभा के सहारे ही इसका' निर्माण 
झ्यौर रसास्वादन हो सकता है। जमनी से हम मोटर मेगा सकते हैं; किन्तु काण्ट के 
महान्‌ ग्रंथ--विशुद्ध बुद्धि का परीक्षण, को हमें स्वयं भ्रपती बौद्धिक शक्ति का 
विकास कर समझना होगा। प्रसिद्ध समाजशास्त्री आल्फेड वेबर ने कहा है कि सभ्यता 
की वस्तुओं को एक देश से दूसरे देश में ले जाना सहन है, किन्तु संस्कृति की 
वस्तुएँ दीर्घकालीन श्रम और अभ्यास से ही समझ में आरती हैं। संक्षेप में कह सकते 
हैं कि सम्यता के संस्थागत और उपादानात्मक तथा क़ियात्मक साधनों को हम अश्रन्य 
स्थानों से उधार ले सकते हैं, किन्तु संस्कृति का सम्बन्ध प्रन्तश्रेरणाओं, रागात्मक 
वृत्तियों और सूक्ष्म मानसिक जगत्‌ से है। ये शनै:शतैः ही सीसी जा सकती हैं। 
इसीलिए सभ्यता शीक्र श्रन्य स्थानों में फैल सकती है। यूरोपीय साम्नाज्यवाद के उदय 
के बाद से सुदूर अफ्रिका झौर मंगोलिया में सी परिचमी सभ्यता फैल रही है, किस्तु 
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जापान, चीन और भारत ने अपनी प्राचीन संस्कृति को सवंदा सुरक्षित रखकर ही 
पश्चिमी सभ्यता के उपकरणों को ग्रहण किया था। हाँ, तुर्की में मुस्तफा कमाल के 
नेतृत्व में, कम-से-कम संकल्प ऐसा रहा कि पश्चिमी सभ्यता के साथब्साथ पश्चिमी 
संस्कृति को भी अपनाया जाय, किन्तु तीस वर्षों के अनुभव से पता चलता है कि 
बाह्य दृष्टि से यूरोपीय सभ्यता के उपादानों का ही अनुकरण तुर्की कर सका है! । 
संस्कृति का मानसिक और हादिक सम्बन्ध होने से सभ्यता के महान परिवर्तन के बाद 
भी संस्कृति सुरक्षित रहती है। अशोक के समय से, आज भारतीय सभ्यता में महान 
अन्तर है, किन्तु बौद्ध संस्कृति के अनुपम संदेश झ्राज भी प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष रूप से 
भारत म अपना प्रभाव व्यक्त कर रहे हैं। बुद्धकालीन यातायात और व्यापार के 
साधन अब इतिहास की वस्तु हैं, किन्तु धम्मदद और दीघनिकाय अ्रभी भी नवीन हैं। 
सभ्यता की वस्तुएं पुरानी पड़ जाती हैं, किन्तु संस्कृति में एक शाइवत और चिरन्तन 
सत्य प्रकाशित होता है। महाभारतकालीन लेखनकला से आज की लेखनकला अधिक 
उत्कृष्ट है, किन्तु शांतिपरवें का अमूल्य संदेश आज भी भारतीय संस्कृति पर अपना 
ग्रमिट प्रभाव व्यक्त कर रहा है। इस प्रकार देखने से संस्कृति का विशाल रूप स्पष्ट 
होता है। ऐसा प्रतीत होता है कि संस्कृति रूपी सरिता का निर्मल सतत प्रवाह हो 
रहा है। अपनी साधना के सहारे मानव इस धारा में योगदान कर रहा है। इस 
प्रकार वेयक्तिक श्रम और साधना से उद्धृत होकर भी संस्कृति व्यापक और विशाल 
रूप धारण कर अतिवेयक्तिक हो जाती है। बौद्ध संस्कृति बुद्ध की विशाल चेतना से 
उद्धुत होकर भी सदियों तक एशिया पर अति वैयक्तिक शक्ति के रूप में अपना प्रभाव 
व्यक्त कर रही है। . क्‍ 

संसक्रति की व्याख्या करने में इसके कलात्मक और साधानात्मक पक्ष का विश्लेषण 
करना आवश्यक हैँ। यूरोपीय संस्कृति के अनुशीलन के विषय में मैथ्यू आर्नाल्‍ड 
ने यहूदी धर्म द्वारा प्रदत्त प्रचण्ड धामिकता तथा न्यायश्ीलता के साथ यूनानियों द्वारा 
प्रदत्त सौन्दर्यात्मक और कलात्मक अनुभूति का उल्लेख किया है*। मानव-इतिहास मे 
अनेक युग ऐसे होते हैं जब ज्ञान, साधना, तपस्या तथा अध्यवसाय के सहारे संस्कृति 
का संवर्धन होता है। भारतीय इतिहास में मौयंकाल और यरोपीय इतिहास में मध्ययग 
इस प्रकार के धामिकता के यग थे । यरोप में सत्रहवीं शताब्दी के प्यरिट्न लोगों 
के आन्दोलन में धामिकता व्यक्त होती है। धामिकता क यग में नैतिक शक्तियों के केन्‍न्द्री 
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करण और बैयक्तिक तथा स्ताम्राजिक शक्तियों के जनकल्याणात्मक उपयोग पर बल 
दिया जाता है। एक दूसरा समया इतिहास में आता है जब काव्य साहित्य, चित्रकला, 
_ स्थापत्यकला- आदि के विकास पर अ्रधिक ध्यात दिया जाता हैं। भारतीय इति- 
हास में गुप्तलोगों का राज्यकात श्र मुगलों का राज्यकाल इस प्रकार के यूग थे। 
यूरोपीय इतिहास में एथेस तथ्या रेवायसेन्स के समय की इटली में इस प्रकार का 
प्रयत्त हमें दिखाई पड़ता हैं। इस प्रकार मौर्यकाल और गुप्तकाल को इतिहासब्यापी 
प्रवत्ति का निदर्शंत करनेवाला प्रतीकात्मक स्वरूप हम मान सका है । मौ्यकाल, धाभिक 
विकास, नैतिक साधना तथ्था जनकव्याणात्मक शक्ति-उपयोग का प्रतीक है। गुप्तकाल, 
साहित्य, कला आदि के विकात्त का प्रतीक है। स्पष्ट हैं कि मौर्मयकाल और गुप्त- 
काल का उदाहरण, एक ऐस्िहाफ़िक प्रवृत्ति का विशद उदाहरण प्रस्तुत करने के 
लिए ही यहाँ दिया जा रहा है। प्तामान्यतः ये दो श्रवृत्तियाँ सर्वदा व्यापक रहने पर 
भी किसी-किसी युग में ग्रण्णा विकसित रूप प्रस्तुत करती हैं संप्कृति का 
विश्लेषण करने में फिक्ट लथा उससे यहले काण्ट ने नैतिक तत्त्वों पर ही विशेष महत्व 
प्रदान किया है। काण्ट के प्रन्ुगार संस्कृति का स्वरूप मानव अन्तरचेतना के सहारे 
विदित होता है। सर्वव्यापक आव>यकत्तंव्य नैतिक नियमों के द्वारा अनुवर्तित होना ही 
संस्क्रति का लक्षण हैं। फिट भी संस्कृति को आन्तरिक स्वतंत्रता और तर्कसंगतता 
के साथ तादात्म्पप्रात्त मानता है । पूर्ण स्वतन्त्रता को लक्ष्य मानकर मानव शक्तियों 
का प्रयोग ही सांस्कृतिक प्रयाव है। 

सम्यता और संस्कृति का मानव विकास के साथ-साथ परिवतंन होता है। यद्यपि 
सभ्यता और संस्कृति की एक स्वतंत्र सत्ता हो जाती है', तथापि इनकी चेतना 
की धारा का वाहक व्यक्ति ही है*। सभ्यता को व्यक्त करनेवाले वाहय उपादान और 
संस्कृति को व्यक्त करवाते स्तम्भ, काव्य, चारित््य आदि यद्यपि भ्रति वैयक्तिक 
हो जाते हैं, तथापि विकसित सानव का श्रबुद्ध नेतिक और आध्यात्मिक चैतन्य ह्दी 
इनका समुचित उपयोग कर सकता है। सभ्यता और संस्कृति का स्थायित्व इसी 
पर आश्चित है कि व्यापक्त आवव आवश्यकताओं की कितनी दूर तक उनसे पूर्ति 
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होती है। पश्चिमी वैज्ञानिक यांत्रिक सभ्यता से पूर्व की साधारण सम्यताएँ युद्ध में 
पराजित हो गई और इस प्रकार एशिया और अफ्रिका के निवासियों को इस विजयथिनी 
नई सभ्यता के अनेक अंशों को अपनाना पड़ा। कितु पश्चिमी यांत्रिक सभ्यता के अनेक 
महत्वपूर्ण तस्वों को अपनाकर पूर्वीय देशों के लोग आज पुनरपि जीवनसंघर्ष में वीरता 
से खड़े हैं और इस प्रकार उन समाजशास्त्रियों की उस कल्पना को निराधार सिद्ध 
कर रहे हैं जो मानती हैं कि कुछ देशों के निवासी पुराने पड़ गये और वार्धक्य के 
कारण उनमें प्रमाद और शैथिल्य आ गया है। वस्तुत: कोई जाति पुरानी नहीं 
पड़ती! । अमरीका एक नई सभ्यता है, इससे यह नहीं समझना है कि उसके मानव- 
वाहक चिरन्तन काल तक वर्तमान रहेंगे। सभ्यता और संस्कृति का वाहक मनुष्य 
एक सीमित आयू तक ही जीवित रह सकता है। मानवों का सतत जन्म और मरण 
होता रहता है। इससे संस्कृति की परम्परा पुरानी होने पर भी उसकी धारा से 
प्रभावित शरीरधारी मन्‌ष्यं अपनेको नृतन चेतना से प्रभावित मान सकते हैं । 
वेदान्तवाद एक प्राचीन सांस्कृतिक विचार है, उपयोगितावाद नूतन है। परन्तु इन 
दो वादों के शरीरधारी समर्थवों का एक निर्चित जीवन-काल तक हीं इनसे 
सम्बन्ध हो सकता है। पीछे आनेवाली पीढ़ियों को फिर धीरे-धीरे इनको अध्ययन 
के सहारे सीखना होगा। इस प्रकार स्पष्ट है संस्कृति के वाहक नयें-नये मनुष्यों के 
द्वारा. संस्कृति अपना कल्याणकारी प्रकृष्ट स्वरूप व्यक्त कर सकती है। 

. आज मानव-सम्यता में बड़े-बड़े नगरों का योगदान महत्त्वपूर्ण है। अनेक विचा- 
रकों ने प्रकृतिनिष्ठता और ग्राम्यवाद का संदेश दिया है. किन्तु ऐसा मालूम पड़ रहा 
है कि संसार बड़े-बड़े नगरों के विकास की ओर बढ़ रहा है। इन विदवव-नगरों के 
निर्माण के कारण यांत्रिकता का प्रयोग बढ़ेगा*े | दूसरी ओर यांत्रिकता के कारण 
विश्व सभ्यता का निर्माण हो रहा है किन्तु ऐसा मालूम पड़ रहा है कि विश्व-सभ्यता 
की ओर अभिसुख होकर भी शायद विश्व-संस्कृति का निर्माण नहीं हो सकता । 


१. जातियों की स्वतंत्र प्राणणत ( अंण०8८७)। छापे धार) सत्ता नहीं है, 
अपितु जाति शब्द के द्वारा वाच्य मनुष्यों की है। अतः जिस अर्थ में सत्तर पचहत्तर 
वर्ष आयुवाले मनुष्य को हम वृद्ध कहते हैं, उसी भ्र्थ में तीन, चार या पाँच हजार 
वर्ष पुरानी सम्यता को धारण करनेवाले देश या जाति को वृद्ध नहीं कह सकते । 
देश या जाति के पृथक्‌-यृथक्‌ मनुष्य सर्वदा मरते और जन्म लेते हैं । इस प्रकार 
नूतन सृष्टि सबंदा होती रहती है । अत: इतिहास और सभ्यता के पुराने पड़ने पर भी 
उस इतिहास और सभ्यता की धारा को वहन करनेवाले मनुष्य सर्वेदा नये रहते हैं। 
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मानव-जीवन के वाह्य आधारों और उपकरणों में साम्य लाया जा सकता है, किन्तु 
अनुभूति और विचितन में वैभिन्य ही संस्कृति का प्राण है। निश्चय ही यांत्रिकता, 
... विश्व-व्यापार तथा अन्तरराष्ट्रीय संगठनों से सभ्यता का जोरों से विक्रास हो रहा 
... है। विश्व-चेतना का भी झनै:-शनै: विकास हो रहा हैं। इस प्रकार की चेतना का 
यही परिणाम होगा कि पारस्परिक सदन्निकर्ष से संस्क्रतियों की धारा में आदान- प्रदा+ 
होगा। ऋग्वेद के समय से ही भारतीय संस्कृति विश्वकल्याण का मंत्र प्रचारित करती 
रही है। समस्त संसार को नैतिक चेतना प्रदान करने का आदर्श त्रिपिठक में प्राप्त 
होता है। इस मानवहितवाद को ध्यान में रखते हुए वैज्ञानिक सभ्यता के समस्त 
साधनों और उपकरणों का प्रयोग करके ही भारत विद्वसंस्कृति में अपना योगदान 
कर सकता है। राष्ट्रीय स्वतंत्रता शक्तियों को उन्मुक्त करती हैं .और उन्मुक्त 
विप्रबुद्ध चैतन्य ही सभ्यता के द्वारा उपस्थित साधनों का सम्यक्‌ प्रयोग कर सकता 
है। यदि भ्रणुशक्ति का अनुचित उपयोग कर मानव-समभ्यता को खतरे में न डाला 
जाय तो ऐसा मालूम पड़ता है कि विश्वसभ्यता के आधार.पर अलग-अलग बवतंमान 
संस्कृति-धा त्मों का विकास हो सकता हैं। 

. सभ्यता और संस्कृति का मानव-विकास से भ्रत्यनत ही घनिष्ठ सम्बन्ध है । 
कह सकते हैं कि सभ्यता और संस्क्रति का इतिहास ही मानव-विकास का इतिहास 
हैं। अनेक विचारकों ने सभ्यता का खंडन किया है। परन्तु मैं समझता हैँ कि स्वयं 
सभ्यता और संस्कृति का दोष नहीं है, यदि अप्रबुद्ध मानव उनका दुरुपयोग करता 
है। साम्यवाद के कुछ समर्थकों ने पीड़त और शोषित जनता के नाम पर संस्कृति 
का खंडन किया है। मिश्र देश के पिरामीड, ताजमहल, रोम में वर्तमान संत पीटर 
का चर्च--थे निस्सन्देह संस्क्रति के महान्‌ स्तम्भ हैं; किन्तु इनके निर्माण में लाखों मज- 
दरों का शोषण हुआ है। संस्कृति सर्वदा अ्रल्पतंत्रीय वर्ग के हाथ में रही है। जब 
संसार में पीड़ा, भूख और शोषण का साम्राज्य जारी है तब कालिदास, शेक्सपियर 
और पुश्किन के साहित्य का रसास्वादन वही वर्ग कर सकता हैं जिसके पास पूरा 
अवकाश है। इस प्रकार संस्कृति कुछ अ्रंशों में निठल्ले बैठनेवाले लोगों के मनोरंजन 
का एक साधन बन जाती हैं। जिन बनारसी साड़ियों को भारत की धनी स्त्रियाँ 
बड़े शौक से पहनती हैं, उनको बचाने में अ्रनवरत परिश्रम करने के कारण हजारों 
मजदूर यक्ष्मा के शिकार होकर स्वर्ग सिधार गये। जिन रेलगाड़ियों में बैठकर हम 
आराम से सोकर सफर करते हैं, उनके बनाने में लाखों मजदूरों का भयंकर शोषण 
हुआ हू इस प्रकार देखने से मालूम पड़ता है कि सभ्यता और संस्कृति के स्तम्भों 
पर मानव-शोषण और उत्पीड़न की छाप लगी हुई है। इसी कारण मानवता के नाम 
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पर अनेक विचारकों ने सभ्यता और संस्कृति का खंडन किया है। इस प्रकार के. 
ग्राक्षेपों का उत्तर देना कठिन है। निस्सन्देह अशोक के जिन थधर्मस्तम्भों पर हम 
इतना गर्व करते हैं, उन्हें देश के कोने-कोने में, यातायात की. अविकसित अवस्था 
में, ले जाने में श्रमिकों को भयंकर परिश्रम करना पड़ा होगा। इतनी ही हम आ्राशा 
करते हैं कि भविष्य में सभ्यता और संस्कृति के श्रेयस्कर रूप का फल व्यापक 
रूप से जनसाधारण को मिलेगा। प्रजातंत्र और समाजवाद के विकास के साथ यह 
एक मानव-अधिकार माना जा रहा है कि कला, संस्कृति आदि के समुचित उपभोग 


का अवसर प्रत्येक नागरिक को मिले। 


प्लेटों मानव-संस्कृति का समर्थक था। दाहशनिक शिक्षा के हारा जगत का 
रहस्योद्घाटन करने की शक्ति प्राप्त कर ही, मानव-जीवन का स्वरूप मालूम हो सकता 
है और शासन की उचित क्षमता प्रदान करनेवाला वृत्ति-संशोधन प्राप्त हो सकता है। 
प्लेटो के मतानुसार राजनीतिक न्याय छायामात्र है; वास्तविक न्याय है अपनी वैत्तियों 
का एकीकरण और उनका सम्यक विनियोग। प्लेटो संस्कृति का उपासक था। शिक्षणा- 
त्मक संस्कृति को ही मानव-जीवन का वह परम लक्ष्य मानता था। किन्तु संजटिल 
विलासितापूर्ण सम्यता का उसने खंडन किया हैं। विलासिता और परिम्रह युद्ध के 
कारण हैं, ऐसा प्लेटो का विचार हैं। सरलता का वह पक्षपाती था। संजटिलता का 
आगमन मानव-उन्नति का नहीं, अपितु पतन का चिहन है। प्रत्येक मनुष्य को अपना 
स्वभावनियत कम करना चाहिए। इसके लिए आवश्यक है कि अपने कर्म को करने की 
वृत्ति जिस प्रकार दृढ़ हो उसी प्रकार का वातावरण मनुष्य को मिलना 
चाहिए । इसी लिए पेचीदगी को बढ़ाकर कानून और दवाइयों को बढ़ाना उसे अभीष्ट 
नहीं था। सरलता का जीवन व्यतीत करने पर वेद्य और डाक्टर की खुशामद करने 
की आवश्यकता नहीं रहेंगी । साहित्य में भी प्लेटो अतिरंजित नाटकीयता का विरोधी था। 
वह कला का नहीं, सत्य का प्रेमी था। सौन्दर्यपूर्ण वस्तुओं के वाह्य आकर्षण का 
वह भक्‍त नहीं था, किन्तु वह उस व्यापक सौन्दय्ये-प्रत्यय का अनुसंधान करना चाहता 
था जो मानव-जीवन को प्रशस्त और यत्नशील बनाता है। प्लेटो सरलता का पक्ष- 
पाती था, संजटिलता का नहीं। किन्तु यह सरलता, अज्ञान को सरलता नहीं है। यह 
ज्ञानी का आजंव है जो वस्तुओं के याथातथ्य ज्ञान के कारण अक्ृत्रिम सहज रूप से 
ही सरलता की वृत्ति का आश्रय लेती है। सुकरात के जीवन में समुन्नत मानव आत्मा 
की यह सरलता व्यक्त हुई है। अपने आदर नगर में प्लेटो यह व्यवस्था कायम करना 
चाहता था कि धन और दीनता के अतिरंजित रूप का दर्शन न होने पावे। 
ज्ञान पर उचित ध्यान देने से समस्त कृत्रिम वस्तुश्रों के आवरणात्मक रूप का पता 
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लगता है और मानव विशुद्ध सत्य की ओर बंढ़ता है। संस्कृति की प्रयोजनसिद्धि 
इसीमें हैं कि शासकों में सम्यक ज्ञान हो, रक्षकों में भय और गअ्रभय के अवसरों 
के सम्बन्ध में ठीक विचार हो और समस्त राज्य के नागरिकों में आवश्यक आत्म- 
निग्रह और संयम हो। प्लेटो संस्कृति का समर्थक था, इसी लिए जीवन को भोगमय 
और सुखंमय बनाना उसका लक्ष्य नहीं था। समग्रग्राहिणी दृष्टि का अवलम्बन ही 
उस विद्ञाल आदक्षंबाद को जन्म देता हैं जिसके अनुसार मनुष्य को केवल वर्ग- 
विशेष के सुख की खोज नहीं करनी है, अ्रपितु समग्र राज्य का पूर्ण कल्याण और. 
शील ही उसका सच्चा प्राप्तव्य है। जिस प्रकार व्यावहारिक जगत्‌ में किसी 
व्यापक आदर्श को. क्रियान्वित करने से ही मानवशक्तियों का समुचित उपयोग हो 
सकता है, उसी प्रकार प्रत्ययमूलक आदर्शवाद और अ्रद्वतमूलक व्यापक प्रयोजनवाद - 
का आश्रय लेने से ही मानव विशुद्ध नैतिक चैतन्य की प्राप्ति कर सकता है। जिस 
प्रकार दाशेनिक विचितनमय जीवन को प्लेटो संस्कृति का उच्चतम आदर्श मानता 
हैं, उसी प्रकार अरस्तू भी भोगमय जीवन की श्रपेक्षा कर्मयोगपूर्ण ज्ञानमय जीवन 
की श्रेष्ठता का प्रतिपादक है। किन्तु दार्शनिक विचितन का समर्थन करते हुए भी 
प्लेटो और अरस्तू अपती विचारधारा में अभिजातवाद का समर्थन करते हैं। मानव- 
मात्र के लिए किस प्रकार समानता और स्वतंत्रता की प्राप्ति कराई जा सकती है, 
इस प्रइन पर उन्होंने विचार नहीं किया है। आज आवश्यकता है कि प्रत्येक मानव 
कः पूर्णतम विकास के अवसर प्राप्त हों। वाह्य वस्तुओं और उपकरणों के निर्माण 
के लिए वैज्ञानिक सभ्यता का आश्रय लेता ही पड़ेगा। परन्तु संस्कृति के अभाव में 
मानव केवल वाह्य सभ्यता के भयंकर बाहरी आकार को ही खड़ा कर सकता है। 
संस्कृति के अभाव में वाह्य सभ्यता बोझ बन कर मानवजाति का अन्त भी कर 
डालती है । असीरिया के सम्राटों ने युद्ध करनेवाले महान्‌ अस्त्र-शस्त्र को प्रस्तुत किया 
था, परन्तु संस्कृति का पूर्ण विकास न होने से वह वांह्य सैनिक सभ्यता असीरिया के 
पतन का कारण हुईं। आज आशिक, सामाजिक और यांत्रिक सभ्यता के अपरि- 
कल्पित उपकरण मौजूद हैं, फिर भी आज मानव-संस्कृति खतरे में है*। आज 
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मनुष्य को किर से सैतिक और सांस्कृतिक चेतना से दीक्षित करना है । आज वह समय 
बीत गया जब संस्कृति को एक वर्गविशेष के मनोविनोद का साधनमात्र बनाया जाता 
था। आ्राज प्रजातंत्र, मानव समानतावाद, अधिकारवाद आदि की माँग है कि प्रत्येक 
मानव को पूर्ण जीवन व्यतीत करने का उचित अवसर मिलना चाहिए। वेज्ञानिक, 
यांत्रिक और नागरिक सभ्यता ही इसके लिए अपेक्षित समस्त वाह्य उपकरणों को प्रस्तुत 
करेगी। किन्‍त इतका उपयोग सम्यक रूप से हो सके, इसके निमित्त ग्रावश्यक है कि 
संस्कृति का आधारभूत मंत्र--मानव का नैतिक चेतन्‍्य और ग्रान्तरिक उदबोध --दढ़ 
. किया जाय। सम्यता का सम्बन्ध, इस प्रकार यदि राजजीय और आशिक व्यवस्था से 
है तो संस्कृति का सम्बन्ध उन व्यापक आदर्शों से हैं जो इस वाह्म अवस्था के द्वारा 
: ब्रकटित और 'क्रियान्वित होते हैं। इस प्रकार सभ्यता और संस्कृति का राजनीति- 
शास्त्र से स्पष्ट सम्बन्ध हे । 

सभ्यता और संस्कृति का मानव इतिहांस और चेतना में क्या स्थान है, इस 
प्रश्न की मीमांसा करने का बहुत बड़ा प्रयास रूसी दाशनिक निकोलस बर्जाइभ 
नें किया है। बर्जाइईभ के ऊपर काण्ट, मार्क्स, इबसेन, डास्टोइभस्की तथा सोलोमिएभ 
का प्रभाव था*। अन्तिम सन्‍्तोष उसे रूसी आर्थोडाक्स चर्च की शिक्षाप्रों से ही 
प्रात्त हुआ। बोल्शेविकों के द्वारा निर्वासित होने पर बर्जाईभ फ्रांस में रहकर अपने 
महान्‌ धामिक और समाजश्ञास्त्रीय पुस्तकों का निर्माण करता रहा। बर्जाइभ के अनुसार 
इतिहास केवल वाह्म घटनाओञों का एकत्रीकरण मात्र नहीं है। इतिहास चिरन्तनता 
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का प्रवल सामगिक प्रवाह है! । किन्तु इतिहास में व्याप्त इस प्रकृष्ट आध्यात्मिक 
सत्य की अनुमति वैयक्तिक ज्ञानात्मक निदिध्यासन से ही हो सकती है। इस प्रकार 
इतिहास का अध्ययन एक आध्यात्मिक अनुमति हैँ। विज्ञान और. समाजश्ञास्त्र द्वारा 
उपस्थित क्रमिक उन्नति के सिद्धान्त का बर्जाईभ खंडन करता है*। उन्नति भविष्य 
में होगी, इस प्रकार का विचार अनैतिक है, क्योंकि इस प्रकार की विचारधारा में 
समस्त भूत और वर्तमान भावी पीढ़ियों के द्वारा प्राप्तव्य उन्नति के साधन-मात्र 
हो जाते हैँ। आ्राध्यात्मिक दृष्टि से इतिहास के भूत और वर्तमान अंश को साधत्त 
मात्र मानने का कोई आधार नहीं है। प्राचीन काल में भी अनेक युग ऐसे थे, जिनकी' 
तुलना में आधुनिक युग कई अंशों में पूर्ण मालूम पड़ता है। बर्जाईभ ने काण्ट 
श्रौर पिक्ट द्वारा प्रतिपादित नैतिक और आध्यात्मिक मापदण्ड को सभ्यता और 
संस्कृति में पृथक्करण के लिए उपयुक्त माना है । संस्कृति का लक्ष्य है--विराट्‌ श्रेयों 
की प्राप्ति। आध्यात्मिक कतृ त््वशक्ति का उन्मुक्त प्रवाह ही संस्कृति का मूल हैः । 
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सभ्यंता और संस्कृति - ७ 


किन्तु जीवन को शक्ति के. सहारे संचालित करना सभ्यता का प्रयोजन है। संसार को 
महती संस्क्ृतियाँ किसी शाइवत और चिंरंन्तन सत्य की अ्रभिव्यक्ति करती हैं । वाह्य या जागतिक 
दप्टि से संस्कृतियों का पतन--हो जाने पर भी यह चिरन्तन सन्देश वतमान रह सकता 

। यनानी कला, और प्लेटो, अरस्तू तथा डिमोक्रिटिस का दशेन आज भी यूरोपीय 
संस्कृति की विस्मयकारी निधि हैं। रोम की विधि-व्यवस्था भी आजतक यूरोपीय 
सामाजिक और राजनीतिक जंगत्‌ पर अपना प्रभाव व्यक्त कर रही हैं। यूरोपीय 
संस्कृति में बर्जाइभ की दृष्टि से सर्वोत्कृष्ट काल मध्ययुग का था जब संस्कृति के 
महान्‌ उन्नायक जोयाकिम आफ फ्लारिंस, अक्वायनास तथा दान्‍्ते के समान महान्‌ 
व्यक्ति उत्पन्न हए थे। तेरहवीं-चौंदहवीं शताब्दी' के बाद यूरोप में धर्मनिरपेक्षतावाद, 
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ध्भ्र्द राजनीति और दशन 


विज्ञान और भौतिकवाद की उन्नति हुई। मध्ययुगीत ईइ्वरवाद के स्थान पर मानव- 
वाद प्रतिष्ठित हुआ । मानववाद को यूरोपीय पुनरुत्थान से बहुत प्रश्नय मिला | किन्तु 
मानववाद का श्रन्त काण्ट, माक्स और नीत्हों की विचारधारा में हुआ । काण्ठ ने 
बताया कि मानव-बुद्धि केवल वाह्म वस्तुओ्रों की परीक्षा कर सकती है, विशुद्ध वस्तु- 
तत्तत का ज्ञान इसके सहारे नहीं प्राप्त किया जा सकता! । इस प्रकार काण्ट का 
दर्शन मानववाद के अग्रतिहत झाशावाद का खंडन करता है और विशुद्ध बुद्धि की 
भ्रसमर्थताओं को व्यक्त करता है। मार्क्स की दृष्टि में व्यक्ति की अपेक्षा समाज का 
महत्व अधिक है। माक्स व्यक्ति के स्थान पर वर्ग-चेतना से अतिशय प्रभावित 
मानव का राग आलापता है। उसकी दृष्टि में बिलक्षण ्रात्मिक चैतन्य का वाहक 
मनुष्य नहीं, अपितु वर्ग-चेतता से प्रभावित सामाजिक मानव ही, इतिहास का अग्न- 
दूत है। इस प्रकार सामाजिकता के नाम पर मार्क्स मानववाद का विरोधी है। जन 
दाशेनिक नीत्शें तत्कालीन श्रेयों का रूपान्तर चाहता था*। दास-नैतिक वृत्ति के स्थान 
पर अभिजात-नैतिक-वृत्ति का वह समर्थक था। उसके विचार में मानव के स्थान पर 
कि मील वैशका 0३! सपने बम मिल कल 
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ग्रतिमानव की आवश्यकता है। समाजवाद, प्रजातंत्र और ईसाइयत का खंडन कर 
तथा अतिमानववाद को प्रतिष्ठित कर शक्तिवाद का दार्शनिक आधार नीत्ोें ने प्रस्तुत 
किया । यद्यपि नीत्शे ज्ञान का पुजारी था और वह राष्ट्रवाद के स्थान पर यूरोपीय 
संस्कृति का. समर्थक था, तथापि अतिमानववाद का प्रचार कर नीत्शें ने उस मानववाद 
का खंडन किया जो. यूरोपीय पुनरुत्थान के समय से ही उद्घोषित हो रहा था । बर्जा- 
इस के अनुसार मानववाद आत्माहँकारवृत्ति को समर्पित करने का एक साधनमात्र है। 
संस्कृति की रक्षा तब हो सकती हैं जब मानव अपने सामाजिक जीवन के अन्दर 
दैवी भावनाओं का प्रवेश करायेगा। जब संस्कृति अपने आध्यात्मिक' कत्‌ स्वशक्ति का 
ग्न्त कर केवलमात्र व्यवस्थां, शक्ति आदि का ही अनुसंधान करती है, तब उसका 
सभ्यता में रूपान्तर हो जाता है। रूस में पुश्किन का युग संस्कृति का चरम उत्कर्षे 
व्यक्त करता है। साम्यवाद रूस को सभ्यता के मार्ग पर ले जा रहा है। सभ्यता 
मूलत: नगरनिवासी पूंजीपतियों की देन है। किस प्रकार जीवन को संगठित कर सुख 
और परिग्रह का अत्यधिक विलास किया जा सकता है, यही पूंजीवाद का लक्ष्य हैं। 
किन्तु पूंजीवाद और मध्यवर्ग द्वारा प्रदर्शित सभ्यता का मार्ग ही संस्कृति के रूपान्तर 
का एकमात्र मार्ग नहीं है। संस्कृति के उन्नयन का एक विशालतर मार्ग है- धामिक 
रूपान्तर ' । देवी कतं त्व और देवी नियन्त्रणकारित्व का उत्कर्ष इतिहास में देखना तथा 
जागतिक व्यवहार में दैवी-तर्व का प्रकटीकरण करना ही इतिहास का धार्मिक रूपान्तर 
हैं। इस प्रकार का धामिक रूपान्तर उस समय व्यक्त हुआ था जब यूनान और 
रोम की सभ्यता का रूपान्तर ईसाइयत के रूप में व्यक्त हुआ । ईसाइयत के उदय 
ने मानवता और दिव्यत्व का सम्मेलन उपस्थित किया। उस समय से इतिहास में 
एक अडद्भत कत्‌ तर्वशक्ति व्यक्त हुई हैं। भारतीय दर्शन अव्यक्त कूटस्थ ब्रह्म की 
निविशेष सत्ता का पोषक हैं। यूनानी दर्शन गणितशास्त्र की पद्धति से प्रभावित है। 
इसीलिए भारतीय और यूनानी संस्कृति में इतिहास की सततप्रवहणशीलसत्ता का 
स्वीकार नहीं है। काल का अ्रतिकमण कह ही मोक्ष या कैवल्य की प्राप्ति भारतीय 
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४६०. राजनीति और दर्शन: 


दर्शन के अनुसार हो “सकती है। बर्जाइभ का ऐसा मन्तव्य है कि: पश्चिमी जातियों 
के अन्दर जो इतना विराद कतुत्व व्यक्त हुआ है, जिसने उनके समस्त इतिहास को 
गतिशील बनाया है, उसका स्रोत यही ईसाइयत का कतृत्त्ववाद है। बर्जाइ्भ इस 
बात को मानता है कि अनेक अंशों में ईसाई चर्च पतित हो गया है और अपने . 
उत्कृष्ट आद्शवाद का पालन नहीं कर सका हैं ।फिर भी उसका विचार हैं कि ईसाइ- 
यत की शिक्षा से ही धामिक रूपान्तर संभव हैं। इसी कारण उसने नूतन मध्ययुग' 
का सिद्धान्त बलन्द रूप से व्यक्त किया है । 

यरोप के अनेक विचारकों ने आधुनिक सभ्यता की प्रतिक्रिया में श्रावाज उठाई 
थी। रोमान्टिक विचारवाले, उस तकंणात्मकता का विरोध करते हैं जो वैज्ञानिक 
यांत्रिक की जननी है। शापनहावर अंशतः पश्चिमी सभ्यता का विरोधी था तथा 
उपनिषद और बौद्धधर्म की शिक्षाओ्रों से प्रभावित था। कार्लायल-रसकिन, थोरो, इमर- 
रसन, वाल्ट ह्विव्मैन और टाल्सटाय ने आर्थिक, उपयोगितावादी तथा यांत्रिक सभ्यता 
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का विरोध किया। शोषणकारी सभ्यता के दिवालियेपनः का उम्र चित्रण: टाल्सटाय 
गौर डास्टाएभ्सकी साहित्य में हुआ है. । पश्चिमी सभ्यता के विरोध में आध्यात्मिक 
बगावत करनेवाले भारतीयों में दयानद, विवेकानन्द, रामतीर्थ, तिलक, श्रद्धानन्द, 
गांबी का नाम अत्यन्त महत्वपूर्ण है। निकोलास बर्जाइभ के साहित्य में भी यही पश्चिमी 
सभ्यता विरोधिनी भावना उमगम्रतम रूप से व्यक्त हुई हैं। रूस में अनेक लेखकों ने 
प्राचीन स्‍लाभ सभ्यता तथा उसकी धामिक संस्कृति के महत्त्व के नाम पर अन्यत्र से 
आई हुई पश्चिमी सभ्यता का प्रचण्ड विरोध किया। पश्चिमीयकरण के समर्थक-दल 
के विरोध में स्‍लाभ संस्कृति का पोषक-दल प्रकटित हुआ । स्लाभ-संस्क्ृति के समर्थकों 
में रूसी लेखक डानिलाभूसकी अत्यन्त प्रसिद्ध था। अ्रपनी पुस्तक में उसने यह विचार 
व्यक्त किया कि यूरोप पतनोन्‍्मुख है श्रौर रूसी संसक्ृति का विजय ही भविष्य के 
द्वारा प्रकटित होगा। इस प्रकार रूस में जो सभ्यता के विरोध में संस्क्ृति का 
गुणानुवाद हो रहा था, उसी व्यापक ज्ञान-धारा में निकोलास बर्जाइभ भी एक महत्त्व- 
पूर्ण विचारक हैँ। बर्जाइभ ने बताया कि यदि सभ्यता यांत्रिक है तो संस्कृति आध्या- 
त्मिक; यदि सभ्यता परिणगनात्मक और मापात्मक है तो संस्कृति गणात्मक और यदि 
सभ्यता जीवन संगठन और भौतिक शक्ति का अनुसंधान करती है तो संस्कृति श्रेयों 
की पोषिका है। किन्तु संस्कृति की प्राप्ति से ही पुरुषार्थ की सिद्धि नहीं हो सकती 
है। जब संस्कृति को ठोस रूप प्राप्त हो जाता है तब उसमें सर्जनात्मिका शक्ति का 
ग्रभाव हो जाता हैं। जब संस्कृति भी अपने रूप को व्यवस्थित और संगठित कर 
लेती है और आन्तरिक दिव्य-जीवन से उदासीनता व्यक्त करती है तथा मानव 
व्यक्तित्व के साथ रागात्मक सम्बन्ध का त्याग कर देती है, तब इसका भी ग्रन्त 
हो जाता है । 

निस्सन्देह निकोलास बर्जाईभ आज के अत्यन्त ही उत्कृष्ट, गम्भीर और महत्व- 
पूर्ण विचारकों में थे। जो व्यापक मानव-सहानुभूति उनके ग्रन्धों में व्यक्त हुई है, 
वह अतिशय. प्रभावोत्पादक़ हे" । धारमिक जगत्‌ में उनका महत्त्वपूर्ण स्थात है। जहाँ 


में 
में 


2/6 557६8 ८४०, पृष्ठ २४२-२४४ में बर्जाईभ ने जैकोब बोहमे, काण्ट 
डास्टाएभूसूकी, नीत्शे, इबसेन तथा टालस्टाय और मार्क्स का प्रभाव अपने विचार- 
निर्माण पर स्वीकार किया है। अपने विचारों का स्पष्टीकरण करते हए उसने लिखा. 
हैः 4 ॥496 छला6एटतव ब्यतत] छला6एल के ॥0० ऊठश्मोओयए 
0 3 76७ 28 ॥7 (रीलडा क्राए, 27 ७ ०ी 96 ५ 0, के 
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तक नैतिक और आध्यात्मिक दृष्टिकोण का बर्जाइभ ने समर्थन किया है, वहाँ तक 
हमें उसकी विचारधारा अभिप्रेत है। बर्जाइभ का मुख्य सन्देश है कि धर्म के सहारे 
जीवन का रूपान्तर स्थापित करना । धामिक शक्ति के सहारे व्यापक जीवन-आधार 
का समग्र रूपान्तर करना ही उसका संदेश है। किन्तु किस प्रकार सामाजिक द्ष्टि 
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से इस. प्रकार का रूपास्‍्तर सिद्ध किया जा सकता है, इस सम्बन्ध में कोई ठोस बात हमें 
बजाइस के दर्शन में नहीं मिलती है। रहस्यमयी अनुभूति, और ईसाई धर्म-प्रोक्‍्त धर्म 
दास्त्रीय विश्वासों का समर्थन, केवल इनसे ही समस्या का समाधान नहीं हो सकता । 
धामिक आदर्शवाद का समर्थत करते हुए भी बर्जाइईभ में श्रांशिक धर्मान्धता थी' । 
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चह ईसाइयत को संसार का सबसे महत्तम धर्म मानता है।  यरोपीय संस्कृति की 
द्प्टि से प्राच्य धर्मों कों, वह आध्यात्मिक रूप से भिन्न और पृथक मानता है। स्पष्ट 
है कि धर्मविशेष में विश्वास रखते हुए भी जो उदारता रामंक्ृष्ण, विवेकानन्द, गांधी 
और अरविन्द में प्राप्त होती है, उसका हम बर्जाइभ में अभाव पाते हैं। धर्मान्धता 
के कारण ही होली रोमन साम्राज्य और बाइजैन्टियन के पूर्वी रोमन साम्राज्य को 
उसने दिव्य साम्राज्यवाद की बड़ी उपाधि से. विभूषित किया। यदि दिव्य साम्राज्य- 
वाद संभव हैं तो इसलाम का उपासक, उम्मयद और अब्बासीद खलीफों के शासन- 
काल को टदिव्यसाम्राज्यवाद कहा सकता हैँ। जगत में यदि धर्म से कुछ विशिष्ट फल 
की प्राप्ति संभव हैँ तो वह व्यापक सर्वध्भसमभाव से ही हो सकती हैं। ईसा- 
मसीह “ सबसे बड़े अवतार और बुद्ध तथा कृष्ण उनसे छोटे, इस प्रकार का ढोंग 
श्राज की बुद्धिवादी परम्परा में असंगत मालम पड़ता है। .. | 
वर्जाइभ का ऐसा विचार हैँ कि संस्कृति की उन्नति के साथ व्यावहारिक जीवन 

को दरिद्रता तथा अव्यवस्था देखी जाती है। उसका कहना हैं कि जिस समय जर्मनी 
में हडर, गेटे, काण्ट, शेलिंग, हेगेल, शापेनहावर, इलायरमाखर आदि महान्‌ लेखक और 
विचारक पैदा हुए, उस समय जर्मनी का राजनीतिक और सामाजिक जीवन अत्यन्त 
तुच्छ और साधारण था। जब जमंनी को बिस्मार्क ने एक महान्‌ शक्तिशाली राष्ट्र 
बनाया, उस समय संस्कृति की दृष्टि से जम॑नी निम्न स्‍तर पर चला गया था। इटली 
को पुनरुत्थानकालीन संस्कृति के महान्‌ उन्नायक मायकेल एंजिले और लियोनार्डों अत्यन्त 
दरिद्रता का जीवन व्यतीत करते थे। जब उन्नीसवीं और बीसवीं शताब्दी. में इठली 
ने प्रचुर राजनीतिक शक्ति प्राप्त की उस समय वह संस्कृति से शन्‍्य था। ब्रिटेन 
में भी जब यंत्रवादी सभ्यता का विकास हुआ तब वह शेक्सपियर के समान 
कोई महाकवि उत्पन्न नहीं कर सका। बर्जाइभ यह सिद्ध करना चाहता है कि संस्कृति 
अ्ल्पवर्गों के हाथ में ही सुरक्षित रह सकती है। किन्तु इस प्रकार के विचार का 
।|ई ताकिक आधार नहीं अ्रबतक मानव-इतिहास में धन और शक्ति को 
स्वायत्त कस्नवाल अल्पसख्यका का प्राबल्य रहा है और संस्कृति के विकास में भी उन्हीं 
लोगों. का प्राधाज्य है। यद्यपि संस्कृति की विशिष्ट देनों का निर्माण उच्चाशय 
झौर महती . प्रतिभा से समन्वित कुछ लोग ही. कर सकते हैं; तथापि कोई कारण 
नहीं हैँ कि उस देन का व्यापक उपयोग नहीं हो। झआज इस बात की बड़ी आवश्यकता 
कि संस्कृति को कुछ लोगों की कठपुतली न बनने देकर, मानवमात्न को उसका 
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उपयोग करने का अवसर मिले। जंब संस्कृति विशाल मानवता के साथ अपना संबंध 
स्थापित करती है, तब उसमें नूतन प्राणशक्ति का संचार होता है, जैसा कि बौद्ध संस्कृति 
और ईसाई संस्कृति के इतिहास में देखा जा सकता है। यदि बुद्ध और ईसा का 
सन्देश अल्पसंख्यकों के हाथ तक सीमित रहता तो उसमें मानव को रूपान्तरित करने- 
वाली शक्ति कदापि नहीं आ सकती थी। प्रजातंत्रीय सामाजिक न्‍्यायवाद और समाज- 
वाद हमारे सामने मानव-जाति की सेवा में वैज्ञानिक साधनों के उपयोग का सन्देश 
प्रस्तुत करता है। कोई कारण नहीं मालूम पड़ता कि वैज्ञानिक और यांत्रिक उपायों 
का झाश्रय लेकर जीवन का स्तर क्यों नहीं ऊँचा किया जाय? शझांकर, न्यूटन, 
कालिदास, काण्ठ के समान मानव-संस्कृति के उन्नायक किसी विद्येप समयक्रम के 
अनुसार नहीं पैदा होते । महापुरुषों के ऐतिहासिक उद्धव का कोई अनिवार्य 
क्रम नहीं है । किन्तु इतना निद्चित है कि हमें मानव-समाज' की शक्तियों 
का समुचित उपयोग विराट श्रेयों की प्राप्ति के निमित्त, न कि वर्गविशेष के पोषण 
के लिए, करना है। 


बजईइिभ ने सभ्यता के पतन का कोई उचित कारण नहीं प्रस्तुत किया है। 
इतिहास के सामने यह एक महान्‌ प्रइन है। जो विचारक इतिहास की आध्यात्मिक 
व्याख्या करते हैँ, उनके सामने यह महत्त्वपूर्ण और विचारणीय प्रश्न है कि यदि इति- 
हास की घटनाओं के पीछे किसी व्यापक चैतन्य का प्रकाश हो रहा है तो फिर 
संस्कृति का पतन कब, क्‍यों और केसे होता है, इसकी व्याख्या करें । संत अगस्तीन, 
बोशिए, हेगेल, आदि के दर्शन में जो कुछ हो गया है, वही ईइवराभीष्ट था और वही 
विस्तारक्रम सर्वोत्कष्ट है--इस प्रकार के विचार मिलते हैं। किन्तु विश्वासी. धार्मिक 
लोगों को मान्य होने पर भी समाजजश्ञास्त्र के विद्यार्थी को इन विचारों से 
सनन्‍्तोष नहीं होता हैं। संस्क्रति क्‍यों अपने आध्यात्मिक तत्त्व को खो बैठती है और 
क्यों सामाजिक उन्मूलन तथा विश्रवृंखलता का आरम्भ होता है, इसकी समुचित व्याख्या 
बर्जाइभ के दशनशास्त्र में नहीं मिलती है। आध्यात्मिक तत्त्व का समर्थक होकर संस्कृति 
के अन्तर्गत विनाशकारी अनुस्यूत इन्द्र को स्वीकृत करने का कोई आधार नहीं मालम 
पड़ता है। बर्जाइभ का कहना है कि ऐतिहासिक नियतिवाद का यह सिद्धान्त है कि 
जगत की समस्त वस्तुएं इन्द्र से ग्रस्त हैं और इसी आन्तरिक इन्द्र के कारण उनका 
विनाश होता है। किन्तु मुख्य प्रश्न तो यही है कि इस अनुस्यत विनाशकारी इन्द् का 
क्या कारण है ? क्यों संस्कृति के अन्दर इस प्रकार का विनाशोत्पादक इच्ध भरा 
पड़ा है? बर्जाईम की विचारधारा उच्चाशय, उदात्त, गम्भीर और प्रकाण्ड होते हुए 
भी संस्कृति के पतन की व्याख्या करने में असमर्थ है। संस्क्ृति किस प्रकार अपनी 
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आत्मा की रक्षा करते हुए सतत श्राध्यात्मिक क्तृ तत्व का निर्वाह कर सकती है, इसका 
कोई ठोस समाजशास्त्रीय विश्लेषण बर्जाइभ के दर्शन में नहीं प्राप्त होता है। 
सभ्यता और संस्क्रृति के प्रहत पर गम्भीर विचार करने का प्रयत्त आधुनिक 
युग में आसवाल्ड स्पेंगलर में प्राप्त होता है' । स्पेंगलर के अनसार संस्कृति का 
आध्यात्मिक स्रोत है'। जब यह आध्यात्मिक सर्जनात्मक तत्त्व समाप्त हो जाता है 
तब संस्कृति का सभ्यता में रूपान्तर हो जाता है। संस्कृति के सम्बन्ध में स्पेंगलर 
उग्रतम साम्यवादी थाः। प्राणिशास्त्र से प्रभावित होने के कारण इतिहास की 
व्याख्या में भी उसने प्राणिशास्त्र द्वारा प्रवतित पद्धति को अपनाया। मिस्री, यूनानी 
रोमन, भारतीय और पश्चिमी संस्क्रति का विशेषतया उसने अनुशीलन किया। उसके 
अनुसार प्रत्येक संस्कृति का एक प्रधान प्रतीक होता हैं जो एक प्रकार से उस 
संस्कृति का मौलिक आधारभूत तत्त्व है। संस्कृति के समस्त अंश, उसी प्रधान प्रतीक 
के द्वारा नियंत्रित होते हैं। कह सकते हैं कि समस्त अभिव्यकितियों में उसी प्रधान 
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हैं--इन्द्रियप्रत्यक्षीकरणीय मानव शरीर। अनन्त आकाश पश्चिमी संस्कृति का प्रतीक है । 
इसी कारण भौतिक सौन्दर्य की उपासना करना, यूनानी जीवन के प्रत्येक भाग में 
दिखाई पड़ता है और इसी लिए ज्ञान की खोज में समस्त पृथ्वी-पर्यटन करने का 
उद्योग पश्चिमी देशवासियों में मिलता है! । कालातीत की कालापेक्ष अ्रभिव्यक्ति का 
चिह्न, पत्थर, मिसुदेश का प्रधान प्रतीक है। इसी कारण पिरामिडों के रूप में झ्रात्मिक 
प्रकाशन का प्रयत्न उस देझ्ष में हुआ। चीनी संस्कृति का प्रधान प्रतीक है ताओ-- जो 
अनिवर्चनीय, अनिदिष्ट मार्ग को व्यक्त करता है। स्पेंगलर के अनुसार प्रत्येक संस्कृति 
का आत्मिक आधार होता है, इसी लिए बड़ी संस्क्ृतियों का सम्मेलन या अन्य परि- 
वहन सम्भव नहीं है। कालक्रम में समस्त संस्क्ृतियों का अन्त हो जाता है और 
उनके स्थान पर अन्य संस्क्ृतियों का उदय होता है। प्रत्येक संस्कृति के विकास की 
चार श्रवस्थाएं हँ--(१) सांस्कृतिक जीवव का वसन्त--इस समय ईदवर-भावना को 
व्यक्त करनेवाले आख्यानों का जन्म होता है। जगत्‌ू-सय और जगत के प्रति तीजत्र 
आकर्षण इस समय मालूम पड़ते हैं। भारतीय संस्कृति में वैदिक यृग इस अवस्था 
का दोतक हैँ। यूनान में होमर का युग इसका उदाहरण है। प्राचीन ईसाइयत 
ओर सन्‌ ६०० से सन्‌ १२०० ई० तक वतंमान जर्मन कैथोलिकवाद में इस अवस्था का 
दर्शन होता है। स्पष्ट है कि प्रत्येक मुख्य संस्कृति में वसन्‍्तकालीन इस प्राथमिक अवस्था 
का दर्शन होता है। आखुयानात्मक कृतियों का शनै:-शनैः धर्मशास्त्रात्मक दर्शन में रूपान्तर 
हो जाता है। इस प्रकार उत्तरवेदकालीन दर्शन, प्लोटायनस, मनी, अवेस्ता, तालमुड, 
टामस अक्वायतास तथा दान्ते की विचारधारा का प्रणयन होता है। इस वसच्तकालीन 
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सांस्कृतिक यग में शने:-शने: कला का विकास होता है। (२) सांस्कृतिक जीवन का 
ग्रीष्मऋतु--इस युग में धामिक-सुधार आन्दोलन होते हैं और वसन्तकालीन दर्शन- 
परम्परा के विपक्ष में जनता का विरोध दीख पड़ता है। जगत्‌-भावना को रूपात्मक 
करनेवाले . दाशनिक सम्प्रदाय का उद्भव होता है और विज्ञानवादी तथा यथार्थवादी 
मत उत्पन्न होते हैं। संख्या के विषय में नृतन गणितशास्त्रीय विचार इस समय 
उपस्थित किये जाते हैं। प्यूरिटन परम्परा का इस समय विकास होता है। तकंणा- 
त्मक और रहस्यवादात्मक प्रणालियों से धर्म का शिथिलीकरण हो जाता है। इस 
ग्रीष्मफालीन सांस्कृतिक अवस्था के उदाहरण भारतीय संस्कृति में ब्राह्मणग्रंथ और 
उपनिषद्‌ हैं। यूनान में आफिक सम्प्रदाय, डानोनिसियन मत, सुकरात के पू्व॑वर्ती 
दाशनिक पिथागोरस आदि इस अवस्था में उत्पन्न होते' हैं। पश्चिमी एशिया की 
मगी' संस्कृति में अ्गस्तीन, नेस्टोरियन मत, मजदक तथा छठी और सातवीं शताब्दी 
का यहूदी, सिरिया का कापटिक, तथा फारसी साहित्य ; हजरत मुहम्मद आदि इस 
अवस्था के प्रतीक हैं। पश्चिमी संस्क्ृति की ग्रीष्मकालीन अवस्था निकोलास कुजानस, 
हस, सावोनारोला, लूथर, गेलिलियो, बेकन, डेकार्ट, लीबनिज, पास्कल, न्यूटन, अंग्रेजी 
प्यरिटनमतंवादी, श्रादि के द्वारा व्यक्त होती है। (३) सांस्कृतिक जीवन का शिशिर 
ऋतु--प्रीष्मकाल में नगरों में जिस आालोचनात्मक चैतन्य का बिकास हुआ था, इस 
समय वह परिपाक को प्राप्त करता हैं। यह प्रबोध का यूग है। तकंणा की सर्वे- 
शक्तिमत्ता में इस समय विश्वास रहता हैँ और तकंसंगत धर्म का विकास होता है। 
गणितसम्बन्धी विचारों को इस समय पराकाष्ठा प्राप्त होती है। इसी परिपाक की 
अवस्था में प्रचण्ड विश्वग्राही दशनों का उदय और पूर्णतम विकास होता है। भारतीय 
संस्कृति में सूत्रग्रंथ, सांख्य, बुद्ध का दर्शन, उत्तरकालीन उपनिषद्‌, योग, वेदान्त, बैशेषिक 
श्ौर न्याय इस शिशिरऋतु का प्रतिनिधित्व करते हैं। यूनान में सोफिस्ट सम्प्रदाय, 
सुकरात, डिमोक्रिट्स, प्लेटो, अरस्तू आदि इस युग में उत्पन्न होते है। पश्चिमी एशिया 
की संस्कृति में यह युग सूफी सम्प्रदाय, मृताजिलाइत मत, अलफराबी और अविचेता 
के द्वारा व्यक्त होता है। पश्चिमी संस्कृति में लाक, वाल्टेयर, रूसो, लथर, लाग्रान्ज, 
लाप्लास, गेटे, काण्ट, पिक्ट, शेलिग, हेगेल इस शिशिरकालीन धारा के मख्य प्रतीक हैं। 
राजनीतिक दृष्टि से इस समय अ्रजातंत्र का विकास होता है। यह प्रज़ातंत्र उम्र 
एकतंत्रवाद की प्रतिक्रिया में उत्पन्न होता हैं। यूनान में यह शिक्षिकालीन यग प्राय 
सन्‌ ६५० से सन्‌ २०० ई० पूर्व तक रहता है। इस समय क्लायसथेनिस, पेरिएन्डर, थेमिस्टौ 
क्लिस, पेरिक्लिज उत्पन्न होते हैं। चौथी शताब्दी में कुछ सामाजिक क्रान्तियाँ होती 

और फिर सिकन्दर के साम्राज्यवाद का उदय होता है। पर्चिसी सभ्यता में इस 
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समय राज्य की भावना का विकास होता है और मध्यवर्ग का उदय और. उत्कर्ष 
होता है। ऋरमवेल, चौदहवाँ लुई, फ्रेडरिक महान्‌, वाशिगटन, राब्सपियर इस युग के 
राजनीतिक प्रतीक हैं। अन्ततः इस युग में नेपोलियन का उदय होता है। सामन्तवादी 
युग में ग्राम्य-भावना या देश-भावना का प्राधात्य रहता है; किस्तु इस युग में नगर- 
बाद का पूर्ण आधिपत्य हो जाता हैं। (४) संस्कृति का अन्तिम हेमन्तऋतु--विश्व- 
नगरों की सभ्यता का इस समय उदय होता है । जिस आध्यात्मिक सर्जनात्मक शक्ति 
ने संस्कृति का जन्म दिया था, उसकी इस समय प्राय: समाप्ति हो जाती है। 
जीवन इस समय संदिग्ध और प्रइनवाचकता से ग्रस्त हो जाता है। अधामिक और 
अतत्वज्ञानात्मक विश्ववाद के इस युग में केवल नैतिक और व्यावहारिक प्रवृत्तियों 
का ही दर्शन होता है। इस युग में भौतिकवादी दर्शन का विकास होता है । 
विज्ञान की उपयोगिता और समुद्धि का विचार व्यंक्त किया जाता है । अंगंणितात्मक दर्शन 
की इस हेमन्त युग में उन्नति होती है । भारतीय सभ्यता में इस युग का प्रकटीकरण 
सांख्य, चार्वाक तथा श्रन्य शास्त्रीय दर्शनों के द्वारा होता है। यूनतान में सिनिकमत, 
कायरेनायक मत, यूक्लिड, अपोलोनियस, आकमीडिज इसे युग का विस्तार व्यक्त- करते 
हैं। पश्चिमी एशिया की संस्कृति में इस हेमन्त काल को अब्बासीद युग के साम्य- 
वादी तथा नास्तिक मतों में, इसलाम के अनेक आन्दोलनों में, अलबेस्नी तथा बगदाद 
और बसरा के सम्प्रदायों में हम देख सकते हैं। पश्चिमी संभ्यता में बेंथम, कौम्ट, 
डाविन, स्पेन्सर, स्टर्नेर, माकक्‍्स, शापेनहावर, नीत्शे, हेगेल, वागनंर, इंब्सेन, गाउस, 
रायमान इस धारा का नेतृत्व करते हैं। हेमन्तकालीन सभ्यता के विश्व मावना- 
बाद का चरम उत्कर्ष बौद्धदर्शत, स्ताइक सम्प्रदाय तथा संन्‌ १९०० ई० से वर्तमान 
नैतिक समाजवाद की धारा में मिलता है। राजनीतिक दृष्टि से यह जनपुंज का 
युग है | बड़े-बड़े शहरों का इस काल में पूर्ण विस्तार होता है। राजनीतिक 
निरवयबता इस युग में फैलती है। साम्राज्यवाद सभ्यता के युग की देन है।। 
अन्ततोगत्वा इस युग में श्राथिक शक्तियों का प्रजातंत्र पर पूर्ण आधिपत्य हो जाता 
है और फिर प्रजातंत्रवाद और सीजरबाद में भीषण युद्ध होता है। इसके फलस्वरूप 
सभ्यता के ऊपर प्राथमिक मानव अवस्था का पुनरपि प्राधान्य हो जाता है । 


स्पेंगलर इस प्रकार न केवल तत्त्वज्ञान, आध्यात्म, धर्म, गणित, कला और राज- 
नीतिक विकास का क्रमबद्ध दर्शन उपस्थित करता है, अपितु अनिवार्य गति से चलाय- 
मान भावी इतिहास की धारा की भी भविष्यवाणी करना चाहता है। समस्त 
इतिहास को प्राचीन, मध्यकालीन और अभ्रर्वाचीन युग में बाँटकर यह विभिन्न संस्कृतियों 
में समान-विकास नियम का दर्शत करता है। उसके अनुसार सत्य में और वस्तु 
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में अन्तर है। निदिध्यासनात्मक मस्तिष्क सत्य को प्राप्त करना चाहता है। जो 
विचारबेत्ता कर्मयोग वा ऐतिहासिक प्रचण्ड कर्मों को करने में अक्षम हैं, वे ही ज्ञान- 
योग और विश्लेषण की पद्धति का आश्रय लेते हैं। ईसामसीह इस प्रकार के सत्या- 
नुराग का दृष्टान्त उपस्थित करता है । वस्तु वह है जिसे कर्मशील मानव समझता 
है और क्रियान्वित करता है। ईसामसीह को दण्ड देनेवाला रोमन राज्यपाल पायलेट 
वस्तु का अनुरागी हैँ । मानव-इतिहास में भाग्यवाद और नियतिवाद व्यक्त होता है। 
इतिहास को केवल कार्यकारणवाद के नियम से नहीं समझा जा सकता है। इसको 
समझने के लिए भाग्यशीलता तथा नियतिवाद का ग्रहण करनेवाले आन्तरिक ज्ञान 
की आवश्यकता है । स्पेंगलर के अनुसार पश्चिमी संस्कृति अब अपने आध्यात्मिक स्रोत 
को खोकर सभ्यता के युग से गुजर रही है। इस युग में दाशनिक उन्नति संभव नहीं 
है और व्यावहारिक क्षेत्र में ही उत्कर्ष प्राप्त किया जा सकता है। द 
निस्सन्देह स्पेंगलर की विचारधारा बड़ी प्रकाण्ड, गम्भीर और कठिन है। अनेक 
आलोचकों ने उसके द्वारा वर्णित विषयों के विवेचन की अप्रामाणिकता की ओर 
ध्यान दिलाया है। किन्तु इतना निद्चित हैं कि स्पेंगलर का महान्‌ ग्रंथ 
दि डिक्लाइन झॉफ दि वेस्ट एक विलक्षण मस्तिष्क की कृति है। अनेक 
विचारकों पर स्पेंगलर का प्रभाव पड़ा और उसके खंडन में अनेक निबन्ध लिखे गये। 
स्पेंगलर की विचारधारा की अनेक कमजोरियाँ हैं। सर्वप्रथम उसके विचारों पर 
नियतिवाद का अतिशय प्रभाव है। प्रत्येक संस्कृति का पूर्वनिदिष्ट कालक्रम है और 
वृक्षों के समान संस्कृति का भी जन्म, परिपाक और अवसान होगा। इस 
प्रकार की विचारधारा इतिहास को एक पूर्वतः फलनिश्चित नाटक का रूप दे 
देती है । दाशनिक राजनीतिशास्त्र मानव आत्मा के नैतिक और बौद्धिक चैतन्य 
में विश्वास कर ऐसा मानता है कि मानव की बौद्धिक शक्तियों के संगठन और 
विस्तार से संस्कृति के पतन को रोकना संभव है। वैज्ञानिक और ताकिक कार्य- 
कारण संबंध का खंडन कर इतिहास को नियति के द्वारा शासित बताकर स्पेंगलर 
राजनीतिक नेताओं और सेनानियों का ही प्राधान्य मानता है* | अवश्य ही राज- 


१. ७एथाए्रीए' : 7667४ ० #7४ ॥766४, खण्ड २, पृष्ठ १७: “,८॥ एप 899 
गिकाह[ए थात रातरी०पां गाोंगशपाए :. फढ पत678६97 078 
'तंए07066 707 $९0४$४20707 $ 07[|५ 076, 27006 7607 96 0त6८ंग्रंए० 
इंतद ठा गरलि, 2 गरांडा0ए रण ैकालय पाठपहुआ 7र१ए प्रा, 2078- 
(था) 6 78776 0 +४९००९०॥, >परा एक 6 ग्रांडाणाए 0 8८परभा।ए 
खातगधालतठ8, 0. व कींड इटंलांग्री८ तांइटठएटाव65, ण25 7058 7]ए 


सभ्यता और संस्कृति ४७१ 


नीतिक घटनाओं को प्रकटित करने में वस्तु को पकड़नेवाले मनुष्यों की प्रधानता 
रही है, तथापि निस्संदेह विचारकों ने भी अपनी ज्ञानवारा से मानव-इतिहास के 
धरातल को बदलने में बड़ा उद्योग किया है! । 
स्पेंगलर समस्त संस्क्रेतियों में चार अवस्थाएं देखता हैं। उसके अनुसार बौद्ध 
धर्म और दरशन, स्ताइकमत और समाजवाद, संस्कृति के अन्तिम काल के द्योतक हैं *। 
किस्तु इस प्रकार का साधारणीकरण व्यक्तिविशेष की निराली विचारधारा पर 
आ्राश्रि हैं। इसके लिए कोई वस्तुनिष्ठ ऐतिहासिक प्रमाण नहीं है। भारतीय 
संस्कृति का जो वर्णन स्पेंगलर ने किया है, वह अत्यन्त अपूर्ण हैं । मेरी समझ 
में बौद्धधर्म भारतीय संस्कृति के पूर्ण उदय का प्रतीक था। भारतीय इतिहास में 
ही नहीं, अपितु एशिया के अन्य देशों में भी इसने आध्यात्मिक सर्जनात्मिका शक्ति 
का प्रवाह जारी किया । बौद्धधर्म॑ को संस्कृति के अवसान के समय का विचार 
मानना कदापि संगत नहीं है। सौत्रांतिक, वैभाषिक, माध्यमिक और योगाचार दर्शन 
भी मूलतः: नैतिक और तत्वज्ञानात्मक धामिकता का ही पोषण करते हैं। किन्तु 
जिस प्रकार हेगेल को, त्रिविधवाद मानने के कारण अनेक विषयों को अपनी पूर्वे- 
निविचत ताकिक खूपरेखा में येनकेन प्रकरेण घुसाना पड़ता हैँ, उसी प्रकार की 
हालत स्पेंगलर के चतुविधवाद की भी है। 
स्पेंगलर, नीत्शें और गेटे से बहुत प्रभावित था। किन्तु उसका यह कहना कि 
: प्रत्येक संस्कृति का एक मूल प्रतीक होता है और जीवन के प्रत्येक विभाग में वही मूल 
प्रतीक अभिव्यक्त होता है, एक प्रकार का रहस्यवादात्मक विचार है। जिस प्रकार 
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हेगेल ने बताया.-था .कि: प्रत्येक. जाति. की. अपनी आत्मा होती है और वही उसके 
इतिहास का पूरा निर्धारण करती है, उसी प्रकार का अतिशय महत्त्व स्पेंगलर अपने 
मल प्रतीक को प्रदान करता है। मेरा ऐसा विचार है कि संस्कृति के प्रत्येक 
विभाग में एक ही मूल ग्रात्मा का प्रकाशन देखना, एक भावुकतापूर्ण विश्वासमात्र है। 
राजनीतिक अवस्था, दाशनिक विचार तथा गणित और कला की उन्नति के स्तरों का 
एक ही मापदण्ड से मूल्य-निर्धारण करना ग्रत्यन्त कठिन और शायद अनावश्यक विचार 
है। शंकर के. दर्शन, ग्ार्यभट्ट के गणित और अजन्ता की चित्रकला. में क्या ताकिक 
सम्बन्ध है, इसकी कोई कार्यकारणात्मक बौद्धिक मीमांसा मेरी समझ में असम्भव है। 
तुलना और तारतम्य एक प्रकार की वस्तुशञ्रों में हो सकता है। मैं समझता हूँ कि 
जातीय आत्मा का जो विचार रोमांटिक दाशनिकों ने प्रस्तुत किया था और जिसका 
उत्कृष्ट समर्थन हेगेल ने किया था, उसीका विस्तार स्पेंगलर कर रहा है। किन्तु 
सांस्कृतिक आत्मा की कल्पना, समाज-शास्त्रीय दृष्टि से, उतनी ही अपूर्ण और असंगत 
है, जितनी सामाजिक मन या श्रेणी-व्यक्तित्व की । सांस्कृतिक आत्मा इस दशब्दद्॒य का 
एकरूपकात्मक प्रयोग हो सकता है, न कि इससे वस्तुतत््व का याथातथ्य वर्णन। प्रत्येक 
संस्कृति एक पूर्ण वृत्त है, जिसका निश्चित जीवन-क्रम है और जो यथानिदिष्ट समय 
पर या तो समाप्त हो जायगी या इंतिहासहीन शताब्दियों से गृजरेगी। इस विचार का 
कोई समाजशास्त्रीय समर्थन नहीं मिलता है। आधुनिक भारत और चीन का इतिहास 
बताता है कि जनसमूह की शक्तियों का पूर्ण उपयोग कर नूतन राष्ट्रीय व्यवस्था का 
निर्माण करना संभव हैं। 

राजनीतिक दृष्टि से स्पेंगलर अ्रनुदारवादी था और प्रशिया के जमीनपतियों की 
परम्परा का पोषक था। कुछ लोगों का कहना है कि उसने अपना महान्‌ ग्रंथ कैसर- 
कालीन जमंनी के समर्थन और फ्रांस तथा ब्रिटेन के विरोध में लिखा था। निश्चित 
ही स्पेंगलर का यह विचार कि पश्चिमी संस्कृति फाउस्टीय' संस्कृति है, जर्मनी की 
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परम्परा का पोषक है। उसका जीवन-तत्त्व तथा . संघर्ष पर अतिशय बल देना जमंती _ 
की सांस्कृतिक परम्परा के ही अनुरूप है '। उसकी पुस्तक मेन ऐंड टेकनिक्स' में 
उसका वह उग्र राष्ट्रवाद जोरों से व्यक्त हुआ है जिसका समर्थन उसने प्रशियनिज्म 
एण्ड सोशलिज्म' में किया था *। जिस गम्भीर शास्त्रीय पद्धति को उसने अपनाया 
था, उसका और व्यापक और टिकाऊ प्रभाव होता यदि स्पेंगलर भयंकर 
जन राष्ट्रवाद का पोषक' न होता। किन्तु जिस प्रकार अ्रनावश्यक रूप से अ्रतिरंजित 
राष्टवाद ने पिक्‍ट, हगेल, टाइट्सके के दर्शंत को कुछ अंश तक प्रचारात्मक रूप प्रदान * 
कर दिया, वही बात स्पेंगलर- के साथ भी हुई है। इसलिए यद्यपि स्पेंगलर कौ पुस्तक 
में समाजशास्त्रीय दृष्टि से अत्यन्त सूक्ष्म बातें भरी हैं और यद्यपि तानाशाही के आग- 
मन के सम्बन्ध में स्पेंगलर की भविष्यवाणी सत्य निकली, तथापि विशुद्ध बौद्धिक 
प्रभाव स्पेंगलर की पुस्तक का न हो सका। ऐसा भी सनन्‍्देह उपस्थित किया गया 
है कि प्रत्यक्ष रूप से यद्यपि स्पेंगलर नात्सीवाद का समर्थक नहीं था, तथापि उसके 
विचारों से नात्सीवाद के विचारात्मक धरातल का पोषण ही हुआ । विराद श्रेयों 
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की प्राप्ति का समर्थक दाशनिक राजनीतिशास्त्र सानव-समानताबाद. का - पोषक है। 
स्पेंगलर की; संस्कृति के हिमायती होकर भी, सहानुभूति: अभिजात वर्ग के साथ-थी:। स्पष्ट 
है कि यद्यपि स्पेंगलर ने एक अतिशंय प्रचण्ड बौद्धिक शास्त्र के निर्माण का श्रयत्न 
किया है तथापि भअ्रपेक्षित सफलता उसे नहीं प्राप्त हो सकी हैं। 
स्पेंगलर के समान ही, श्रार्नल्ड ट्वायनबी ने वृहत्काय इतिहास का एक अध्ययन 

उपस्थित किया है' । यदि स्पेंगलर की रचनाएँ भ्रधिक बौद्धिक व्यापकता और तीक्ष्णता 
से पूर्ण हैं तो दायनबी में इतिहास का स्पेंगलर की अपेक्षा अधिक व्यापक ज्ञान 
दिखाई पड़ता है। ट्वायनबी स्वयं स्पेंगलर से प्रभावित हुआ था। स्पेंगलर के ऐंति- 
हासिक दंशन की कमियों को पूरा करने के लिए उसने अपना ग्रंथ प्रणीतः किया:। 
'स्पेंगलर का प्रस्ताव था कि सभ्यता और संस्कृति में जन्म, विकास और पतन का एक 
अनिवाय -समंय-क्रम है। ट्वायनबी इस विचार से असहमत है। उसका कहना है 
कि यह एक स्वेच्छाचारपूर्ण कल्पना है। यदि उचित प्राकृतिक और सामाजिक चुनौ 
तियाँ मिलें तो .कोई कारण नहीं है कि बहुत दिनों तक -सभ्यताएं जीवित नरह सके 

ट्वायनबी एक रहस्यवादी विद्वान है और संत अगस्तीन के समान वह एक धर्मनिरपेक्ष 
समाज को, ईसामसीह का दिव्य सन्देश सुनाना चाहता है। जगत्‌ की इक्कीस सभ्यताओं 
का उसने वृहद्‌ श्रध्ययत किया है। यूनान और रोम के इतिहास के अध्ययन के आधार 
प्र उसने ऐतिहासिक विकास-क्रम के विचार का निर्माण किया। इतिहास के अध्ययन 
की वास्तविक इकाई ट्वायनबी के अनुसार सभ्यता है, न कि राष्ट्र | सभ्यता के विकास 
में वह चुनौती के विचार को बहुत महत्त्व देता है। प्राचीन भारतीय सभ्यता की प्राकृ- 
तिक चुनौती के रूप में वह यहाँ के जलवायु को रखता है। मध्यकालीन भारतीय 
सभ्यता की सामाजिक चुनौती के रूप में वह भारतीय समाज की विश्रंखला को 
मानता है। यूनाती सभ्यता की : प्राकृतिक चुनौती थी अनुवरा भूमि और समुद्र तथा 
सामाजिक चुनौती थी--मिनोयन समाज की विश्वृखला। परिचमी सभ्यता की प्राकृतिक 
चुनौती है नई भूमि और सामाजिक चुनौती थी--यूनानी समाज की विश्व खला। चुनौ- 
तियों के फलस्वरूप सभ्यता का विकास होता है। एक निश्चित दूरी तक परिपाक प्राप्त 
करने के अनन्तर सभ्यता का पतन आरम्भ होता है। पतन का कारण यह होता है. 
कि सर्जनात्मिका शंक्ति के संदेशवाहक आध्यात्मिक नेतागण अपनी शक्तियाँ खोकर 
केवलमात्र भौतिक शक्ति को ही अपना आधार बना लेते हैं। इतिहास में आध्यात्मिक 
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शक्ति का पूरा प्रभाव ट्वायनबी को स्वीकार हैं। सभ्यता का पतन आन्तरिक कारणों 
से होता है न कि वाह्य आाक्रमणों से। अन्य साधारण कारण आनषंगिक रूप से वर्ते- 
मान हों भी तथापि आध्यात्मिक कर्त त्वशक्ति का नाश ही मुख्य कारण सभ्यता रे 
पतन का है। जिस समय आध्यात्मिक शक्तिवाहकों के स्थान पर राजनीतिक शक्तिधर 
उपस्थित होते हैं, उस समय “कठिनता का युग' आविर्भूत होता है। यदि नेतृगण का 
आ्राध्यात्मिकीकरण हो तो सभ्यता का त्राण हो सकता है। हजरत मूसा, सीजर, :ईसा 
मसीह, संत पाल, गौतम बद्ध, महम्मद. आदि के जीवन में ऐसे अवसर आते हूं जब 
समाज से अलग होकर इन लोगों ने आत्मिक शक्ति की प्राप्ति की थी। इस ब्रकार 
के कार्य को ट्वायनबी आज सभ्यता के निमित्त भी आवश्यक मानता है। इतिहास में 
अनेक रक्षक समय-समय पर उत्पन्न होते हैं। आज जगत में ट्वायनबी के मतानुसार 
पश्चिमी सभ्यता ही एकमात्र शक्तिशाली जीवित सभ्यता है। रूस, चीन भारत और 
इसलाम की सभ्यता, परिचमी सभ्यता को अपनाकर ही अपने में नूततन जीवन 
संचार कर सकी है। ट्वायनबी मानता है कि ईसाइयत के मौलिक आध्यात्मिक उप- 
देशों को क्रियान्वित कर परिचमी सभ्यता बहुत दिनों तक जीवित रह सकती हैँ। इस 
प्रकार स्पेंगलर के अप्रतिहायंतामलक निराशावाद की अपेक्षा कम-से-कम ईसाई धर्मा 
वलम्बियों की दृष्टि में ट्वायनबी अंधिक आशावाद का पेगम्बर है और यही कारण 
है कि आज उसका जोरों से प्रभाव बढ़ रहा हैं। द 


समस्त विश्व-सभ्यता के अध्ययन और व्याख्या का महान्‌ प्रयत्न ट्वायनबी ने 
किया हैं। धर्मनिरपेक्षतावाद और वैज्ञानिक भौतिकवाद के युग में उसने धम को आधार 
मानकर सभ्यता की व्याख्या की है। यदि ईसाइयत का पुछल्ला _ छोड़कर व्यापक 
धर्ममावना का आश्रय वह ग्रहण करता तो शायंद उसकी व्याख्या अधिक समीचीन 
और ग्राह्म होती । ईसामसीह की विलक्षण अवतारप्रक्रिया में विश्वास करना किसी 
भाव॒क विश्वासी के लिए ही सम्भव है। अतिरंजित धामिक विश्वास इतिहास को ईश्वर 
की नाट्यशाला मात्र समझता है। मानव का नैतिक कतुत्त्व इस प्रकार इतिहांस में 
पूरा स्थान नहीं प्राप्त करता है। कार्यकारण सम्बन्ध का अनुसंधान करने के बदल 
जो कुछ इतिहास में हुआ है, उसीका समर्थन करना ही इतिहासकार का मुख्य कतेव्य 
हो जाता है। ट्वायनबी के इतिहास की व्याख्या में इस प्रकार वस्तुनिष्ठता का 
अभाव पाया जाता है। उदाहरणार्थ जो वस्तुनिष्ठता परेटो, माक्सवेबर, दुर्शायम झादि 
में पाई जाती है, उसका हम टवायानबी में अभाव पाते हैं। 
.... इतिहासं-प्रं्रिया सम्बन्धी अपने विचारों का निर्माण ट्वायनंबी ने मुख्यतः यूनान 
और रोम के इतिहास के आधार पर किया है। वाह्म सर्वहारा और झआन्तरिक संबे- 


४७६ राजनीति और दर्शन 


हारा, विश्वव्यापक राज्य और विश्वव्यापक धर्म-सम्बन्धी सारे विचार रोम के इतिहास 
से लिये गये हैं। केवलमात्र यूनतान और रोम के इतिहास के आधार पर निमित प्रक्रिया 
का समस्त विश्वइतिहास की सभ्यताओं की व्याख्या के लिए उपयोग ट्वायनबी 
किया है। अतः यह पद्धति असमाजशास्त्रीय है। नियमों का निर्माण और उद्घटन, 
अध्ययन के निमित्त प्रस्तुत सामग्री के अनुशीलन के बाद होना चाहिए। किस्तु देश- 
विशेष के आधार पर प्रस्तुत नियमों को सब देशों के लिए प्रयोग करना, संगत नहीं 
है। इस असंगतता के अनेक उदाहरण ट्वायनबी में पाये जाते हैं। थेल्स, भ्रनाक्जिमान्डर 
आदि के तकंणावाद की उसने यूनानी सभ्यता के मूल्यांकन में उपेक्षा की है। भारतीय 
संस्कृति के पहले युग में उसने मौर्य साम्राज्य और गुप्त साम्राज्य को विश्वव्यापक 
राज्य का उदाहरण माना है, किन्तु राष्ट्रकूट, चालूक्‍्य, चोल आदि राज्यों की उसने पूरी 
उपेक्षा की है; क्योंकि उनको स्वीकार करने से उसकी योजना की जो विकासात्मिका 
रूपरेखा है, वह शिथिल हो जायगी औल उसका प्राय: खंडन भी हो जायगा। 


फिर भी ट्वायनबी के ग्रन्थ की यह विशषता है क्रि राष्ट्रीय और वांशिक परम्परा 
को छोड़कर सभ्यता के उदय और पतन का वह अध्ययन करता है। इस प्रकार 
केवल राज्यसम्बन्धी सीमित दृष्टि छोड़ने का वह संदेश देता हैं। राज्य को समझने 
के लिए हमें सभ्यता का अध्ययन करना पड़ेगा। सभ्यता की पृष्ठभूमि में ही राज्य 
का समुचित अध्ययन हो सकता हूँ। 


सभ्यता और संस्कृति का राजनीतिशास्त्र से घना संबंध है। सभ्यता के विकास 
का ही फल है कि राज्य का संगठन किया जा सका हूँ। बबेरता के यंग में 

नहीं था। मानव-सभ्यता के विकास के क्रम में अनेक श्रेणियों, संगठनों, और संस्थाश्रों 
का विकास हुआ है। राज्य उनमें अत्यन्त महत्त्वपूर्ण हें। कह सकते हैं कि सभ्यता के 
विकास ने राज्य को दढ़ किया है और फिर राज्य ने स्वयं सभ्यता के विकास में 
योगदान किया है। किन्तु सभ्यता और राज्य मानव इतिहास के बाहरी रूप हें। 
- इनका बड़ा महत्त्व है, किन्तु साथ-ही-साथ . हमें कलांत्मिका और नैतिक संस्कृति की 
भी आवश्यकता है। सभ्यता के विकास के साथ सानव का समाजीकरण संभव हुआ 
है, किन्तु उसका नैतिकीकरण भी. पूर्ण अ्रभिवांछित हैं। अतएवं सभ्यता और संस्कृति 
दोनों की आवश्यकता है। जब आनन्‍्तरिक उन्नति को व्यक्त करनेवाली संस्कृति और 
वाह्य उन्नति को व्यक्त करनेवाली सभ्यता का पार्थक्य हमें ध्यान में रहता है तो 
- हमारी. शास्त्रीय वृत्ति स्वस्थ और. हमारी- बुद्धि ठीक-ठीक्‌ विश्लेषण कर सकती है। 
अन्यथा -यांत्रिकता और विज्ञान की चकाचौंध में जगत की उन महती संस्कृतियों का हम 
_ पूरा मूल्यांकन नहीं कर पायंगें जिनका सम्यतामूलक आधार कमजोर है। ग्भी 


राज्य _ 
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सभ्यता की दृष्ठि से भारत पश्चिमी राष्ट्रों की अपेक्षा पिछड़ा हुआ है, किन्तु भारतीय 
संस्कृति किसी भी संस्कृति की अपेक्षा झ्राध्यात्मिक मानववाद की, उपासना में श्रेष्ठ 
है। सम्यता और संस्कृति में विश्लेषण करने से यह- विचार दृढ़ होता: है कि वाह्य द 
सभ्यता को मानवहित .ें प्रयुक्त करने के लिए संस्कृति की श्रपेक्षा है। यदि अन्न- 
मय और प्राणमय कोश की उन्नति सभ्यता के ढ्वारा होती है -तो मनोमय तथा विज्ञान- 
मय कोश की उन्नति का साथन संस्कृति है। इस दृष्टि से देखने पर मालूम पड़ता 
है कि संस्कृति के विस्तार का इतिहास मानव के आत्मप्रसारण का इतिहास है। 
अत्यन्त बबेरता के युग में मानव केवल कबीले के निवासियों को अपना समझता था। 
आज कम-से-कम विचार में तो मानवतावाद की दुहाई दी जाती है। आज सब क्षेत्रों 
में कत्तेव्य और उत्तरदायित्व की भावना के विकास पर बल दिया जा रहा है और 
इस बात को समझा जा रहा है कि केवल राजनीतिक और आर्थिक सभ्यता से ही 
विशाल मानवोचित आदर्श सिद्ध नहीं हो सकता। संस्कृति की नितान्‍्त अपेक्षा है। 
वर्गवाद और उग्र राष्ट्रदाद से आज मानव समाज पीड़ित है। विज्ञान और यांत्रि- 
कता के कारण आज संसारव्यापी सभ्यता प्रचलित हो रहीं है।' किन्तु इसको 
दढ और ठोस बनाने के लिए सांस्कृतिक उन्नयन अभिवांछित है। कुछ लोग संस्कृति के 
नाम पर अल्पसंख्यक वर्ग के मानसिक उत्कर्ष का पोषण करते हैं| संस्कृति श्रब पिजड़ों और 
महलों में बन्द नहीं रह सकती हैं । संस्कृति से केवल यही मतलब नहीं है कि व्यास 
और कालिदास या मम्मट को समझने की शक्ति प्राप्त हो जाय । आज संस्कृति 
केवल सौन्दर्य की पोषिका नहीं रह सकती है। सतक्ृृति को मानवहित से अलग 
रखने का निर्चित परिणाम है शून्यवाद। एक रूसी विचारक का कहना था कि 
मानव-कल्याण में शेक्सपियर और गेटे की अपेक्षा जूते बनानेवाले की देन अधिक 
है क्योंकि कविता की अपेक्षा जीवन में जूतों की अधिक आवश्यकता हैं ।॥ अतः आज 
की दनिया में संस्कृति को दों दृष्टियों से विशालतर बनाना हैं। केवल सौन्दर्यमूलिका 
कलात्मिका अभिव्यक्ति से ऊपर उठकर हमें नैतिक प्रसारण का मार्ग अपनाना होगा। 
केवल सौन्दर्य के ऊपर संस्क्रत नहीं टिक सकती, क्‍योंकि सौन्दर्य -उपासना की परि- 
णति भोगवाद में होती है। अप्रतिहत भोगवाद निरंकुशता की उस प्रवृत्ति 
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:को' जन्म देता है जो संस्कृति और सभ्यता को रसातल में ले जाती है। रोमीय 
सांज्राज्य और मगल-साम्राज्य के पतन तथा ह्वितीय महासमर में फ्रांस का लज्जा- 
जनक .पराजय, इसी भोगवाद के कारण संभव हुए थे। अतः संस्क्रति के रसात्मक 
आस्वादन के साथ-साथ साधना, आत्मनिग्रह और सर्वभूतहित का सन्देश देनेवाली 
संस्कृति के नैतिक रूप का भी अवबोध नितान्त आवश्यक हैँ। आल्फेड बेबर, मैंकि- 
वर आदि ने जो संस्कृति की समाजशास्त्रीय व्याख्या की है, वह नैतिकता पर आव- 
इयक बल न देने के कारण श्रपूर्ण है*। नैतिकता का पूरा विकास संस्कृति का उद्देश्य 
है। ऐसा विचार मानवता के कल्याण के लिए आवश्यक है । संस्क्रति को विशालतर 
बनाने का यह पहला मार्ग है। संस्कृति को विशालतर बनाने का दूसरा मार्ग है-- 
इसे जनता के कल्याण का वाहक बनाना। पीड़ित, शोषित जनता यावज्जीवन 
केबल पानी खींचने और चक्की चलाने का ही कार्य न कर संस्कृति का भी आस्वा- 
दन करे, इसके निमित्त अवसर उत्पन्न करना है। यह तभी संभव हो सकता हैं जब 
स्वतंत्रता, समानता, सामाजिक न्याय का पूर्ण क्रियान्वयन हो । इस प्रकार विशालतर 
संस्कृति के निर्माण का मार्ग राजनीति शास्त्र और श्रेयशास्त्र के पारस्परिक सम्बन्ध 
को मीमांस” करना आवश्यक बनाता है । 


१, शीफ्ित एट००, फरंड्शज़लील टपा पाप्8०270॥8976 
2 गा 50०2बाकउउशउदादाी छार्थ 5०268०४४, (१६२१) ; 
डि006+4 (ट2[एल:', :#6 रै40407% ४$3/०४६2, ७0०८:४४9 

२. तुलनीय--रि०0प्र<ःडटवप५, 647 (कवर ही, 4 : ४० ४ «०00 
[प्द्प्रा'प लंका 6०768 0 कांटाल8 05 779९० (लात 70८९8897'9 ; 
॥ ९07098 था 0766 हंदी ब्रावकुछ००, ्ीड एटा फए 908- 

-. इट$छ070 बाते 76 7007 - 97 ८०0ए८60प्रशा655 4; 77 828 $)6 
0्प्प्ए क्‍0 80 गाते एबागाएं बाते ६68 "बज 07 
(6 उद6 पड टागरटा8, ॥0 77976 पीला 849९४ 006 $0 
270767, बच) 0706 बवत &॥ ६0 >पराजार 6कॉफांगा 





चतुदंश अध्याय 
राजनीतिशास्त्र और श्रेयद्ास्त्र 
(क) श्रेयों का तात्त्विक विवेचन 


श्रेय का साक्षात्कार मानव के सांस्कृतिक विकास और नैतिक अभ्युत्थान का 
महान्‌ मन्त्र रहा है। कठोपनिषद्‌ में बताया है कि श्रेय और प्रेय के बीच विवेचन करना 
आवश्यक है। धीर गआ त्मतत्त्ववेत्ता श्रेयानुसंधान करता है। प्रमादयुकत, योगक्षेममन्द 
मानव प्रेय की ओर अग्रसर होता है '। मानव-जीवन की सफलता सामयिक आक- 
स्मिक भोगों के तोषण में नहीं हैँं। किन्तु विचारपूर्ण परिगृहीत किसी व्यापक आदर 
को प्राप्त करने में ही अपनी शक्तियों का उपयोग करना यही ज्ञानान्वेषी नैतिक 
मानव का आदर्श हो सकता है। आदर्श ही श्रेय है। जिस मार्ग से आत्मिक और 
सामाजिक कल्याण की समन्वयात्तमिका प्राप्ति हो सके, वही श्रेय का मार्ग है। श्रेयों 
की उत्पत्ति कहाँ से होती है, यह एक अत्यन्त गहन प्रश्न है । मुख्यतः: अबतक यही 
_ विचार प्रचलित रहा है कि श्रेयों की उत्पत्ति धामिक चेतना में होती हैं तथा धर्म- 
शास्त्रों से ही श्रेय का बोध हो सकता है। कार्याकार्यव्यस्थिति में शास्त्रविधानोव॒त 
मार्ग का पालन ही भगवदगीता में श्रेयस्कर प्रतिपादित किया गया है। यहूदी धर्म- 
शास्त्र या ईसाइयों के बायबिल में जो धामिक और नेतिक नियम प्रतिपादित किये 
गये हैँ, प्रायः उनके आधार पर ही परिचम में मानववाद, अधिकारवाद, प्रजातंत्र, 
साम्यवाद आदि महान्‌ आदशों की रचना हुई है। सत्पुरुषों के द्वारा अनुमोदित माँग 
का सेवन महाभारत और मनुस्मृति में विहित है और इसी लिए मनु ने वृद्धोपसेवन को 
संगत और कल्याणकारी कहा है। आज की विश्वृखलता को देखते हुए प्राचीन और 
मध्यकालीन मार्ग की ओर प्रत्यावत्तेन की आवाज उठाई गई है। कुछ लोग वैदिक 


ििनननिनभनभा।।/ कल ल ध दिए धन लिगनणणीएडछटखिलगगएणणणणणणीएगि ली नलननिननया।त।७ 3 ीपिशाएजमी जलन +न++ 


१. अन्यच्छे योधज्न्यदुतैव प्रेयस्ते उभे नानाथें पुरुष सिनीतः। 
.._ततो श्रेयआददानस्य साथ भवति हीयतेड्र्थाद्य उ प्रेयो वणीते।। 
_ श्रेयशच प्रेयर्च मनुष्यमेतस्ता संपरीत्य विविनक्ति धीर:। हर 
 श्रेयों हि धीरो5भि प्रेयसो वृणीते प्रेयो मन्‍्दों योगक्षेमादृणीते ।। (कठ० १।२॥१-२) 
तुलनीयं-ल्ञज्ञञा: हिं लाभूपनिसा अ्रश्जा निव्बाणगामिती। -(थ्म्भपद ५॥१५) 


४द० राजमीति और दर्शन 


कर्मयोग, कुछ वेदान्तोक्त अभय, कुछ लोग टामस अक्वायनास तथा फ्लौरिस के जोआा- 
क्रिम के सार्ग के पुनःश्रनुसरण को ही मानव-समभ्यता के त्राण के लिए आवश्यक 
मानते हैं। किन्तु धर्मशास्त्र की दुहाई या सदाचार का सावकालिकत्व और सादे- 
भौमत्व, या ईसाई संतों का मार्ग, धमावलम्बियों के. लिए मान्य होते हुए भी अनन्‍्यों के 
लिए इष्ट नहीं हो सकते हैं। कन्फ़्यूसियस, बुद्ध, ईसा, पतंजलि, व्यास, कृष्ण आदि के 
नामोद्धरण से ही आधुनिक दुनिया नहीं समझाई जा सकती हैं। आज का मुख्य 
प्रश्न है कि क्या प्रजातंत्र, समाजवाद, अधिकारवाद, सामाजिक न्याय, समानता, स्वतंत्रता 
आ्रादि आ्रादशों के लिए कोई ठोस, दृढ़, दाशनिक भित्ति स्थापित की जा सकती है, 
या ये मूलतः कार्यान्‍वयन की प्रणालियाँ हैं जिनका. मुख्य आधार है उनकी व्याव- 
हारिकता । द * | 
ग्रठारहवीं ग्रौर उन्नीसवीं शता विज्ञान की सवंविध उन्नति से मापात्मकता 
भौतिकवादिता, यांत्रिकता श्रादि पर बल दिया गया। यूरोपीय पुनरुत्थान के समय से 
ही ज्ञानात्मक मानव के असीम नैतिक और कलात्मक कर्तु त््ववाद के प्रतिपादन की 
जो परम्परा चली थी, वह शनै:-शने: कम हो गई। मानव के बदले में सृष्टि, ज्ञान का 
विषय बन गई। जेसे-जैसे मापात्मकतावाद की वृद्धि हुई, वैसे-वेसे गुणात्मक आवर्तों 
से विशिष्ट मानव का विचार मन्द होता गया। गुणात्मक विषयों का भी मापात्मक 
वर्णन प्रारम्भ हुआ और इस प्रवृत्ति की चरमकाष्ठा हम झाज उन विचारधाराओं 
में देखते हैं जो समस्त मानव को अणु-परमाणु या इलेक्ट्रन-प्रोटन का प्रोटन का संगठन 
और संघात मानकर पूर्णतः-- उसकी गणनात्मकः और मापात्मक व्याख्या करती हैं। 
मध्ययुग में धमशास्त्रों और ईइवरवाद की प्रधानता थी। भारत में शंकर, रामानज 
मध्व, कबीर झादि तथा यूरोप में संत फांसिस, संत डोमिनिक, श्रक्वायनास आदि 
ग्रन्थों और उपदेशों में ईश्वर को ही ज्ञान का विषय बताया गया और ईश्वरानसंधान 
ही मानव का भ्रकृष्ट पुरुषार्थ माना गया। यूरोपीय पुनरुत््थान ने ईश्वरवाद के स्थान 
पर मानववाद को प्रतिष्ठित किया। अठारहवीं-उन्नीसवीं सदी के वैज्ञानिकतावाद 
के विकास से मानवंवाद दब गया। रूसो और काण्ट ने मानववाद की दुह्ाई दी थी। 
किन्तु पीछे चलकर मानव के स्थाव पर अतिमानव या एक अज्ञात समष्टि को 
बेठाया गया जिसका भयंकर रूप जन और इटालियन अधिनायकवाद में व्यक्त हुआ 
जिसमें मानव को तिरस्करणीय और नेता के संकल्प का वाहनमात्र माना गया। 
वैज्ञानिक पद्धति शुष्क है और -मानव हृदय की रागात्मकता की अभिव्यंजना के लिए 
इसमें स्थान नहीं .हैं।' यों कह सकते हैं कि मानव-हृदय की वत्तियाँ इसका 
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राजनीतिशास्त्र और श्रेयशास्त्र ४८१ 


क्षेत्र नहीं हैं। किन्तु यूरोप में उन्नीसवीं शताब्दी के अ्रन्त में अ्तिशय बवैज्ञानिकता, 
यांत्रिकाा आदि की प्रतिक्रिया में श्रेयशास्त्र पर फिर ध्यात दिया जाने लगा। 
श्रेयविज्ञान बहुत प्राचीन है, तथापि इस युग की समस्याओं को देखते हुए पुनरपि 
इसका अनुशीलत आवश्यक हुँ" । यह भी देखना है कि राजनीतिक श्रेय क्‍या हैं 
किस प्रकार उनकी उत्पत्ति होती है और किस प्रकार वे क्रियान्वित हो सकते हैं?, 

श्रेयों को पूर्णत: मनोवैज्ञानिक मानने का प्रस्ताव कुछ विचारकों ने रक्‍्खा है* | 
इनके अनुसार मसानव-भावना ही श्रेयों का आधार है। किन्तु मनुष्य की प्रवृत्तियों 
और संकलपों को ही श्रेयों का मूल मानना समाज और मानवता की दृष्टि से ठीक 
नहीं है। प्रवृत्तियाँ सतत परिवतंनशील हैं और श्रेयों को प्रवृत्तिनिष्ठ मानने पर मानव- 
चेतना या सामाजिक चेतना, कहीं भी उनका निश्चित आश्रय बताना कठिन हो 
जायगा। श्रेय की प्राप्ति भी तभी संभव है जब किसी विशिष्ठ आदर्श का बहुत 
समय तक अनुवर्तेन किया जाय। उदाहरणार्थ।| सत्य--सत्य की प्राप्ति धामिक- 
साधना, सामाजिक शास्त्र और भौतिक विज्ञान, इन सबों का लक्ष्य है। यदि सत्य 
को एक सावकालिक आदर्श न मानकर व्यक्तिसापेक्ष या प्रवृत्तिसापेक्ष माना जाय तो 
दीघकालीन अध्यवसाय इसके अनुसंधान में संभव नहीं होगा। क्‍या विज्ञान और 
राज्य को केवल प्रवृत्तिसंश्रित मानने से काम चलेगा? मनुष्य के क्रियात्मक और 
भावनात्मक जीवन से प्रवृत्तियाँ उत्पन्न होती हैं; किन्तु क्षणस्थायी आकस्मिक प्रवृत्तियों 
को संगठित सामाजिक व्यवस्था का आधार नहीं माना जा सकता। सदियों के 
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मानव-इतिहास के क्रम में श्रेयों की उत्पत्ति हुई है और उनका समर्थन हुआ है। 
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पर ... राजनीति और दशेन 


संत्य, अहिंसा, करुणा, मानव की नैतिकता आ्ादि महान्‌ विचार क्षणिक अप्रवृत्तियों पर 
ग्राश्नित -नहीं हैं।. मानव-संस्कृति के विकास का रहस्य इनमें छिपा हुआ है। प्राकृ- 
तिक और विरोधी शक्तियों के साथ संघर्ष में «इन्होंने मानव-समाज को अविश्र- 
खलित रक्‍्खा है। अतः अभिरुचि को ही श्रेयों का स्रोत मानना जैसा पेरी और 
एहरेन्फेल्स ने किया है, मैं सामाजिक हिंत के लिए घातक मानता हूँ" । वासनात्मक 
बद्धि से नियंत्रित अभिरुचि मानवजीवन में ताकिकता और सामान्य हित के बदले 
स्वेच्छाचारिता को प्रतिष्ठित कर देगी। श्रेय कार्य करने की ओर प्रेरित करता है 
और श्रेय की संस्थिति इस बात को सिद्ध करती हैँ कि उसके समक्ष वस्तुओं और 
उनके संगठन की एक दुनिया वर्तमान है ; क्योंकि जागतिक वस्तुश्रों और अन्य मनुष्यों 
के सबन्निकर्ष में ही श्रेयों का प्रकटन हो सकता हैं। वस्तुतः जिसको मानव अपनी 
प्रवृत्ति या अ्रभिरुचि . से उत्पन्न मानता है, वह श्रेय मानव-इतिहास में व्याप्त 
संगठन तथा धामिक शिक्षकों के अ्रनुभव और प्रचार से प्रकाशित हुआ है । मानव 
की स्वाभाविक संमृहशीलता के कारण, इतिहास की परम्परा द्वारा उद्घोषित मानव- 
समाज के कल्याण-प्रसाधक श्रेय, मानव के मस्तिष्क में अन्तरचेतनीकृत होकर उसके 
कार्यों के द्वारा प्रकटित होते हैं। मानव, बहुत दूर तक सामाजिक शक्तियों के घात- 
प्रतिघात का एक विलक्षण एकोकरण और विशेषीकरण हैँ । किन्तु उसकी अभिरुचियाँ 
और प्रवत्तियाँ मलत: नवीन नहीं हैं। सामाजिक और ऐतिहासिक परम्पराएँ केवल 
एक विलक्षण माध्यम से प्रकाशित होती हैं। व्यक्ति का उत्कर्ष इसी में है कि उसकी 


वर्तमान देशकालकार्यकारणोपाधिविशिष्ट रूप में पुनरावत्ति नहीं हो सकती। अ्रतः दा्श- 


ताप 


निक राजनीतिशास्त्र मानव के नेतिक और आध्यात्मिक महत्त्व को स्वीकार करते 
हुए उसके अधिकारों का पोषक है। मानव के नेतिक और आध्यात्मिक महत्व का. 
प्रकाशन इसी में है .कि वह विराट आदरशों की प्राप्ति में कर्मयोगमय  जीवन-यापन 
करे, न कि आकस्मिक अभिरुचियों और कृत्रिम वृत्तियों को: ही .जीवन का श्रेय 
समझे । श्रेय की साधना हमारे केवलमात्र प्राणात्मक प्रवर्तन और अविवेकपृर्णता 
की कदापि सूचिका नहीं है। मानव अनन्‍्तरात्मा में व्याप्त महत्ता, विराद साध्यशीलता, 
सर्वकल्याणकामिता में ही श्रेय की उत्पत्ति होती हैं।* 
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श्रेय. का लक्ष्य है--किसी विशिष्ट साध्य की. प्राप्ति या यों कहें कि श्रेय स्वयं 

ही लक्ष्य है। मानव के शअनेक व्यापारों का निश्चित ही कुछ प्राप्तव्य साध्य 
रहता है। अपनी अभिरुचियों, इच्छाश्रों और प्रवृत्तियों से वह उन साध्यों को 
क्रियान्वित करना चाहता है। प्रारम्भिक अवस्था में ये साध्य सामाजिक वातावरण 
द्वारा उपस्थित किये जाते हैं। मानव या तो कोई पद या धन चाहता है या अपना 
परिवार बनाना चाहता है। सामाजिक वातावरण ही उसे इन ब्स्तुश्नरों की प्राप्ति 
करा सकता है। इनकी प्राप्ति के निमित्त जो व्यापार किये जाते हैं, उनसे ही श्रेयों 
की अभिव्यक्ति होती है। अतः श्रेय हमारे व्यापारों को गतिमान और हमारी वृत्तियों 
को चेतन करते हैं। श्रेयों की प्राप्ति में हमारी ज्ञानेन्द्रियों और कर्मेन्द्रियों को क्रिया- 
शील रहना होता है। श्रेय निश्चित ही साध्य है, साधना नहीं । अन्य सभी 
व्यापार और सभी क्रियाएँ इसीकी प्राप्ति में पर्यवसान प्राप्त करती हैं। साध्य-साधन- 
नियम से संक्रान्त समस्त वस्तुओं के पारस्परिक सम्बन्ध में श्रेय का प्रकाशन होता 
है । साधन, साध्य के द्वारा नियंत्रित होता है। साध्य को ध्यान में रखकर ही उपा- 
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द्वानों और साधनों का निर्वाचन होता है। . पहले कुछ साधनों को काम में लाया 
जाता है। यदि वे विफल हो जाते तो हैं अन्य साधन व्यवहार में लाये जाते हैं। 
प्रवत्तियाँ और अ्रभिरुचियाँ, जीवनसंघर्ष में, उतनी ही दूर तक टिक पाती हैं जहाँ तक 
प्राकृतिक और सांसारिक वातावरण के घातप्रतिधात में वे हमारी सहायता करती हैं। 
अनेक प्रकार की अनावश्यक प्रवृत्तियाँ और नानाविध अभिरुचियाँ मानव-हृदय और 
मस्तिष्क में उपस्थित होती हैं ; किन्तु कालक्रम में वे विलीन हो जाती हैं। जिनसे 
जीवन-धारण संभव होता है, वे टिकती हैं और हानै:-शनै: ऐसी प्रवत्तियों का 
एक संगठन और नैतिक संध्वनि बनती हैं और उसी से हमारे व्यक्तित्व का निर्माण 
होता है। किन्तु प्रवृत्तियों और अभिरुचियों का उदय केबल आकस्सिक और निरा- 
धार नहीं होता हैं। जगत्‌ में जो सतत शक्तिप्रवाह और शक्ति-संचालन हो र 

है, उसमें वैयक्तिक मानव के स्वतंत्र अवस्थान को बताये रखने के लिए ही प्रवृत्तियाँ 
उदभूत होती हैं। मानव एक जीवनधारी प्राणी है और प्राकृतिक शक्तियों के साथ 
प्रचण्ड संघर्ष करके भी आत्मानं सतत रक्षेत्‌ की नीति का वह समर्थन करना चाहता 
है। जीवनधारण, जेविकीय मौलिक सत्य हैं। कृमिकीटों से लेकर उच्चतम मानव के 
भीतर यह भावना वर्तमान है। श्रेयों का महत्त्व इसीमें है कि इस जैविकीय 
आवश्यकता को वे ज्ञानात्मक रूप प्रदान करते हैं। जो जीवन-संघर्ष सर्वत्र चल रहा 
है, मानव उसका ज्ञान प्राप्त करता हु और इस संधर्ष में विजयरूप्री श्रय की सिद्धि 
के लिए अनेक, सभ्यताह्वारा उपस्थित उपकरणों का उपयोग करता है। मानव सभ्यता 
का इतिहास उन उद्योगों का इतिहास है जो मानवतनधारियों ने जीवन-संघर्ष के 
निमित्त किये हैं। इसमें कोई सन्‍्देह नहीं हैं कि यह संघर्ष अनेक बार अनैतिक तथा 
अचेतन वृत्तियों से परिव्याप्त रहा हैं और इस धराधाम पर अनेक संघर्ष और 
कुकृत्य ऐसे हुए हैं जो मानव की नराधमता के द्योतक हैं। किन्तु कुक्रत्यों, हत्याओं, 
हाहाकारों के बावजूद मानव संस्कृति टिकी हुई है। यह प्रमाणित करता है कि 
आंशिक रूप से ही सही, श्रेय की संसिद्धि हो रही है या यों कहे कि मानव-संस्कृति 
श्रेयों का परिवहन कर रही है । केवल अ्रभिष्चियों में श्रेयों की उत्पत्ति मानना संस्क्रति 
और धर्म के उस व्यापक देन की उपेक्षा करना हैं जो इन्होंने मानव के सामाजिक उत्थान 
के लिए दिये हैं। बौद्धवर्म, जैनधर्म ईसाईधर्म तथा संसार के अन्य धर्मों 

मानव वृत्तियों को सुसंस्क्ृत, समूहीकृत और नैतिक बनाने में अवश्य ही महात्त्वपूर्ण 
कार्य किया हैं। एशिया की अनेक बर्बर जातियों को बौद्धभिक्षुओं ने अपनी जान को 
जोखिम में डालकर नैतिक रक्षा की थी। यूरोप को बजर ट्यूटन, स्‍लाभ आदि जातियों 
को ईसाई धर्म ने दीक्षित किया और उन्हें श्रेय का महत्त्व बताया है। अतः केवल 
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मानव-प्रवृत्तियों और अभिरुचियों को श्रेय का स्रोत मानना यथा श्रेयों को केवल 
प्राणसंवर्तेत का प्रकाशन मानना मानव-संस्कृति और मानव के धामिक इतिहास की 
उपेक्षा करता है। श्रेयों के अ्भिरक्षण में मानव समाज के इतिहास का नैतिक रहस्य 
छिपा हुआ है। श्रेयों के तुलनात्मक अध्ययन से सामाजिक और धारमिक उत्थान 
का स्तर और रहस्य मालूम पड़ता है। द 


मानव-व्यक्तित्व के संगठन में हमने श्रेयों का महत्त्व स्वीकार क्रिया है। किसी 
वस्तु के प्रति रागात्मक अ्रभिरुचि प्रकट करना, एक संकल्पात्मक कायें है। अनेक 
संकल्पों और तत्युरक क्रियाओ्रों के संस्कार से ही व्यक्तित्व का निर्माण होता है। 
वस्तुश्नों को श्रेयय्कर या अश्रेयस्कर मानकर हम अपने व्यक्तित्व का परिचय और 
श्रभिज्ञापन करते हैं। मनुष्य का व्यक्तित्व वस्तुओं के द्वारा प्रभावित और वस्तुएँ 
उसके व्यक्तित्व से प्रभावित होती हैं। चार हजार वर्ष पहले जो दुनियाँ का स्वरूप 
था, वह आज से भिन्न था। जहाँ पहले घने जंगल थे, वहाँ अब लहलहाते हुए नगर 
बसे हैं। यांत्रिक साधनों का आश्रय लेकर नदियों, पहाड़ों और घाटियों के रूपों 
को मानव ने बदल डाला है। श्रेय की प्राप्ति में, मानव ने बर्बरता के स्थान पर, 
सभ्यता को जन्म दिया और फिर सभ्यता की उत्पत्ति ने उसके श्रेय-निर्वाचन का 
एक नया क्षेत्र प्रत्तुत किया। श्रेयात्मक दृष्टि से वस्तुओं का निर्वाचन और उनकी 
प्राप्ति का प्रयत्न ही मानव-इतिहास का स्वरूप है। जीवन-संघर्ष में आवश्यक आदर्श 
ही व्यवसायात्मिका बुद्धि से उन्नयन प्राप्त कर श्रेय का रूप धारण करते हैं। किन्तु 
इससे श्रेयों को निरा वैयक्तिक मानना ठीक नहीं होगा। निद्चित ही, कार्यविशेष 
और अवसर-विशेष पर श्रेयों का प्रकाशन होता है; किन्तु इस प्रकार श्रेयों का 
अनुभवात्मक आधार होने पर भी उनका निरा वैयक्तिक अवस्थान मानने से मानव- 
संस्कृति खतरे में पड़ जायगी। मानव की अपरिमाजित स्वेच्छाचारिता में श्रेयों का 
बीज नहीं है। अवसरविशेष पर श्रेयों का प्रकाशन होता है, तथापि इन क्षणों में 
इनकी नूतन उत्पत्ति नहीं हो रही है। इन क्षणों में इनका प्रकाशन मात्र होता है। 
मानव के सामाजिक, सांस्कृतिक और अन्य रचनात्मक कार्यों से श्रेयों का ज्ञापन 
होता हैँ। इतिहास की धारा के प्रवाह में निरन्तर श्रेयों का क्रियात्मक रूप प्रकटित 
होता है। कभो दासब्रया को श्रेयत्कर सिद्ध करने का प्रयास भिलताहै तो कभी सर्वमानव- 
समानतावाद का उद्वोषण प्राप्त होता हैं। कभी दूसरे कबीले के आदमी को मारने 
में कोई पाव नहों समझा जाता तो कभी सर्वे भवन्तु सुखिनः का उपदेश 
“ स्मरण करते हुए मानव दूसरे की रक्षा के लिए अपना जीवन भी 
बलिदान कर देता है। अत: केवल वैयक्तिक तथा मनोवैज्ञानिक स्रोत श्रेय 


हा .. शजनीति-औौर दर्शन 


का नहीं माना जा सकता। इसका एक वस्तुनिष्ठ स्वरूप भी है ।' 

 दाशनिक राजनीतिशास्त्र की यह स्थापना है कि श्रेय न तो मानव. अभिरुचि- 
जनित है और न केवल सांसारिक संघर्षों से ही उसकी उत्पत्ति होती है । जीवन की समग्रता की 
जिससे संसिद्धि हो तथा मानव-कल्याण जिससे परिपुष्ट हो, वही श्रेय है। साधारण 
स्तर के श्रेय अनेक समाजों और अनेक श्रेणियों के भिन्न-भिन्न हो सकते है। उदा- 
हरणार्थ, श्रमिक संघों तथा वणिक्संघों का श्रेय भिन्न-भिन्न होगा।। किन्तु जब.मानवकल्याण 
को ध्यान में रखकर व्यापक आादशों को क्रियान्वित. करने का -प्रयत्त होता . है तब 
मानव प्रयत्नों की कृतार्थता होती है। मानव के नैतिक और ज्ञानात्मक विकास का 
यही लक्षण है कि वह निरन्तर अ्नासक्त कर्मयोग का पालन करे। जिन आवश्यक 
श्रेयों का समर्थन वह अविकसित अ्रवस्था में केवल सामाजिक भय के कारण करता 
था, उन्हें सर्वसामान्य कतंव्य का रूप मानना श्रेयात्मक अभ्युदय का मार्ग है। सर्व- 
सामान्यहित की परमार्थ भावना व्यवसायात्मिका बुद्धि से अनुप्रेरित हो जब मानव 
संकल्पों को संचालित करती है, तभी श्रेय की परमसिद्धि होती है। किन्तु इस 
प्रकार की उदात्त भावना का विराट दिव्य रूप मानव-चेतना को संचालित करे, 
इसके लिए कर्मयमोग का पालन आवश्यक है। सतत मनन और चिंतन से समग्र- 
दर्शिनो प्रज्ञा का उदय होता है। ल्ुद्रता, स्वार्थररता, पाशबद्धता, सीमितता आदि से 
ऊपर उठकर जब मानव, समष्टि की भावना और सर्वभूत की कल्पना से ओ्रोतप्रोत 
होता है तब निसर्गतः उसके आचारण से कल्याण और हित का प्रसवन होता है 
श्रौर उसकी क्रियाएँ न तो वैयक्तिक अभिरुचि से उद्भूत होती हैं और न अपनी 
वेयक्तिक सत्ता के निर्मित्त वह संघर्ष करता है | वह समष्टि के कल्याण में निरत 
होता हैं! जीववथारगा का तालयी इस प्रकार की प्रज्ञा का दर्शन ही है। इस प्रज्ञा द्वारा. 
निर्दिष्ट कर्मयोग के क्रियान्वयन में जो विष्न-बाधाएँ उपस्थित होती हैँ, उनका वह अनासक्त 
होकर प्रतिरोव करता हूँ। संसार के कल्याणसाधक मनष्यों का जीवन इस बात को्‌ 
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प्रमाणित करता है कि श्रेय सत्य हैं। नचिकेता की ज्ञानाभीप्सा, शंकर का ज्ञान- 
प्रचार, और बुद्ध का करुणामय समस्त जीवन इस बात को प्रमाणित करता है कि 
श्रेय. वास्तविक हैं। मानव-कल्याण की पोषिका सामाजिक संस्थाएं भी आंशिक 
रूप में श्रेय का अनुवतन करती हूं । ज्ञानात्मक विकास से सद और असद का विवेचन 
करना, व्यवसायात्मिका बुद्धि का विकास करना और वासनात्मक वृत्तियों के संशोधन 
का उद्यम करना ही श्रेय का मार्ग हैं। अनेक तत्त्वचितकों और विशिष्ट मानवों ने 
इस प्रकार की संसिद्धि की है। यह संसिद्धि श्रेय की सत्ता का बोधक है। श्रेय 
केवल मानव-कल्पना के विकासमात्र नहीं है, उनकी स्वयं सत्ता है और उनकी 
तात्तिविक सत्ता का प्रमाण उनके, व्यवसायात्मिका बुद्धिनिदिष्ट विशिष्ट साधनों के 
प्रयोग से, अवश्यंसाध्यत्त्व में है। यदि कुछ निद्िचत साधनों का उपयोग करके 
कोई व्यक्ति आत्मलाभ और सामान्यहित का साक्षात्कर कर सकता है तो अन्य 
मानव भी कर सकते हैं। सब मनुष्यों के लिए साधनगम्य होना ही श्रेयों की तात्वि- 
कता का सूचक है। काल्पनिकता और भावनात्मकता ही यदि श्रेयों की उत्पत्ति का 
केन्द्र होतीं तो किसी. भी प्रकार से उनकी सर्वसामान्यप्राप्तव्यता नहीं स्थापित हो 
सकती थी। सभ्यता और संस्कृति के विकास का यही तात्पर्य है कि जो सम्समार्ग 
किसी. एक मानव के लिए कल्याण का साधन बन" सकता है, उसे अन्य लोगों के 
लिए. भी सुलभ बनाया जाय। वैज्ञानिक उन्नति का यही मार्ग है। उदाहरणतः, यदि 
किसी . एक - बड़े औषध से... एक रोग को हटाना आसान है तो यांत्रिक साधनों -से 
अधिकन्से अधिक मात्रा में उस औषध को प्रस्तुत कर उसे जनसुलभ बनाया जाय। 
उसी प्रकार यदि नैतिक और ज्ञानात्मक कल्याण का कोई मार्ग मानव समाज को 
श्रेयपथ का अनुसरण करानेवाला है तो कोई कारण नहीं कि उसका व्यापक प्रयोग 
क्यों नहीं - किया जाय ? 4 

. यूनान में जब आध्यात्मिक और राजनीतिक श्रेयों को. कल्पनाप्रसूत तथा अनु- 
बन्धप्रसूत माना गया तब प्लेटो ने शिव प्रत्यय/ का दर्शन उपस्थित कर श्रेयों की 
वस्तुनिष्ठता या स्वयंसंस्थिति का समर्थन किया" । अ्रस्तू के अनुसार प्रत्येक वस्तु का 
एक अनुगत संप्रयोजन हे। इसी संप्रयोजन का क्रियान्वयन, निमित्त और उपादन- 
कारणों से होता हैं*-। परमशिव के प्रत्यय का विचार .या अनगतसंप्रयोजनवाद, श्रेयों 
को अतिशय महत्त्वपूर्ण सिद्ध करता है। मानव-जीवन की कुतार्थता भोगवाद में 
नहीं है; किन्तु राजनीतिक कमंयोग और विचिन्तनात्मक जीवन में हैं। यद्यपि आध- 
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निक भौतिक शास्त्रों की उन्नति ने प्लेटो और अरस्तू के उन भौतिक-प्रक्रिया सम्बन्धी. 
विचारों को, जिन्हें उन्होंने, टायमियस' और 'फीजीक्स' नामक ग्रंथ में क्रमशः 
व्यस्त किया है, असंगत बताया है तथापि मानव-जीवन और सामाजिक राजनीतिक 
जीवन को शीलवान्‌ बनाने का जो उन्होंने सन्देश दिया है, वह अभी भी ठीक है। 
शील का परित्याग करने से राजकीय जीवन का उद्देश्य ही समाप्त हो जाता है। 
शोल का मतलब है--ज्ञानात्मक और नैतिक अभ्युदय | व्यापक शील की परिसाधना 
मानव सामूहिक जीवन को व्यवस्थित और संगठित बनाती है। केवल जिस किसी 
प्रकार जीना मानव का उद्देश्य नहीं, अपितु तकंसंगत नैतिकता का अवबोध ही 
उसका लक्ष्य हैँ।! आधुनिक विज्ञान के उदय के कारण यूनानी दर्शनप्रोक्त श्रेयों 
की वस्तुनिष्ठता का तिरस्कार होने लगा। विज्ञान के द्वारा वस्तुश्रों के अन्तहित- 
संप्रयोजततावाद का खंडन हुआ तथा यांत्रिकता का पोषण। विज्ञान के उदय के 
कारण ऐसा प्रस्ताव सामने आया कि सौन्दर्य, सत्य आदि गुण मानव-भावनाओं 
पर आश्रित हैं, वे वस्तुओं के धर्म नहीं हैं। अग्नि का उष्णत्व या जल का शीतलत्व 
अग्नि और जल के अन्तहिंत गृण हैं। किन्तु परीक्षणाश्रित विज्ञान की दृष्टि में वस्तुश्रों 
का श्रेय कहीं दृष्टिगोचर नहीं होता था। आधुनिक विज्ञान की इस विचार-धारा 
के विरोध में काण्ट ने प्रतिक्रिया की। उसके अनुसार यद्यपि विशुद्ध बुद्धि के भ्राधार 
पर श्रेयों को सिद्ध नहीं किया जा सकता, तथापि व्यावहारिक बुद्धि के क्षेत्र में 
नैतिक आादशों का प्रक्ृष्ट महत्त्व है। काण्ट ने नैतिक आदशों को सार्वजनीन रूप. 
देने की चेष्टा की। व्यावहारिक नैतिक बुद्धि का यह तकाजा है कि श्रेयों को 
स्थापित कर मनुष्य की नैतिकता की अभिव्यंजना की जाय । इसी नैतिकता की घोषणा कर 
काण्ट ने विशुद्ध संकल्प और मानवतावाद का समर्थन किया। 

श्रेयों का स्रोत मूलतः मानव की वैयक्तिक अभिरूचि या प्रवृत्ति में नहीं है। 
श्रेय वेवल संघर्षों से उत्पन्न भी नहीं हैं। उदाहरणत: सत्य। किसी भी मानव- 
संघर्ष से पूर्ण सत्य की भावना का उदय नहीं हो सकता। सत्य की भावना व्यवसा- 
यात्मिका बुद्धि और विराट नैतिक भावना से उदय होती है। जगत्‌ के व्यापार को 
देखते हुए, मानव की व्यवसायात्मिका बुद्धि ने सत्य का सिद्धान्त घोषित किया। 
यह सत्य, समग्र का दर्शन कराता है। मानव जीवन की सफलता के लिए या प्राकृतिक 
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शक्तियों के साथ संघर्ष करने के लिए जो व्यावहारिक नियम अप्रक्रियात्मक रूप 
से निमित होते हैं, सत्य वैसा नियम नहीं है। आंशिक रूप से मानव-व्यवहारों द्वारा 
व्यक्त होते हुए भी, विशुद्ध बुद्धि की आदर्शवादिता का ही यह परिणाम है। जब 
ज्ञान और साधना के सहारे मनुष्य संकल्पशुद्धि प्राप्त करता है, और प्रज्ञा स्थित होती 
है तथा निष्काम कर्मयोग का जब-जब वह अनुसरण करता है तब व्यापक विराट आदशों का 
उसे बोध होता है। आश्रादर्शों की उद्धावना का यह सिद्धान्त श्रेयों के वैयक्तिकता- 
प्रजनितत््ववाद का खंडन करता है। वेयक्तिक कल्पनामूलक प्रवृत्ति या सद्य: समुत्थित- 
अभिरुचि में सत्य का उद्धव नहीं होता है। अनेक देशों में, प्रायः सब काल में, 
ऐसे विचारक और महात्मा उत्पन्न होते हैं, जो सत्य का महत्त्व प्रकाशन करते हैं। 
अ्रपनी बुद्धि से वे बताते हैं कि असत्य सार्वकालिक सा्वेभौम आदर्श नहीं हो सकता; 
क्योंकि इसहे व्यवहार से सावंत्रिक अशान्ति छा जायगी तथा अव्यवस्था का 
साम्राज्य हो जायगा। केवल सामाजिक संघर्ष और सामंजस्य-स्थापना की प्रक्रिया 
में श्रेयों की उत्पत्ति होती है, यह विचार इस दृष्टि से असंगत है कि महान्‌ श्रेय, 
संघर्ष में. विजय-प्रदान करने की दृष्टि से नहीं बने हैं। उदाहरणार्थ, बलिदान या 
अहिंसा । जब एक कुत्ते की रक्षा करने के लिए एक बौद्धभिक्षु अपना जीवन बलि- 
दान करता है तब क्‍या वह जीवनसंघर्ष में विजय प्राप्त करना चाहता हैं? जब 
धर्म के प्रचार में संत पीटर या तेगबहादुर या लेखराम मृत्यु का आलिगन करते हैं 


लक 


तब क्या वे जीवन-संघर्ष कर रहे हैं? क्या भगतस्सिह, लाजपतराय झादि अपनी 
शहादत के द्वारा जीवनसंघर्ष कर रहे थे? महान्‌ आदशों को सिद्ध करने का प्रयत्न 
जीवन-संघर्ष और अधिकारवाद से मनुष्य को ऊपर ले जाता है। जब माता, पुत्र की 
रक्षा के लिए लोकोत्तर स्नेह से आविष्ट हो, अपने जीवन का भी, आवश्यकता 
आने पर, बलिदान कर देती है तब क्‍या वह जीवन-संघर्ष करती है? अतः श्रेयों 
को न तो अभिरुचि-प्रजनित (जैसा पेरी, मायनोंग, एहरेन्फेल्स आदि की स्थापना है) 
और न केवल जीवनसंघर्ष और सामंजस्य-प्रजनित ही (जैसा डिबवी, आदि की स्थापना 
है) हम मान सकते हैं। इत दो विचारधाराओं के विपरीत, श्रेयों को मानव व्यव- 
सायात्मिका ब्ृद्धि, जो उच्चाशय-मानवों में प्रायः सामान्यतः व्याप्त रहती है, से उत्पन्न 
मानना. ही ठीक होगा। हक द 

श्रेय की स्थापना विशालता की संसिद्धि करने में होती है। इस प्रकार श्रेय का 
मार्ग वही है जो ज्ञान का मार्ग है। जब कोई बच्चा स्कूल में इतिहास पढ़ता है 
तब अकबर, शिवाजी, क्लाइव आदि के बारे में कुछ बातों को जान लेता है। पीछे 
उसे अकबर, शिवाजी, क्लाइव भारतीय इतिहास की सम्रष्टि के एक अंग मालूम 
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पड़ते हैं। और अधिक ज्ञान के बढ़ने पर भारतीय इतिहास ही “उसे बिंश्वं-इति 
हास का एक अविभाज्य अंगभूत मालूम पड़ता है। पुनहच, दार्शनिक दृष्टि के विकास 
होने पर वह इतिहास में प्रकाशित सर्वसामान्य नियमों का अ्रवबोध करना चाहता 
है और इन नियमों की खोज करने के समय इतिहास , दर्शन, विज्ञान आदि अपनी 
अलग-भ्रलग सत्ता छोड़कर एकाकार हो जाते हैं। इस प्रकार प्रथम महासमर का 
मूल खोजते-खोजते स्पेंगलर को विश्वद्शन, कला, गणित आदि की पूरी छानबीन 
करनी पड़ी और रोम के पतन को देखते हुए संत अगस्तीन दिव्यनगर' नामक महान 
ग्रंथ लिख बेठा' । विज्ञान के क्षेत्र में यही बात होती है। आकर्षण शक्ति महान 
सिद्धान्त के प्रणणत का बीज, अंगूर के फल को नीचे गिरते हुए देखकर, न्यूटन के 
हृदय में श्रजनित कुतूहल में था। वैज्ञानिक , ,समाजशास्त्रीय, नैतिक और दाशैनिक ज्ञान 
का विश्लेषण बताता है कि किसी एक घटना या एक विषय को समझने के निमित्त 
उसे व्यापक नियम का एक उदाहरणमात्र बनाने के लिए ही श्ञास्त्रीय ज्ञान का 
उद्धव और प्रयोजन संभव होता है। अ्रबतक संसार के दार्शनिकों, तत्त्ववेत्ताग्रों, महा- 
त्माओों ने श्रेय की उद्भावना करने में महान्‌ प्रयास किया है।काल-क्रम में अनेक 
कुरीतियों के आगमन के बावजूद धामिक आन्दोलनों का जन्म किसी व्यापक 
नैतिक नियम के समर्थन या. प्रवर्तत के लिए होता है। व्यावहारिक क्षेत्र में, मानव- 
अज्ञानता और एपषणा के प्रभाव के कारण वह॒नैतिक नियम भले ही अक्रियान्वित रहे 
या विस्मृत हो जाय अथवा उसके तथाकथित अनयायी अपने आचरण में उसका 
अनुवतेत न करें, तथापि यह निविवाद है कि प्रत्येक धामिक और नैतिक आन्दोलन 
पीछे कोई विराट्‌ श्रेय अ्रवश्य रहता है । 

व्यवसायात्मिका बुद्धि और विराट नैतिक चैतन्य के समन्वय से ही श्रेयों की. 
उत्पत्ति होती हैं। श्रेयों को सर्वव्यापक मानना ही, मानव इतिहास में एक अभत- 
पूर्व उन्नति की घोषणा है। जिस दिन बुद्ध ने कहा कि वैर से वैर नहीं शांत होता, 
अवेर से ही वर ज्ञान्त होता है और यही सनातन धर्म है; उस दिन एक विशाल 
प्रगतिशील कदम मानव-विंकास में उठाया गया । इसे प्रकार का श्रेयोदघोष न तो अभि- 
रुचिप्रजनित था और न सामाजिक संघर्ष में सफलता निमित्तक। बद्ध को बोधि में इसका 
ज्ञान हुआ था। बोधि का तात्पर्य है--बौद्धिक केन्द्रीकरण । किन्तु विराट श्रेयों का ही 
उद्धव इस प्रकार की व्यवसायात्मिका बुद्धि और स्थितप्रज्ञता में होता है। जब 
. विराट श्रेय इस प्रकार उद्घोषित होते हैं तब फिर उनसे ताकिक॑ उपपत्ति के सहारे 
साधारण श्रेय निकलते हैं। इस प्रकार श्रेयों के दो विभाग करना हीगा --- 
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(क) परम श्रेयया विराट श्रेय, (ख) पृथक्‌ श्रेय या साधारण श्रेय । परम श्रेय का उदा- 
हरण है--सत्य, करुणा, स्वतंत्रता, समानता आदि पृथक्‌ श्रेय का उदाहरण है--भारत 
में अ्छुतपत को हटाना या अमरीका में शराबखोरी को हटाना। 

श्रेयों को वस्तुनिष्ठ या व्यवसायात्मिकाबुद्धिप्रननित मानना विरोधग्रस्त प्रस्ताव 
नहीं है। श्रेयों की वस्तुनिष्ठता से यह तात्पय नहीं है कि बे प्लेटो के प्रत्यय की _ 
भाँति किसी निराले लोक में विचरण करते हैं। वस्तुनिष्ठता से ग्रह भी तात्पये नहीं 
है कि वे अ्रव्यक्त निविशेष तथा लोकोत्तर हैं। भारत में वेदांत के अत्युधिक प्रभाव 
के. कारण लोकोत्तरवाद का बड़ा जोर रहा है। और किसी भी विषय के वास्तविक 
परीक्षण से मुख मोड़कर बात-बात में ब्रह्मगाद की दुहाई देना एक बड़ी अच्छी 
कला हों गई हा जिससे पार्थिव जगत्‌ को विषय में अपने अज्ञान को छिपाया जा 
सके। व्यवसायात्मिका बूद्धि से मैं कोई लोकोत्तरवाद का समर्थन नहीं कर रहा 
हूँ | व्यवसायात्मिका बुद्धि इस लोक में साध्य है और ग्ननेक दा्शनिकों और तत्त्व- 
विद वैज्ञानिकों के पास वह है। मठाधीश और चर्चशाहों के पास व्यवसायात्मिका 
बद्धि नहीं है। मेरी दृष्टि में, व्यूटन, काण्ट, मास, डाविन आदि भी व्यवसायात्मिका 
बद्धि से सम्पन्न थे। अनावद्यक प्राचीनतावाद का पोषण और लोकोत्तरवाद का 
ढकोसला हमें इष्ट नहीं है। बुद्धि को अत्यधिक परिमारजित कर ही विशुद्ध ज्ञान 
प्राप्त किया जा सकता है। इतिहास, राजनीतिशास्त्र, विज्ञान, दशेन आदि 
में सर्वत्र ज्ञान-प्राप्ति की यही प्रक्रिया है कि हम बुद्धि के यथाशक्ति अतिशय प्रयोग 
से सत्य सिद्धान्त को प्राप्त करें तथा फिर अन्य विचारक उन सिद्धान्तों का खंडन- 
मंडन करें। इस प्रकार के संगठित आलोचन-प्रत्यालोचन से ही शास्त्रों और विज्ञानतत्त्वों 
का विकास हुआ है। श्रेयों की वस्तुनिष्ठता से हमारा तात्पयं यह है कि श्रेय 
अपरिमाजित वैयक्तिक मन और बुद्धि से नहीं उत्पन्न होते हैं। उनकी वस्तुनिष्ठता 
का यही प्रमाण है कि अनेक सदियों और अनेक देशों में विभिन्न विचारक, उदाहरणार्थ 
 उपनिषद के मण्डक ऋषि, बुद्ध, ईसा, अरस्तू, न्यूटन आदि सभी सत्य का महत्त्व 
_ स्वीकार करते हैं। अतः श्रेय वस्तुनिष्ठ इसी कारण हैँ कि वेयक्तिक वासनात्मक 
संकल्प से ऊपर विशिष्ट मानवों की निष्णात बुद्धि में उनकी प्रवर्तनक्रिया हम देखते 
हैं। ये विशिष्ट मानव श्रेय की घोषणा करते हैँ। सामाजिक परम्परा और क्रिया में 
इनकी व्यावहारिकता सुरक्षित की जाती है। सामाजिक परम्परा और मानव इतिहास 
में इन श्रेयों को क्रियान्वित करने के प्रयास का इतिहास छिपा है। वेज्ञानिकों का 
विचार द्वारा सत्य को प्राप्त करना तथा मानसिक, वाचिक और - कामिक एकता के 
: सहारे नीतिमान्‌ का सत्य को प्राप्त करना, मानव-इतिहास में, व्याप्त समग्रता 
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(ख) सामाजिक शास्त्र और श्रेय 


श्रेय को आ्रादर्शात्मक मानकर पदिचमी विचारकों ने श्रेय और वस्तु में व्यवधान 
की स्थापना की है । अलब्रेखट रित्शल ने वस्तु-सम्बन्धी निर्णय और श्रेय या अर्थ 
सम्बन्धी निर्णय के अन्तर को उपस्थित किया। रित्शल के अनुसार धर्मशास्त्रों के 
द्वारा वेदितव्य विषयों का सम्बन्ध श्रेय से है। किन्तु इससे उनकी प्रामाणिकता 
और निरचयात्मकता में अन्तर नहीं होता। विन्डेलवाण्ड ने भी निर्णमीकरण और श्रेयी 
करण में पार्थक्य बंताया। उसके श्रनुसार प्रत्येक निर्णयीकरण या तो समर्थन करता 
है या खंडन । अतः प्रत्येक निर्णय-सम्बन्धी प्रस्ताव में श्रेय का सचन्निवेश रहता है। 
डिलथाई, विन्डेलबाण्ड, रिकर्ट आदि ने सामाजिक और सांस्कृतिक शास्त्रों तथा 
दूसरी ओर प्राकृतिक शास्त्रों में अच्तर बताया। प्राकृतिक शास्त्र भावना-निरपेक्ष 
होते हैं। श्रेय और अश्वेय का प्रश्न ही वहां नहीं रहता है। दूसरी ओर सामाजिक 
और सांस्कृतिक शास्त्रों में मानव-जीवन के दर्शन की अभिव्यंजना होती है। मानव- 
जीवन-सम्बन्धी तत्त्वज्ञान श्रेयों के विभिन्न स्तर-सम्बन्धी मीमांसा पर आश्रित है। 
माक्सवेबर ने श्रेयनिरपेक्ष समाजशास्त्र के निर्माण का प्रयास किया। वेबर के पनु- 
सार समाजशास्त्री का यह कार्य नहीं है कि वह अपनी श्ञास्त्रीय प्रस्याति का आश्रय 
लेकर लक्ष्यों और श्रेयों का प्रवर्तत और प्रचार करे। वेबर के विचार में शास्त्रीय 
चितन, प्रचारकार्य से भिन्न है। निरपेक्ष भाव से वस्तुओं का स्वरूपनिर्णय करना 
शास्त्र का कार्य हैं। जमनी के कुछ अध्यापक अपने सामाजिक सम्मान का फायदा 
उठाकर कुछ सिद्धान्त-विशेष का प्रतिपादन कक्षाओ्रों में करते थे। बेबर इसे असंगत 
मानता है। साध्यसाधन सूत्र के अनुसार अपेक्षित साध्यों की संसिद्धि में कौनसे 
साधन उपयुक्त होंगे, उनका निर्णय करना और उनके खर्च का व्योरा बताना हीं 
उसके मत में सामाजिक शास्त्रों का कार्य है। दूसरी ओर, प्रचलित श्रेयों की मीमांसा 
करना वेबर को इष्ट था। इसी पद्धति का आश्रय लेकर अर्थव्यवस्था और 


१. सत्येन लभ्यस्तपसा ह्येष आत्मा सम्यम्ज्ञानेन ब्रह्मचर्येंण नित्यम्‌ । 
अन्तः दरीरे ज्योतिर्मयों हि शुश्रों यं पश्यन्ति यतयः क्षीणदोषा: 
सत्यमेव जयते नानृतं सत्येन पन्‍था विततो देवयान:। 
. येनाक्रमन्त्युषयों ह्याप्तकामा यत्र तत्सत्यस्थ, परम निधानम्‌ ।। (मुण्डकोपनिषत 
द २३।१।५-६) 
२. ५. (कग्माला, का 708४ वंश ऑएहदाफांडउ९ा रवीश! ([949] 
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समाज ' नामक दो बड़ी जिल्दों में उसने पूजीवादी-व्यवस्था की मीमांसा की और तीन 
जिल्दों में संसार के महान धर्मों का उसने समाजशास्त्रीय विश्लेषण उपस्थित किया* । 
वेबर इस प्रकार श्रेयतत्त्वों को शास्त्रीय विचितत का विषय बनाना चाहता था; किन्तु 
उसकी ऐसी मान्यता थी कि समाजशास्त्री को स्वयं अपने श्रेयों का श्रवतेन और प्रचार 
नहीं करना चाहिए अन्यथा विज्ञानोचित शास्त्रीय गाम्भीये, पक्षपातरहितता और वस्तु- 
निष्ठता को वह नहीं प्राप्त कर सकेगा। वेबर वैज्ञानिक व्याख्यापद्धति का अनमोदन 
करने का पक्षपाती होते हुए भी सामाजिक शास्त्रों में तदाकारवृत्तिमूलक पद्धति का 
समर्थक था। श्रर्थात्‌ किसी भी श्रेय की मीमांसा में प्रयोक्ता के साथ रागात्मक सम्बन्ध 
बनाये विना उसकी बातों को समझना कठिन हे। 

: किन्तु जिस श्रेयनिरपेक्ष अनुशीलन का समर्थन वेबर ने किया, वह वास्तविकता 
में निरपेक्षाता का समर्थन नहीं, कायरता का समर्थन हैं। जब कोई अध्यापक या 
शास्त्रान्वेष्टा निरपेक्षता का दावा करता है, तब वह दम्भ का प्रचार करता है। 
क्या वेबर के अनुयायी इतना साहस रखते हैं कि भ्रमरीका में रुपया प्राप्त करते 
हुए 'निरपेक्ष" होकर माक्संवाद का अनुशीलन करें? सामाजिक और राजनीतिक 
प्रशन इतने संजटिल हैं, उनके साथ भावनाएँ इतनी संश्रित हैं कि उनके अनुशीलन 
में निरपेक्षता असंभव है। अधिकारवाद और सत्तावाद,. स्वतंत्रता और परतंत्रता आदि 
प्रइनों के उपस्थित होने पर जिस किसी व्यक्ति का एक अपना व्यक्तित्व है, वह अवश्य 
ही पक्ष ग्रहण करेगा। जब निरपेक्ष होकर मनुष्य अनुशीलन करता है तब वह अवश्य 
ही अपने मौन द्वारा प्रचलित श्रेयों का समर्थन करता है। कौरव-पाण्डव युद्ध के समय 
धृतराष्ट्र, कर्ण, दुर्योधव आदि को भीष्म और द्वोगाचार्य ने युद्ध करने से न रोककर 
अपने मौन द्वारा कौरवों का पक्ष समर्थन ही किया। निरपेक्षता, इस अर्थ में अवश्य 
ग्राह्म है कि अध्ययत और लेखन के समय हमारी भावनाएं हमारे विचार को 
आक्रान्त न कर दें। आवर्यक है कि हिलुस्तान का इतिहास लिखते समय हम झूठी 
देशभक्त में आकर यह न धिद्ठ करते का प्रयास करें कि पानीपत की पहली लड़ाई 
में बाबर हार गया। अयनो भूलों तथा पराजपोों को व्यक्त करनेवाली घटनाओं को 
इतिहास से हटाना आत्मवात करवा है। यदि हमें अपने विरोधी देशों कौ आशथिक 
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शक्ति का विवेचन करना है तो आवश्यक है कि हम भाव॒ुकता को छोड़कर विचार 
करें। किन्तु निरपेक्षता का यह तात्पयं नहीं है कि हम कहें कि राजनीतिशास्त्र या 
ग्रन्य समाजशास्त्र के अध्यापक अपनी रचनाओं के द्वारा संदेशाभिज्ञापन न करें। इस 
प्रकार का मन्तव्य आज की सभ्यता और संस्क्ृति के लिए खतरे से पूर्ण है। विज्ञान 
श्रत्यन्त निरपेक्षता का दावा करते हुए भी सत्य को आदर्श मानता है। प्रमाणिकता 
और तकंसंगतता की खोज में, सत्य ही विज्ञान के लिए परम श्रेय का रूप धारण 
करता है। पुनश्च, समस्त सामाजिक शास्त्रों के तारिविक उद्देय की एकता कम-से- 
कम इस बात से प्रमाणित होती है कि वे. सब स्वतंत्र नैतिक मानव की उत्तरदायित्व- 
पूर्ण कामिकता का समर्थन करते है। इस प्रकार शास्त्रानुचितन में श्रेय अनुगत हें। 
भारतीय संस्कृति में शास्त्र का प्रणयबन इसीलिए होता है कि सत्य, असत्य, कर्माकर्म- 
विकर्म या श्रेय-प्रेय आदि का सम्यक्‌ बोध हो। निरपेक्षता, वस्तुनिष्ठता, विधेयात्मकता 
आ्रादि के नाम पर सामाजिक शास्त्रों को नीति और श्रेय से अलग रखना हानिकर 
है। सामाजिक शास्त्रों की श्रेयनिरपेक्षता का प्रतिपादन बौद्धिक और आत्मिक नष्ट- 
,निधित्व का सूचक है। । 

अध्ययन करनेवाले मनुष्य को और शास्त्रप्रणता को चाहिए कि वह भावता- 
ग्रस्त हो ठोस विचार से अलग न हट जाय। उदाहरणाथे, स्वतंत्रता का समर्थक 
होते हुए भी अरस्तू, अत्याचारकारी शासनतंत्र (टिरैनी) का गहरा अ्रध्ययन प्रस्तुत 
करता है। मार्क्स के 'कैपिटल' ग्रंथ में अनेक स्थानों पर--जैसे जहाँ उसने मिल, बेंथम 
आदि का मखौल उड़ाया है--हमें यह अनुभव होता है कि शास्त्रीय मार्ग को छोड़- 
कर माक्‍स एक जनप्रचारक का रूप धारण कर लेता हैं। प्रजातंत्र का जो वर्णन 
लेनित के राज्य और क्रान्ति नामक ग्रंथ में मिलता है, उसे हम कह सकते हैं कि 
वह प्रचारक का कथन है, शास्त्रदर्शी का नहीं' । भावुकता हमें शास्त्र के प्रति उदा- 
सीन बनाती है और किसी प्रकार वह ग्राह्य नहीं हो सकती है। शास्त्रानचितन के 
समय हमें प्राचीनकालीन और अर्वाचीन, श्रपनी और दूसरी संस्कृति के, श्रेय के अध्ययन 
का अवसर पड़ सकता है*। इस प्रकार का अध्ययन सामाजिक शास्त्रों में अभि- 
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बाँछित है। उदाहरणार्थं- मैंडागास्कर,. न्यूजीलैण्ड और प्रशांन्तमहांसांगर द्वींपंसमूहवासी 
आदिम मनुष्यों के पारिवारिक श्रेय का हम अध्ययन कर सकते हैं। प्राचीन फिल- 
स्तीनवासी यहूदियों के नैतिक श्रेय तथा आधुनिक ब्रिटिश समाज के नैतिक श्रेय का भी 
तुलनात्मक अध्ययन करना, समाजज्ञास्त्र का एक आवश्यक अंग है। इस प्रकार श्रेयों 
का ग्रध्ययन अवश्य अ्रभिवांछित है। किन्तु सामाजिक शास्त्रों की शास्त्रीयता और 
सैद्धान्तितता की इसीमें रक्षा है कि वे भावना और संकल्प के ऊपर उठकर ज्ञान- 
प्राप्ति की एकान्त अभिलाषा से कार्य करें। लियोपौल्ड फोनमीज का यह प्ररताव कि-- 
समाजशास्त्र से श्रेयप्रतिपादक निर्णयवाक्यों को पूर्णतः निष्कासित करना चॉहिए--दार्श- 
निक राजनीतिशास्त्र की दृष्टि से असंगत है! । वेयक्तिक अभिनति को हटाना चाहिए; 
उदाहरणार्थ, श्रमरीका की प्रजातांत्रिकता किसी की दृष्टि में अपूर्ण हो सकती है, किन्तु 
केवलमात्र उसका भद्दा खंडन करना, जैसा एंगल्स ने किया है, अनभिवांछित है। किन्तु 
वैयक्तिक अभिनति और शास्त्रीय अनुचितन-प्रजनित श्रेयप्रतिपादक वावय दोनों एक 
नहीं हैं। जो ग्रंथ वैयक्तिक अभिनति और रागद्ेष से प्रभावित हो लिखे जाते हैं, 
उनका मदर इन्डिया' ग्रंथ के समान ही भाग्य होता है। दूसरी ओर मेगास्थनीज, 
इव्नवतूता, ट्रैभनियर आदि को ऐतिहासिक यात्रावर्णनों की श्राज भी कीमत है। 
. शास्त्र का प्रणणन इसीलिए होता है कि मानव-समाज के सुधार के साधनों 
का अनृशीलन और प्रकाशन किया जाय। साधनों का लेखाजोखा इसीलिए किया 
जाता है कि उनसे साध्य की सम्प्राप्ति हो। मानवता के जो महान्‌ साध्य हँ--उदा- 
हरणार्थ--जन-एकता या सांस्कृतिक सातत्त्य---किस प्रकार बौद्धिक और तककसंगत साधनों 
से इनका परिरक्षण और संवर्धत किया जाय, इस व्यापक आदर्श को सामने रखना 
और उनके व्यवहारीकरण का मार्ग बताना, श्ञास्त्रीय विवेचना का आधारभूत है। 
ग्रमरिका के समाजशास्त्रियों--ड्वी, मेरियम, मीड, डनिंग, हाकिंग आदि--ने इसी 
प्रकार विचितन के सहारे प्रजातान्त्रिक श्रेयों को क्रियान्वित करने का उपदेश किया 
है। अभी हाल में जो नीग्रो-रंगमेदनीति का विश्लेषण मिरडल ने अपने: विशाल- 
काय ग्रंथ अमेरिकन डायलेमा' में प्रस्तुत किया है अथवा मैकिवर ने दी मोर पर्फंवेट 
यूनियन में उपस्थित किया है उनमें एक व्यापक मानववादी श्रेय का दशेन मिलता है* । 
एतांट , 0859प४ तथा 00ंक्‍व्ाणलंइलस' (सम्पादित), ४ #6 
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से मानववादी श्रेय के क्रियान्बयन का मार्ग भी इन ग्रंथों -में' बताया गया है। सामाजिक 
शास्त्रों की समर्थता इसीमें है कि नीति के जो विशाल: रूप धर्मग्नंथों और दर्शनम्रंथों 
में उपस्थित किये गये हैं, उनके सामाजिक क्रियात्मक रूप प्रस्तुत करने का वे मार्ग 
बतावें। काण्ट के नीतिशास्त्र में विशाल दाशनिक आधारशिला पर यह महती कठ्पना 
उपस्थित की गई है कि मानव साधन नहीं, साध्य है। इस आदर्ों को किस प्रकार 
क्रियान्वित किया जाय, इसे बताना राजनीतिशास्त्र और अ्रथ॑श्ासत्र का काम है। 
आल्बियन सस्‍्माल, हाबहाउस, हेज, लेस्टरवार्ड आदि समाजशास्त्रियों का यही प्रस्ताव 
था कि तकसंगतता के आधार पर राजकीय व्यवस्था -का आश्रय लेकर एक स्वस्थ, 
सबल समाज के निर्माण का मार्ग-दर्शन कराना समाजश्ञास्त्र का कार्य होना चाहिए । 
अतिप्राकृतिकतावाद, कल्पनावाद और शास्त्रीयवागूजाल के कारागार से नीतिशास्त्रों 
को हटाकर, समूह का किस प्रकार व्यापक उन्नयन हो सकता है तथा सामाजिक 
न्याय और श्राथिक कल्याण का किस प्रकार व्यावहारिक रूप प्ररतुत किया जा सकता 
है, इसे बताना समाजश्ञास्त्र का कार्य है। कितनी दूर तक राजकीय व्यवस्था इस कार्य 
में सहायता प्रदान कर सकती है, उसे बताना राजनीतिशास्त्र का कार्य है। ड््खायम 
के मतानुसार व्यावहारिक या प्रायोगिक समाजशास्त्र का यह कार्य है कि सामाजिक 
आदर्शों की प्राप्ति का सर्वोत्कृष्ट उपाय वह बतावे और समाजोचित लक्ष्यों का चुनाव 
करें। यह लक्ष्यनिर्वाचन णब्दविन्यासात्मक प्रत्ययमूलक -दाशनिक तत्तवज्ञान पर आश्रित 
न होकर इतिहास और अनुभव द्वारा प्रस्तुत सामग्री के वैज्ञानिक अध्ययन पर आधा- 
रित होना चाहिए। 
केवलमात्र राजनीतिक व्यवहार और व्यापार का वर्णन करना ही राजनीति- 
शास्त्र का अभीष्ट नहीं है* । राजनीतिक दर्शन का यही लक्ष्य है कि मानव, समाज 
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श्रौर राज्य किस प्रकार विद्विष्ठ कल्याणकारी जीवन की सिद्धि कर सकते हैं, इसे 
बतावे। जीवन और शास्त्र में कृत्रिम व्यवधान ठीक नहीं है। राज्य को मानवजीवन 
के व्यापक लक्ष्यों से दूर नहीं हठाया जा सकता'। राज्य की व्यवस्था जीवन को 
आनन्दपूर्ण बनाने के लिए ही है। गत: राजकीय नीति किस प्रकार नैतिक और 
कल्याणसंगत बन सकती है, इसे बताना राजनीतिशास्त्र का कतेव्य है। केवल नौकर- 
शाही और वेतनभोगी अफसरों के आधार पर जनकत्याणवादी राज्य नहीं चल सकता | 
मानव मशीन नहीं है। आवश्यकता है कि मानवंवाद का ध्यान रखते हुए व्यापक 
जनसमूह का सहयोग प्राप्त कर किस प्रकार सुखी और कत्याणकारी" समाज की 
स्थापना हो, इस कार्य में शास्त्रज्ञान-सम्पन्न राजनीतिशास्त्रियों की सहायता प्राप्त की 
जाय। प्लेटों का यही कहना था कि विशुद्ध ज्ञान ही शासन का श्रधिकारी है। 
जब किसी विषय पर हम शास्त्रीय अध्ययन आरम्भ करते हैं, तब बिसी न-क्सी 
प्रकार हमारे श्रेव अपना प्रभाव व्यक्त करते हैं। जब कोई विद्वान बौद्धधर्म भ्रौर 
दर्शन का वर्षों श्रव्ययन करता है तब इस साधना को चलानेघाला कोई महान श्रेय 
.. अवश्य चाहिए | मैक्समूलर ने अभ्रपना सारा जीवन प्राचीन भारतीय श्रार्यों की संस्कृति 
के अनुशीलन में बिताया। इस प्रकार की साधना इसी कारण: सफल हुई कि शास्त्रानू- 
चितन ही उसका श्रेय था। अतः: शास्त्रीय विषयों के निर्वाचन में कुछ .महांन श्रेय 
अवश्य कार्य करते रहते हैं। संभव है कि निर्वाचन के समय वे विस्पष्ट न हों और काल- 
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क्रम में हीं उनका स्पष्ट रूप निखरित हो। सामाजिक शास्त्रानुचिंतन की ' महत्ता इंसी 
में है कि सामाजिक और आशिक प्रश्नों के समाधान में निणति बुद्धि कीं क्‍या देन 
होनी चाहिए और किस प्रकार संसर्जनात्मिंका नॉगरिकता का विकास हो संकता है, 
इन्हें हमारे सामने स्पष्ट करें। की अल 
. राजनीतिशास्त्र को नीतिशास्त्र से नितास्त अलग रखने का प्ररंताव जाजे कैट- 
लिने नें रखा है'। राजनीतिशास्त्र को वह॑ साधन यो पति का विज्ञान बनाना 


चाहता है और उसका कहना है कि श्रेयों के विषय में समझौता प्राप्त किये बिना 


भी पद्धति विज्ञान का जबरदस्त विकोस सम्भव है। कैटलिंन के अनुसार, मूर्तिकला 


इकक - 5 


का शिक्षक, कलात्मिका अभिव्यक्ति के आदर्शों और तर वों का ज्ञाप 


न नहीं करांता 
हैं। वह पद्धतियों का शिक्षक है और उपस्थित उपकरणों से दया निर्मित हो सकता 


आधार 


राजनीतिशास्त्र मानव के समूहात्मक अन्तस्सम्बन्धों का शास्त्र है। यह नीतिशास्त्र का 
विरोधी नहीं, अपितु नीतिशास्त्रनिरपेक्ष है। मानव को सन्मार्गनुयायी बनाना इसका 
तात्पर्य नहीं है। जिस प्रकार भेषजविद्या में नीतिनिरपेक्ष होकर मानवशरीर का 


अध्ययन और विवेचन किया जाता है, उसी प्रकार राजनीतिशास्त्र को नीतिनिरपेक्ष 


. होकर राजनीतिक साधनों का अध्ययन करना चाहिए.। आचार 


में तात्त्विक अन्तर नहीं रह सकता । आज जब केटलिन ने महात्मा गांध्ध 


गरशास्त्र श्रेयसम्बन्धी 


निर्णयों का क्षेत्र है और राजनीतिशास्त्र अनुभवात्मक साधनों का। आचारशास्त्र 


सिद्धान्तों का शास्त्र है, राजनीतिशास्त्र पद्धतियों और साधनों का शास्त्र है। दोनों 
शास्त्रों को पृथक्‌ रखने से दोनों का महत्त्व विज्ञापित होता है औौ 


र स्पष्टता फैलती है। 
इस श्रकार राजनीतिशास्त्र और आचारशास्त्र को पृथक्‌ पृथक रखने का प्रस्ताव 
कैटलिन ने रखा। जिस जमाने में 


केटलिन ने अप्रयोजनमूलक राजनीतिजञास्त्र का 
अस्ताव रखा था उस समय वह टामस हाब्स से प्रभावित था। उस काल में भी 


उसका विश्वास था कि राजनीतिशास्त्र और राजनीतिविज्ञान के अन्तिम निष्कर्षों 
धी के मार्ग में' 


१. एआ9896 (एथाफ, . 77/ ४ कवकद8 दाद. 446॥96.. 0 285, 


गियाह#65 वी, 


है और क्‍या नहीं, यह बंताना उसका कांम है। उसी प्रकार राजनीतिशास्त्रवेत्ता भी _ 
रॉजनैतिक श्रेयों का विज्ञापन नहीं करता है। यूनानी रांजनीतिशास्त्र' की यही कंम- 
जोरी कैटलिन के मत में है कि जननीतिशास्त्र के क्षेत्रे और राजनीतिशास्त्र के क्षेत्र 
- को पार्थक्य उसमें नहीं मिलता है। पूर्ण राज्य के स्वरूप के नैतिक 
और विशुद्ध और निर्वाच्य जीव॑नंशैली के संबंध में विवेचन उपस्थित कर, यूनोनी 
_ राजनीतिशास्त्रविचारक॑ राजनीति को एक अ्रनभिवांछित अभिनति प्रदान करते हैं। 


शनि 


शजनीतिशास्त्र और श्रेयशास्त्र द डे. 


प्मक पुस्तक लिखी है, तब आशा की जाती है कि वह अपने विचार को शायद 
रिवरतित करेगा, क्योंकि गांधी के पथ में तो राजनीति, आचारशास्त्र को क्रियान्वित 
ररने का मार्ग बताती है'। में मानता हूँ कि राजनीतिशास्त्र को प्रयोजन या 
न्तिम प्रस्तावों से पृथक रखने का उपदेश शून्यवादी प्रस्ताव है। विभिन्न राज- 
ततिशास्त्रज्ञों के विचारों में तुलनात्मक अध्ययन के सहारे तारतम्य बताने के लिए, तथा उचित 
ग़दर्शों की प्राप्ति के लिए, नीतिशास्त्र का अवलम्बन आवश्यक है*। यदि झाज 
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५०० शजनीति और दर्शन 


मैकियावेली के उग्र शक्तिवाद या नीत्शें के उग्र मानव असमानतावाद का त्याग कर 
मानव-एकता और शांति का हम प्रस्ताव रखते हैं तो निर्िचित ही हम श्रेय का प्रति- 
पादन करते हैं। अन्य वर्ग, मुख्यययां शासकवर्ग, श्रेयों का निर्वाचन करे और 
राजनीतिशास्त्र या तो केवल उनके क्रियान्वित करने का साधन बतावे या मानव के 
राजनीतिक व्यापारों .का नीति-निरपेक्ष. अनुशीलन करे, ऐसा विचार राजनीतिशास्त्र को 
इसके महान्‌ पद से स्खलितः: करानेवाला है। राजनीतिशास्त्र का जो विशाल रूप 
प्लेटो, अरस्तू, सिसेरो, अक्वायनास, ग्रीन, भीष्म, मनु आदि ने बताया है, उससे श्रत्यन्त 
निम्त. स्तर इसका हो जायगा, जब श्रेय-प्रतिपादन के उत्कृष्ट कर्म से संन्यास. लेकर 
केवल साधन, पद्धति यां व्यापार की ही यह मीमांसा करेगा । राजनीति नीति और 
प्रस्ताव के आलोचन के सम्बन्ध में सबंदा ही शिव और अशिव, कल्याण-साधक या 
स्वार्थलाधक, इनका विचार करना होता है। इस प्रकार का निर्णय जब हम देते हैं 
तब श्रेय के क्षेत्र में हम पदारपण करते हैं। कलिंगविजय के बाद अद्योक का नीति 
परिवर्तत भारत के लिए हितकर हुआ या अहितकर, इसके सम्बन्ध में विचार प्रकाशित 
नहीं करता, एक महात्‌ उत्तरदायित्व से मुख मोड़ना होगा। अवश्य ही, अध्ययन के 
सिलसिले में समस्त प्राप्तव्य सामग्री का उपयोग करना तथा भावनानिरपेक्ष होकर उनका 
विचार करना दृष्ट है; किन्तु इस अध्ययन की परिणति निष्कर्ष के उपस्थित करने में ही 
होती है । निष्कर्ष उपस्थित करता कभी-कभी जोखिम को उत्पन्न कर सकता है। किन्तु 
जिसने सत्य की साधना को ही विराट आदर्श में गृहीत किया है, वह कदापि 
इससे विमुख न होगा । उपनिषद्‌ में और बौद्ध ग्रन्थों में बताया है कि सत्य की 
साधना तेजस्विता को प्रदान करतो है। ज्ञान का तेज एक प्रकार को दाहिक 
शक्ति से सम्पन्न होता है | जो उत्साह, जो शक्ति और जो स्फर्ति हमें रूसों का सामा- 
जिक अनुबन्ध या मार्क्स का कैपिटल पढ़ने से प्राप्त होती है, वह कदापि आज के 
भ्रमरोको और यूरोपोय तयाकथित सामाजिक शास्त्रियों के ग्रन्थों में नहों मिलती है। 
दूनिया को हिलानेवाली पुस्तकों में एक तेजस्वी सन्देश रहता है।. धम्मपद, गीता, 
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गांधी के मंगलअमात' और मार्क्प-एंगल्स के कम्यूनिस्ट घोषणापत्र में एक महान्‌ 
मंत्र का दर्शन होता है। क्‍या भावन“निरपेक्ष, श्रेयनिरपेक्ष साधनशास्त्र का प्रणयन 
मार्स करता तो उसे कोई विशेष सफलता मिलती? आर्त्त, पीड़ित जनता -के त्राण का. 
विन खोजने का श्रेय ही आज के सामाजिक शास्त्रों को जीवनतत्त्व प्रदान कर सकता 
हैं । जब हम विराट श्रेयों से मुख मोड़ ,लेते हें, तब राजनीतिशास्त्र चेतन्यहीन, पंगु और 
सड़ा-गला मालूम पड़ता है । अमेरिका के फेडरलिस्ट' ग्रंथ के प्रणयन में जो उत्साह 
हेमिल्टन और मैडिसन ने दिखाया है, उसका रहस्य उनका एक दाक्तिशाली सांधिक 
राज्यस्थापन के श्रेय में निष्ठा ही है। अतः राजनीतिशास्त्र को सर्वंदा श्रेयप्रतिपादक 
और श्रेयनिष्ठ रहना होगा। श्रेव के तत्त्व को भुलाना, नारों और प्रचारों के हाथ 
अपने को सौंपना होगा । राजनोतिक बल और शक्ति का मानवकल्याण के श्रेयसाधन 
में प्रयोग हो, इसके सम्बन्ध में शास्त्रज्नान और साधन बताना ही राजनीतिशास्त्र का 
लक्ष्य होना चाहिए । 


प्राचीन भारतीय शास्त्रों में समग्रज्ञान और सम्यक्‌ विज्ञान का आदर्श उपस्थित किया 
गया था । उस समय मनोविज्ञान, आचारशास्त्र और संवित्शास्त्र का पृथक्‍करण नहीं 
हुआ. था । प्रत्येक आवश्यक प्रइन पर अनेक प्रकार के दृष्टिविन्दु का आश्रय लेकर 
मीमांसा करना उस समय संगत माना जाता था । राजनीतिशास्त्र और आचारशास्त्र 
के सम्बन्ध में भीष्म, वृहस्पति, मनु आदि का विचार था कि उनके द्वारा स्वधर्म-स्थापन 
होना चाहिए । अर्थात्‌ प्रत्येक कर्म का एक विराट आरादर्श से सम्बन्धज्ञापन 
करना उस समय इष्ट था। कौटिल्य के अनुसार राजा का स्वधर्म भी स्वर्ग और 
आनन्त्य के लिए है। इस प्रकार की विशालता का आ्राश्नयण, इस प्रकार 
की सीमित दृष्टि, कि केवल साधव और प्रक्रिया का अनुशीलन करना चाहिए, का खंडन 
करता है। घोर युद्धकआल उपस्थित होने पर भी हिंसात्मक स्वकर्म का समर्थन करने के लिए 
वेदान्त के अद्वैतवाद और सांख्य के प्रकृतियुरुषपथक्तावाद का आश्रय लेना यह बताता है 
के गीतोक्‍्त दृष्टि राजनीतिशास्त्र को दर्शनसम्मत बनाना चाहती है -। शांतिपव में 
राजनीतिशास्त्र को श्रेयानुमोदित बनाने का प्रयास पाया जाता है । प्राचीन भारतीय 
दर्शनों में प्रज्ञा, अन्तरज्ञान और ऋत्‌-चितूं का आश्रय लिया जाता. था और अंशतः 
सामाजिक विवेचन पर भी उनका प्रभाव मालूम पड़ता है। प्राचीन भारतीय अर्थशास्त्र 
और नीतिशास्त्र में श्रेय का वर्णन मिलता है । अर्थात्‌ विशुद्ध साधनात्मकता 
अर्थशास्त्र और दण्डनीति उन्हें ग्राह्य नहीं है । किन्तु भारतीय अर्थशास्त्र को 
श्रेयप्रतिपादक मानने का यह कदापि तात्पर्य नहीं है. कि उनके निष्कर्ष हमें अभीष्ट हैँ। 
सिर्फ इस एक बात में श्रर्थात्‌ श्रेयसमन्वित' पद्धति के विषय में यहाँ सादृश्य बताना 
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हमें अभीष्ट है । प्रस्तुत पुस्तक में हमने माक्सवादी समाजशास्त्र को भी श्रेयप्रतिपादक 
कहा है ; किन्तु इसका यह मतलब नहीं कि माक्सवाद द्वारा प्रतिपादित श्रेय हमें इष्ट हैं। 
दार्शनिक राजनीतिशास्त्र के क्या श्रेय हैँ, इसका वणन प्रस्तुत पुस्तक में आगे हुआ है । 
जहाँ तक राजनीतिशास्त्र के स्वरूप का सम्बन्ध है, वहाँ तक प्राचीन भारतीय दण्ड- 
विज्ञान -तथा मार्क्सवाद नितानन्‍्त भिन्न श्रेय रखते हुए भी पद्धतित: इतनी दूर तक 
सदृश हैं कि दोनों मानते हैं कि सामाजिक शास्त्रों में श्रेयतत्त्व, (चाहे वह जो कुछ भी 
क्यों न हो) का वर्णन अवश्य होना चाहिए। घोर चातुरन्त राज्य का पोषक 
कौटिल्य और ब्राह्मण धर्म के हामी मन दोनों राजकीय श्रेयों का विन्यास 
करते हैं। वस्तु-सम्बन्धी निर्णय और अभिरुचि तथा श्रेय-सम्बन्धी निर्णय में जो 
अन्तर वव-काण्टीय दशशन में पाया जाता है, वेसा पृथरकरण भारतीय शात्त्रों में नहीं 
हुआ है । जब विज्ञान, तांत्रिकता तथा यांत्रिकता की अभूतपूर्व उन्नति पश्चिमी सभ्यता 
में हुई, तब वैज्ञानिक पद्धतियों का प्रयोग सामाजिक शास्त्रों में भी होने लगा। जो 
धर्मशास्त्र से निराशा और अनभिरुचि आज के वैज्ञानिक युग में संभव है, वही प्राचीन 
. भारतीय सभ्यता में नहीं पाई जाती है और इसलिए राजनीतिशास्त्र को प्रयोजन- 
निरपेक्ष बनाने का कोई प्रस्ताव उस समय उत्पन्न नहीं हो सकता था। 

यह ठीक है कि प्राचीन भारतीय अभरथंशज्ञास्त्र और दण्ड-विज्ञान ब्राह्मणवाद से अतिशय 
आक्रान्त है। कौटिल्य, मनु, कामन्दक, शुक्र आदि में ब्राह्मणवाद समर्थित है । आज- 
कल की प्रजातंत्रीय व्यवस्था और मानव समानतावाद के यंग में इस प्रकार का वर्णवाद 
और जातिवाद नितानत असंगत है, तथापि स्वधर्म पर बल देकर भारतीय अर्थशास्त्र 
ने उस कर्मयोग की पृष्टि की है जो दाशनिकः राजनीतिशास्त्र की भी स्थापना है' । 








१. अथशास्त्र में स्वधर्मे की यह सूची है-- । 
: (क) ब्राह्मण :--अध्ययन, अध्यापन, यजन, याजन, दान - और प्रतिग्रह । 
 (ख) क्षत्रिय :--अध्ययन, यजन, दान, शस्त्रजीवी, और भूतरक्षण | 
(ग) वैश्य :--अध्ययन, यजन, दान, कृषि, पशुपालन -और वाणिज्य ।. 
... (घर) शूद्र :--हिजातिशुश्रूषा, वार्ता, कार और कुझीलव का कर्म । 
.. (ड) गृहस्थ :--अ्रपनें कर्म से जीविकार्जन, विवाह, देवता-पित-अतिथि-भत्म के 
.... .. प्रति त्याग ॥ । 
._ [(च) ब्रह्मचारी :--स्वाध्याय, अग्निहोत्र, भैक्षत्रत, आचाय की सेवा । : 
: (छ) वानप्रस्थ:--ब्रह्मचर्य, तपस्या, अग्निहोत्र, देवता-पितृ-अतिथि-पूजा, वन्य-आरहार । 
». (ज) परिब्राजक :--सयतेन्द्रियत्व, अनारम्भ, निष्किंचनत्व,. संगत्याग, .भिक्षाक॒त्ति 
:'.. - 'शौच, अहिसा, सत्य, अनसूया, और क्षमा। 
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प्राचीन भारतीय अर्थशास्त्र में अनुभव, इतिहास, पुराण, अ्नश्रुति तथा दरशनश्ञास्त्र का 
उपयोग किया गया है' । किन्तु वैज्ञानिक विधेयात्मकता तथा परीक्षण उस. समय 
उपलब्ध नहीं थे | अपने अनशीलन में भारतीय ग्र्थशास्त्र ने शील विनय, इन्द्रियजय 
श्औौर स्वधर्म के श्रेय का समर्थन किया है। निरा कोरा विदलेषण उनका अभीष्ट नहीं 
है श्रपितु लोकव्यवस्था का सुरक्षण उनका दृष्ट है। अर्थशास्त्र निश्चित रूप से श्रेय- 
_ प्रतिपादन करे, यही उस समय का आदर्श था । कौटिल्य ने कहा है कि जिससे लोक- 
यात्रा सम्पन्न हो सके, यही करना चाहिए। लोकपोषण और संवर्धन उस समय का 
आदश माना जाता था" । किन्तु श्रेय के प्रतिपादत करने का यह तात्पय नहीं था 


द दाशेनिक राजनीतिशास्त्र को स्वधर्मपालन का सिद्धान्त अ्रभीष्ठ है | किन्तु 
विराट श्रेयों की प्राप्ति में अपने स्वाभावनियत कर्म का पालन ही स्वधर्म 
है । वंशपरम्परा से जाति निर्णय और ऊँच-नीच का किसी प्रकार का भेद 
हमें भ्रभीष्ट नहीं है। स्वधर्म के नाम पर परम्परापोषण और ब्राह्मणवाद 
का जो घोर पक्षसमर्थन पुराणों में हुआ है, वह वर्तमान जगत में सर्वथा 
अनभिवांछित है। मानवश्वेयों की क्रियात्मकः संसिद्धि सततश्रद्धानसेवित 
कर्मयोग से ही हो सकती है । दक्षता और नैपुण्य इसी प्रकार प्राप्तव्य॑ हैं 
भावना-संशुद्धि और आत्मनिग्रह पर जो बल मनु और कौटिल्य ने दिया है 
वह निस्सनन्‍्देह विराट भारतीय आ्ाध्यात्मिक संस्कृति का एक निर्मल 
. सन्देश है।....... ः अक द 
१. आन्वीक्षकी त्रयी वार्ता दण्डनीतिश्चेति विद्या:। ................ चतस्र एवं विद्या 
इति कौटिल्य: । ताभिर्धर्माथों यद्विद्यात्तद्िद्यानां विद्यात्ममू | कौ० आ० १२ 
सामगयजुवेंदास्त्रयस्त्रयी । अर्थ॑व॑वेदेतिहासवेदी च वेदा: । शिक्षा कल्पों व्याकरणं 
निरुक्‍त छन्‍्दों विचितिज्योतिषमिति चांगनि । ऐष त्रयी धर्मइचतुर्णा वर्णानामाश्रमाणां 


च स्वधर्मस्थापनादौपकारिक: । .....स्वधर्म: स्वार्गायानन्त्याय च। 
तस्मात्स्वधर्म भतानां राजा न व्यभिचारयेत । 
स्वधर्म संदधानो हि प्रेत्य चेह च नन्‍्दति । 
व्यवस्थितायेमर्याद: कृतवर्णाश्रमस्थिति: । 
त्रय्या हि रक्षितों लोक: प्रसीद्ृति न सीदति ।॥। (कौटिल्य अर्ज्ञास्त्र' १२३) 


२. - आन्वीक्षकीत्रयीवार्तानां योगक्षेमसाधनों - दण्ड:। तस्य  नीतिद॑ंण्डनीति: । 
अलब्धलॉभाथी लब्धपरिरक्षणी रक्षितविवर्धनी वृद्धस्य तीर्थेष प्रतिपादनी च । 
(कौटिल्य अर्थशास्त्र, १॥४, ।.)... 


+ी .... राजनीति और दशंन- 


. कि: अनुशीलन अ्रतरकंसंगत- हो जाय । जो गाम्भीयंपर्ण और ठोस विचितन करने 
का संदेश भारतीय न्यायशास्त्र- ने: दिया है, वह सर्वथा उपादेय -है। 
श्रेयववाद और गम्भीर ताकिक उपपत्ति का समन्वय भारतीय अर्थशास्त्रों की 
विशेषता है ।. 
भारतीय विचितन में सत्य का सर्वथा प्रक्ृष्ट महर्व , स्वीकृत किया गया है। 
सत्य की अ्रनवरत साधना करंना यह एक मंहत्तम श्रेय है और अनेकों श्रेय इससे 
उत्पन्न होते हैं। यदि बूनो, गेलिलियों, .दयानन्द, गांधी, आदि सत्य की विराट 
कल्पना से ओतं-प्रोत न होते तो कदांपि वे अपने जीवन को जोखिम में डालकर अपनी 
श्रन्तरात्मा की आवाज को अभिव्यक्त नहीं करते। सत्य की साधना को आदर्श 
मानकर सामाजिक शास्त्रों का अनुशीलत संस्कृति. के उन्नयन का प्रशस्त पथ है। 
भारतीय संस्कृति सदा मानती है कि सत्य से बढ़कर कोई धर्म नहीं है' । सत्य 
ही परम कल्याण का मार्ग है। सत्य की साधना से ही विज्ञान की उन्नति सम्भव हुई 
है। विज्ञान द्वारा सत्य की साधना एक श्रेयप्रतिपादक नैतिक व्यापार है। सत्य की 
साधना के निमित्त आजवं, दाक्ष्य और ज्ञान पूर्णतः अपेक्षित हैं। इस प्रकार देखने से 
मालूम पड़ता है कि सामाजिक और तात्त्विक प्रइनों का समाधान, विज्ञान के 
आश्रयण के सहारे, मानव को सामाजिक कल्याण और बौद्धिक स्वातंत्य का दशशन 
कराता हैं। बौद्धिक स्वातंत्र्य की सम्यक्‌ प्राप्ति राजनीतिशास्त्र, भौतिक विज्ञान और 


आचारशास्त्र तीनों का समन्वित लक्ष्य है। ग्रत: राजनीतिशास्त्र, नीतिशास्त्र और 
 श्ेयशास्त्र से कदापि अपना सम्बन्ध विच्छिन्न नहीं कर सकता। विनयनिष्ठ राजनीति* 


कलम जाके. 





चतुर्वणाश्रमों लोको राज्ञा दण्डेन पालित:। 
स्वधर्मकर्माभिरतो व्तेतें स्वेष वेश्मसु। कौ० झ० १४ 
स्वधर्म की महत्ता के प्रतिपादन में कौटिल्य कहता है-- 
तस्मात्स्वर्म भूतानां राजा न व्यभिचारयेत । 
स्वधर्म संदधानो हि प्रेत्प चेह च॑ नन्दति ।। (१३) 
राज्ञ: स्वधर्म: स्वार्गाय प्रजा धर्मेण रक्षितु: कर 
.. अरक्षितुर्वा क्षेप्तुर्चा मिथ्यादण्डमतोब्न्यथा ।। (३। १) 


१. - अन्ने ब्रातपते ब्र॒त॑ चरिष्यामि तच्छेकेयं तस्मे राध्यताम्‌ इद्हमनृतात स्त्यमेपैमि । 

मम पक अप आठ द (यजुर्वेद. १।५) 

२. कौटिल्य, अर्थशास्त्र, १५ :--विनयमूलो दण्ड: प्राणभूता योगक्षेमावह: | कृतक: 
स्वाभाविकश्च विनय: । क्रिया हि द्रव्यं विनयति नाद्रव्यम्‌ । दशुश्रूषाश्रवणग्रहण- 
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की जो महती परम्परा भारतीय इतिहास और संस्कृति में प्रचलित रही है, उस विराट 
आदर्श को ध्यान में रखते हुए पश्चिमी सामाजिक शास्त्रों ने जो सामग्री हमारे सामने 
उपस्थित की है, उसका विश्लेषण और अनशीलन होना चाहिए। राजनीतिक दरशन 
की एक नतन परम्परा इस प्रकार कायम हो सकती है और उसीसे नवोत्तितत एशिया 
के राष्ट्रों का कल्याण होगा। 


(ग) राजनीतिशास्त्र और नीतिशास्त्र 


आचारशास्त्र या नीतिशास्त्र--ये शब्द श्रेयशास्त्र की अपेक्षा कम व्यंजक हैं। 
श्रेयशास्त्र के अन्तर्गत समस्त श्रेयों का ग्रहण होता है। आशथिक श्रेय, सामाजिक और 
राजनीतिक श्रेय, कलात्मक श्रेय, तकिक और सैद्धान्तिक श्रेय, नैतिक श्रेय तथा धामिक 
श्रेय--सभी इसके अन्तर्गत. हैं। ऊपर विराट श्रेय या परम श्रेय तथा साधारण श्रेय 
या पृथक श्रेय में अन्तर बताया गया है। जो श्रेय मानव-जीवन से पूर्णतः सम्बद्ध तथा 
सर्वसामान्यहितप्रसाधक हैं, उन्हें विराट श्रेय; और जो कुछ समय या कुछ लोगों के 
निमित्त अपेक्षित हों, उन्हें साधारण श्रेय कहा गया है। नैतिक श्रेय विराट श्रेय के 
अन्तर्गत हैं। 

बहुत से समाजशास्त्रियों की ऐसी मान्यता है कि नैतिक आदर्श सार्वजनीन 
ग्रौर सार्वकालिक नहीं है। वेस्टरमार्क के अनसार नैतिक निर्णयकारी वाक्यों का 
आधार वेयवितक तथा भावनामलक है'। मानव-हृदय में वर्तमान भावनाशरों का 
साधारणीकरंण नैतिक मूल छाब्दों के ढ्वारा व्यक्त किया जाता है। देश, काल, मानव- 
स्वभाव और श्रेणी-परम्परा से अनवच्छिन्न नैतिक आदर्शों की स्वीकृति समाजशास्त्रियों 
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धारणविज्ञानोहापोहतत्त्वाभिनिविष्टबुद्धि । विद्याविनयति नेतरम्‌। विद्यानां तु यथा- 
स्थमाचार्यप्रामाण्याद्विनयों नियमदच । . . . अ्रस्य नित्यदच विद्यावृद्धसंयोगो विनयवृद्धयर्थ' 
तन्मूलत्वाद्विनयस्थ । 
दार्शनिक राजनीतिश्ञास्त्र विनय का भी व्यापक अर्थ करता है। किसी भी कर्म 
काण्ड का अनुवर्तत यहाँ समर्थित नहीं है। विनय का अर्थ है--कर्मयोग का 
श्रद्धापूर्वक अनुष्ठान । बौद्ध-दर्शन में भी, विशेषतया विनयपिटक में, विनय का 
. सीमित अर्थ किया है। विराट श्रेयों की साधना में कर्मयोगमूलक स्वभावनियत 
. स्वधर्म का पालन आत्मनिग्रह के विना संभव नहीं है। इसी आत्मनिग्रहात्मिका 
.. तपस्था का नाम विनय है। द 
१, ४६€डशाफाबाटाए, 3॥68 077एघछ द्ाव /2९2९४०काहाई 0 ४6 रीबवक्रदा 
६645, (/77उ/द7/869 दावे 49745, द 
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के लिए कठिन प्रतीत होती है। दाशनिक राजनीतिशास्त्र की यह मान्यता है कि 
विराट श्रेयों की उत्पत्ति व्यवसायात्मिका बुद्धि में होती है। सामाजिक परम्पराप्रों 
और ऐतिहासिक प्रथाओं से उनका परिवहन होता है। व्यवसायात्मिका बुद्धि के द्वारा 
नेतिक श्रेयों के प्रणयन का सबसे बड़ा प्रमाण बौद्धधर्म के द्वारा प्राप्त होता है। 
यदि तत्कालीन ब्राह्मण धर्म के इतिहास पर ध्यान दिया जाय तो मालूम पड़ता है कि 
कर्मकाण्ड देवोपासन, यज्ञयाग आदि ही उस समय नैतिक और धा्भिक कर्म की इतिश्री 
थी। मुण्डकोपनिषद्‌ में इसका वर्णन किया गया है। गीता में भी कामात्मा, स्वगंपर, 
वेदवादरत पुरुषों का वर्णन किया गया है। किन्तु व्यवसायात्मिका बुद्धि के प्रयोग द्वारा 
ब्राह्मण कर्मकाण्ड से उदात्ततर नैतिक आदर्श का प्रणयन बुद्ध ने किया था । ईसा 
झ्रौर संतपाल ने भी इसी व्यवसायात्मिका बुद्धि का आश्रय लेकर तत्कालीन यहुदी 
नैतिक व्यवहारों से उच्च स्तर का नीतिमार्ग प्रदर्शित किया। व्यवसायात्मिका बुद्धि, 
वैयक्तिक अ्भिरुचि और संकल्प से भिन्न है। व्यवसायात्मिका बुद्धि सम्यक्दर्शिनी और 
समग्रविज्ञापिनी है। मानव अन्तरात्मा के संकल्पत मनन और निदिध्यासन की समस्त 
वृत्तियों का पूर्णत: एकीकरण ही व्यवसायात्मिका बुद्धि का जनिता है। इस प्रकार का 
एकीकरण समग्र का दर्शन कराता है। योगदर्शन में इसे तत्प्रत्यैकतानताध्यानम्‌' कहा 
है। निरन्तर सम्यक्दर्शन और सतत वृत्तिकेन्द्रीकरण से वस्तुओं के आंशिक प्रविभक्‍तरूप 
से विशालतर उनके तात्त्विक रूप का अ्रवबोध होता है। यही व्यवसायात्मिका ब॒द्धि 
विराट नैतिक चैतन्य से समन्वित हो श्रेयों का प्रजनन करती है। सामाजिक परम्पराओं 
और ऐतिहासिक प्रथाओं से ऊँचे स्तर पर यह व्यवसायात्मिका बुद्धि कार्य करती है। 
व्यवसायात्मिका बुद्धि के निदर्शित मार्ग का प्रायः पूर्ण पालन समाज के सर्वसामान्य 
जन द्वारा सम्भव नहीं है। किन्तु सामाजिक उन्नयन के निम्मित्त यह अतीव आवश्यक 
है कि व्यवसायात्मिका बुद्धिसम्पन्न प्रकृष्ट मानव युग-युग में धाराधाम पर अवतीर्ण 
हो मानव चेतना को विशालतर पथ का दशशन कराबें। अनेक देशों में इस प्रकार के. 
देवी सम्पद्विभूषित, त्रिगुणातीत, स्थितप्रज्ञव्यवसायात्मिका बुद्धिसम्पन्ष मानव उत्पन्न 
होते हैं। व्यवसायात्मिका बुद्धि का उल्लेख अनेक प्रकार से किया जाता है । रूसो, 
दयानंद आदि ने इसे अच्तरात्मा” कहा है। सुकरात इसे 'डेयमन' कहता था। गांधी 
इसे आन्तरिक झ्रावाज' कहते थे। काण्ट इसे अ्रवश्यंकतंव्य नैतिक नियम का प्रदाता 
विशुद्ध संकल्प मानता था। व्यवसायात्िका बुद्धि के द्वारा प्रवरतित नियमों का अ्रनेक- 
वर्गों ने तथा अनेक स्वार्थी मनुष्यों ने अपने निजी स्वार्थ की अभिपूर्ति में प्रयोग किया 
है। किन्तु इस प्रकार का उनका प्रयोग उनकी तात्तिवक सत्ता का खंडन नहीं 
करता है । द - । द 


राजनीतिशास्त्र और श्रेयशास्त्र प्०७ 


नैतिक तत्वों का राज॑नीति में अनुप्रवेश बड़ा ही कल्याणकारी है। सामाजिक 
और राजनीतिक सम्बन्धों का नैतिकीकरण मानव संस्कृति की रक्षा का एक मूलसूत्र 
है, ग्रन्यथा पाशविकता, शक्तिवाद और एषणावाद का अतिरंजित रूप हमारे मख्ामने 
ग्रा जायगा। प्रजातंत्र, समाजवाद, शांतिवाद और विश्वमानवएकतावाद आदि सिद्धान्तों 
के अभ्यदय में नैतिक श्रेयों का महत्त्वपूर्ण स्थात है। यह ठीक है किसी नैतिक आादश 
के क्रियान्वयन के लिए वातावरण और अन्य भौतिक आधारों की आवश्यकता है, किन्तु 
आद्शों के सम्यक ग्रहण का भी महत्त्वपूर्ण स्थान है। दाशनिक राजनीतिशास्त्र मानव 
को नैतिक तथा आध्यात्मिक वत्ति से यकक्‍त मानता है। अ्रतः भोगवाद या शक्तिवाद को 
ही वह मानवजीवन का आदर्श नहीं मानता । भोगवाद और दशक्तिवाद ही मानव 
की पाशविकता के प्रतीक हैं, न कि उसकी नैतिकता के संदेशवाहक । नैतिक और आध्या- 
त्मिक चैतन्य से सम्पन्न मानव की कल्पना, मनुष्य को एक उत्तरदायित्वपूर्ण व्यक्ति 
मानती है। मनुष्य का उत्तरदायित्व समष्टि के प्रति भी है तथा अपने झात्मिक कल्याण 
के प्रति भी है। समांजशास्त्रीय दृष्टि से अन्तरचेतनाभिमुखी नीतिशास्त्र और उत्तर- 
दाथित््वाभिमुखी नीतिशास्त्र में अन्तर या पृथककरण करना भ्रामक है ।' जबतक 
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१. इस प्रकार के अन्तर के लिए, <िक्रा। शाग/लशाा, :४60008) 
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राजनीतिशञास्त्र की यह स्थापना है कि उत्तरदायित्व की भावना का 
आरम्भ ही ग्राचारशास्त्र की आधारशिला है। परिवार, जनपद, समाज, राज्य 
और आत्मा के प्रति अपने कतंव्य का ज्ञान ही मानव को नीतिमान्‌ बनाता 
है । मानहायम के अनुसार आचारशास्त्र की तीन अवस्थाएं हँ--(क) भाग्य 
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उत्तरदायित्व की भावना का विकास नहीं होता तबतक नैतिकता का प्रारम्भ नहीं 
होता है। किसी बालक या पशु में उत्तरदायित्व न होने से उसकी नैतिकता का 
प्रशन नहीं उठता है। जब कोई दास, भृत्य या वेतनभोगी अफसर, अपने मालिक की 
आज्ञा का अनवर्ततन करता है तब काननी दृष्टि से भी हम मालिक को ही उत्तरदायी 
ठहराते हैं न कि दास, भृत्य या वेतनभोगी अफसर को। अतः उत्तरदायित्त्व की भावना 
का विकास नैतिकता का प्रारम्भ है। जो उत्तरदायी नहीं, उसकी नैतिकता का प्रइन 
ही नहीं उपस्थित होता है। मनुष्य अपने आत्मा के प्रति उत्तरदायी है और प्ात्मोद्धार 
उसका परम कर्तव्य है। दूसरी ओर अपनी स्थिति और रक्षा के लिए वह समाज 
का ऋणी होकर समाज के प्रति भी उत्तरदायी है। द 
मनुष्य के नैतिक चैतन्य के लिए ज्ञान आवश्यक है। सुकरात और बुद्ध दोनों 
ने नैतिकता को ज्ञान पर आधारित करने का प्रयास .किया। वास्तविक ज्ञान होने 
पर मनुष्य अनैतिक श्राचरण नहीं कर सकता है। जब हमें ज्ञान हो जाय कि श्ररिन 
से हाथ जलता है तब हम कदापि उसमें अपना हाथ नहीं डालते हैं। अ्रचेतनाबस्था 
| हम अग्नि में हाथ डालते हैं। भ्रतः अ्रग्नि का ज्ञान, अग्नि के प्रति हमारा क्‍या 
कत्तव्य है, यह हमें बताता है। जब हमें ज्ञान हो जाय कि इस कमरे में भयानक 
विषधर सर्प है, तब हम उसमें कदापि निवास नहीं करेंगे.।. अतः सत्यज्ञानवान मनुष्य 
कभी असत्कर्म में प्रवत्त नहीं होता है; यदि होता है तो उसमें ज्ञान का अभाव है। 
इसीलिए ज्ञान की प्रचण्ड शक्ति को देखते हुए, ज्ञानाग्नि शब्द का प्रयोग गीता में 
किया “गया है। विश्रम, विकल्प, मिथ्याज्ञान के वशीभूत हो आत्महनन या समष्टिधात 
करनेवाले मनुष्य को कुछ शाब्दिक वागूजाल से भले सम्बन्ध हो, रूपान्तरित करनेवाले 
ज्ञान से उसका सम्बन्ध नहीं है। भ्रत: आये आ्राष्टांगिक मार्ग का अनुशीलन करने के 
निमित्त दुःख, दुःख समुदय और दुख:निरोध-सम्बन्धी झरार्य सत्यों का साक्षात्कार बुद्ध ने 
अपेक्षित बताया है। प्लेटों के मतानुसार जब साहसिक, राजसिक तथा भोगात्मिका 
वत्तियों का सात्विक तर्क से समीकरण होता है तभी सम्यक्‌ न्याय की अवस्था उत्पन्न होती है । 
.. रूसो का ऐसा विचार था कि कला और विज्ञान की उन्नति से नेतिकता का 
पतन होता है' । उसका कहा है कि जिस-जिस देश में कला और विज्ञान की उचन्नति 


बाद का नीतिशास्त्र, (ख) अ्न्तस्वेतनाभिमुखी नीतिशास्त्र और (ग) उत्तर- 
दायिवाभित्त्मुखी नीतिशास्त्र । अगले पृष्ठों में गआचारशास्त्र, श्रेयशास्त्र और 
धर्मशासत्र के ऐतिहासिक विकास के सम्बन्ध में दार्शनिक राजनीतिश्षास्त्र के 
मंतव्यों का स्पष्टीकरण किया गया है। है 
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हुई, वहाँ-वहाँ मनुष्य- विलासी, विषयभोगी और कमजोर होते गये। किन्तु सभ्यता 
और विज्ञान के विपरीत रूसो का जिहाद अनावश्यक है। कुछ दूर तक स्वयं उसने 
ग्रपनगा विचार बदल डाला। उसके कथन में अनेक असंगतियाँ भी हैँं। सुकरात को 
मूखेता का प्रशंसक' मानना सरासर गलत है'। जहाँ तक विज्ञान और कला से 
विलासिता फैलती है और मनुष्य कर्मयोग का प्रशस्त पथ छोड़कर मोज और आराम 
चाहते हैं, वहाँ तक वे अ्रवश्य ही नाशकारी हैं। किन्तु दूसरी ओर यह न भूलना 
चाहिए कि एशिया की अध्यात्ममदमस्त समभ्यताश्रों को विज्ञानं की शक्ति से समन्वित 
यरोपीय साम्राज्यवाद के सामने सर झुकाना पड़ा । दोष विज्ञान का नहीं है, मनुष्य 
के अपूर्ण नैतिक उन्नयन का है। विज्ञात एक साधन है। साधन की गुलामी साध्य 
की कमजोरी का सचक है। मानव साधन की ही आराधना में श्रपना आत्मिक साध्य- 
स्वरूप यदि भूल जाता है तब इसका मतलब है # उसका आत्मिक विकास हुआ 
ही नहीं है । 

. आज नैतिक भ्रादर्शों की जागतिक राजनीति में बड़ी आवश्यकता हैँ । केवल 
सांसारिक सफलता मनुष्य का पुरुषार्थ नहीं है। जर्मन अथशास्त्री सोम्बा्द कर्म कौ 
व्याख्या करने में वातावरणात्मिका अ्रवस्थिति की अपेक्षा श्रेयतत्त्वों को अधिक महत्त्व- 
पूर्ण मानता था। उसके अनुसार पूंजीवाद के विकास में अर्थाधिफ्तियों का श्रेय बड़ा 
_ प्रभावशाली था । किन्तु उद्योग, कला और विज्ञान की उन्नति में आज जिन श्रेयों. की 
ग्रभिव्यक्ति हो रही है, वें मुख्यतया वेयक्तिक लाभ और -परिग्रह से संबंध रखते हूँ। 
आज वस्तुश्रों की वाह्म-पूजा का साम्राज्य छाया हुआा है । विज्ञान, यंत्रवाद,. पू जीवाद, 
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भ्रौर तानाशाही अ्रधिकारवाद वस्तुश्रों की पूजा सिखाते हैं। दाशनिक राजनीतिशास्त्र 
का ऐसा प्रस्ताव है कि पुनरपि व्यक्तिनिष्ठता के उद्घोषण की आवश्यकता है। मनुष्य 
की स्वतंत्रता, मानसिक शक्ति, बौद्धिक विकास तथा उसके सम्मान ओर चरित्र की 
गरिमा पर ध्यान देना आवश्यक है। केवल संस्थाओं की निर्माणक्षिया में परिवर्तन 
करने - से काम नहीं चलेगा। लीग आफ नेशन्स, संयुक्त राष्ट्र:संघ प्रादि संस्थाएँ 
जहाँ तक थीं और हैं, वहाँ तक ठीक हैं; किन्तु सच्चा कल्याण तब सिद्ध होगा जब 
_व्यक्तिनिष्ठ स्वतंत्रता का व्यावहारिक रूप सामने आयगा। राजनीतिक समस्याओ्रों का 
समाधान केवल राजनीतिक स्तर पर नहीं हो सकता। उसके लिए संस्थाओ्रों से 
परे जाकर मानव का खरूपान्तर करना होगा । संस्थापरिवर्तत आवश्यक है, परम आव- 
इयक है; किन्तु सम्पूर्ण कार्य इतना ही नहीं है। सम्पूर्ण कार्य की सिद्धि के 
लिए संस्थाओं को और व्यक्तियों को नैतिक आदर्शों से आप्लावित करना होगा। जर्मन 
दाशनिक हेगेल, राज्य को स्वतंत्रता का मूतिमान्‌ रूप मानते हुए भी कुछ दूर तक 
शक्तिवाद का समर्थक था। राज्य को नैतिकतत्त्व का घनीभाव मानते हुए भी हेगेल 
का यह कहना था कि वैयक्तिक नैतिक आदशों से महामानव नियंत्रित नहीं है।इस 
प्रकार की स्थापना दाशेनिकता नहीं, शक्तिवाद की चाटुकारिता है । ठीक है कि 
सिकन्दर, सीजर, नेपोलियन आदि ने नैतिक नियमों की परवाह न की। शक्ति के 
प्रचारक और वाहक वे अवश्य थे; किन्तु उनका भयंकर पतन बताता है कि नैतिकता 
का हनन इतिहास के रंगमंच पर सफलता पाने के लिए भी. अनसपेक्षित है । नैतिक 
नियमों का यदि कुछ शक्तिसम्पन्न मानवों ने उल्लंघन किया है तो इससे नीतिनियम 
का ही महत्व कम नहीं हो जाता है। यदि नियम की अवमानना कर भी कोई 
मानव सांसारिक सफलता प्राप्त कर सका है, तो इसका तात्पर्य है कि अन्य प्रकार 
को शक्तियाँ उसके पास थीं जिनसे नैतिक नियम के अपमर्दन का उचित दण्ड उसे 
प्राप्त नहीं हो सका। मदान्ध हिटलर और मुसोलिनी ने भी नेपोलियन और सीजर 
का अनुकरण किया और कितना भयावह उनका पतन हुआ ? स्टालिन भी शक्तिवाद 
का पुजारी था। कहा जाता है कि शक्ति को अपने हाथ में बनाये रखने के लिए 
हिंदलर आदि की अपेक्षा भी क्रतर और नृशंसत्र कर्म उसने किये। तब क्‍यों नहीं 
कहा जाय कि राजनीति में नैतिकता की आवश्यकता नहीं है? यहाँ पर यह भी 
व्यान में रखना चाहिए कि स्टालिन, अनेक प्रकार की क्ररताओं और अभ्रमानवोचित 
हत्याश्रों का विधाता होते हुए भी बहुत दूर तक साम्यवाद की नैतिक शिक्षाओं का 
समर्थक था। देशभक्ति उसकी जबरदस्त थी। धैर्य, साहस, अ्रभय श्रादि नैतिक गुण 


ढक 


उसमें भरवूर थे। लड़कपन से ही किसी आ्रादर्श के साथ अपना तादात्म्य कर उसके 
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लिए प्राणों की. भी बाजी लगाना उसका स्वभाव हो गया था। लेनिन के मरने के 
बाद स्‍्टालिन ही ऐसा व्यक्ति था जो रूसी साम्यवाद को विछिन्न होने से बचा सकता 
था। अ्रतः स्टालिन के जीवन से यह सिद्ध करना कि इतिहास अनियंत्रित बलवाद का 
क्रीडाक्षेत्र हे और नीतिशास्त्र कल्पनाशील दाशैनिकों का वागूजाल है, सर्वथा निराधार 
है। मानव का वैयक्तिक और सामूहिक जीवन. सम्यक्‌ रूप से चल सके, इसलिए 
नीतितत््व की स्थापना हुईं है। निश्चित ही मैकियावेली, नित्शों ने ईसाइयत की निनन्‍दा 
की है; क्योंकि यह क्षमा, शान्ति और दया भ्रादि इतिहास के लिए अनुपयुक्त कायरता- 
समर्थक गुणों का प्रचार करता है।. स्पेंगलर भी शक्तिवाद का उत्कृष्ट पोषक था और 
. अपनी प्रतिभा का अतिरंजित बलवाद के समर्थन में उसने दुरुपयोग किया। जर्मन 
लेखकों का, अतिरंजित शक्तिवाद का समर्थन, जमनी के पतन का पूर्व रूप था। 
श्राइचर्य है कि काण्ट और गेटे की जम्मनी में अ्सभ्यतापूर्ण, पाशविकतापूर्ण बलवाद के 
ग्राधार पर इतिहास की व्याख्या करने का कुप्रयत्त किया गया। शक्ति का रहस्य 
बौद्धिक विकास, संयम, विनय आदि में है, यह बात जर्मन समाजशास्त्री नहीं समझ 
सके । 

शक्ति को दीघेकालीन बनाने के लिए केवल बलवत्ता अपेक्षित नहीं है' । शक्ति 
« का आधार, जनता की आशा, अभिलाषा, ऐतिहासिक परम्परा, सामाजिक प्रथा आदि 
की समन्वित राशि है जिसे संक्षेप में जनकल्याणकामिता कह सकते हैँ। बल, शक्ति 
का एक कारक है, सर्वस्व कदापि नहीं। राजनीतिक शक्ति को आचारनिष्ठ बनाना 
उसकीं सुरक्षा के लिए आवश्यक है। जापान के साम्राज्यवाद की तुलना में, रोम और 
ब्रिटेन के साम्राज्यवाद अधिक दिनों तक टिक सके, इसका एक बड़ा कारण यह था कि 
इन दो पिछले साम्राज्यों में जनहित का अपेक्षाकृत अधिक महत्त्व था। नीतिशीलता 
वैयक्तिक विकास के ही लिए नहीं, अपितु सामाजिक संस्थापन और राजनीतिक संघटन 
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भ्१२ द द राजनीति और दक्ष 


“के लिए भी नितान्त आवश्यक है । वेदान्त दर्शन, प्लेटो और फिंक्ट झ्रादि का यही 
. कहना है कि राजनीतिक बल का . नैतिक आादंशों के आधार पर क्‍ परिमार्जन होना 
_ चाहिए। बुह॒दारण्यक उपनिषद्‌ में वरणित जनक का राजधिवृत्त प्रायः सवेदा के लिए भारत 
में एक बड़ा आदर्श उपस्थित कर गया। यूनानी दाशै॑निक अरस्तू के अनुसार भी 
आचारशास्त्र के जो महान्‌ तत्त्व हँ--न्याय, मैत्ती, जीवन-दर्शन आ्रादि, उन्हीं के झ्राधार 
पर राजनीतिशास्त्र का निर्माण हुआ है। ह हु क्‍ 

... जब हम सामाजिक संसार के स्वरूप पर विचार करते हैं तब हमें सत्र प्रक्रिया 
और अन्तस्सम्बन्ध का दर्शन होता है। मानव की इन प्रक्रियाओं और अ्न्तस्सम्बधों 
का ही नाम समाज है। किन्तु समाज की प्रक्रियाओं में हमें प्रयोजनशीलता का भी 
दर्शन होता है। हम देखते हैं कि ये प्रक्रियाएँ स्वयंसापेक्ष न होकर किसी प्रयोजन को 
सिद्ध करती. हैं। अ्रस्तू आदि का विचार था कि समस्त पदार्थों में अनुगत शवितिशाली 
प्रयोजनशीलता है जिसका वे क्रमशः साक्षात्कार करती हैं। आधुनिक विज्ञान, वर तुओरों 
की अनुगत प्रयोजनशीलता का खंडन कर यांत्रिकता का समर्थन करता है। व्यापार- 
वादी मनोविज्ञान (विहेभियरिज्म) भी मन की केवल प्रक्रियाओं का रूप खड़ाकर 
किसी विशिष्ट लक्ष्यवाद का अनुमोदन नहीं करता। किन्तु भले ही लक्ष्य किसी तात्विक 
स्वंयंसिद्ध सत्ता के रूप में वर्तमान न हो, किन्तु मानव-क्रिया और प्रक्रिया से कोई- 
न-कोई लक्ष्य अवश्य सिद्ध होता है। नैतिक आदर्श इस श्रर्थ में तात्त्विक हैं कि 
वेयक्तिक और सामाजिक क्ियाओ्रों से उनकी प्राप्ति का यत्न किया जाता है तथा वैयक्तिक 


प्रौर सामाजिक स्मृति में उनका परिरक्षण होता है। अ्रत: प्लेटो के प्रत्यय और स्पाय- 





नोजा के वस्तुतर्व के समान स्वयंसापेक्ष सत्ताधारी न होते हुए भी, नैतिक आदर्श 
१. तुलनीय--- 
तेभ्यो5धिगच्छेद्धिनयं विनीतात्मापि नित्यञ्ञः 
विनीतात्मा हि नृपतिर॑ विनश्यति कहिचित्‌ ।। 
बहवो5विनयान्नष्टा राजान: सपरिच्छदा: । 
वनस्थाबइचैव राज्यानि विनयात्प्रतिपेविरे | 
वेनो विनष्टोडविनयान्नहुषश्चैव पाथिव:। 
सुदासो यवनोश्चैव सुमुखो निमिरेव च।। 
पृथुस्तु विनयाद्वाज्यं प्राप्तवान्मनुरेव च। 
कुबेरइच धनैश्वरयं ब्राह्मण्यं चैव गाधिज: ।। 
इन्द्रियाणां जये योगं समातिष्ठेहिवानिशम्‌ है शा 
: जितेन्द्रयो हि शकनोति बच्चे स्थापयितुं प्रजा:। (भनुस्मृति ७।३६-४२,४४) 


४. 
मी । 


राजनीतिशास्त्र और श्रेयशास्त्र ५१३ 


सत्य हैं। उनकी भौतिक इन्द्रियगम्य सत्ता नहीं होते हुए भी अ्रभौतिक वास्तविकता 
ठीक है। कह सकते हैं कि राजनीतिक दर्शन में इन दो विषयों का अ्रनुशीलन होना 
चाहिए--(क) राजनीतिक क्रिया, व्यापार आदि और (ख) नैतिक आदर्श ।' राज- 
नीतिशास्त्र वणित पदार्थों और वस्तुओं की एक देशकालकार्यकारणभावबद्ध सत्ता है। 
उदाहरणार्थ, किसी स्थान-विशेष और किसी समय-विशेष में ही कोई राजनीतिक दल 
रह सकता है। व्योमवरत्ती और कालातीत उसकी सत्ता नहीं हो सकती है। किन्तु 
देश और काल में एक भौतिक सत्ता रहने ही से श्रर्थात्‌ कुछ मनुष्यों का एक कमरे 
और एक मैदान में इकट्ठा होना, इतने से ही एक राजनीतिक दल की सृष्टि नहीं 
हो जाती है। उसके लिए कुछ नियामक आदर्श अपेक्षित है। जबतक कोई राजनीतिक 
दल ऐसे आदशों को सामने नहीं रखता जिनसे जनहित की वह सिद्धि करना चाहता 
है और इन आदर्शों से अपने कार्यक्रम को नियंत्रित नहीं करता तबतक दल का 
निर्माण अपूर्ण कहा जायगा। अतः कह सकते हैं कि राजनीतिक सत्ता या वास्तविकता 
एक परस्परसम्बद्ध सावयव वास्तविकता है। एक ओर इसके यांत्रिक या भौतिक देश- 
काल्व्यापी रूप और कारक हैं तथा दूसरी ओर इसके भौतिक प्रयोजनमूलक आदर्श 
हैं जिनका आंशिक क्रियान्वयन कर जनहित की पूर्ति होती है। 

नैतिक आदर्श या नियामक लक्ष्य चेतन मानवों के द्वारा ही प्भिव्यक्त होते 
हैं। आदर्श वैयक्तिक हों या सामाजिक, दोनों व्यक्ति के द्वारा ही प्रकटित होते हैं। 
समाज का एक अविभाज्य ईकाई होकर व्यक्ति, सामाजिक दृष्टि से, नेतिक आद्शों 
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५१४ _. राजनीति और देशन 


की अभिव्यक्ति करता है। राजकीय व्यवस्था की प्रकृष्ता तभी सिद्ध हो सकती है 
जब अधिकतम मात्रा में विराट श्रेयों को क्रियान्वित किया जाय। जो राज्य श्रेयों 
का उल्लंघन कर शक्ति और वित्त की एषणा का एकमात्र उपासक बन जाता है, उसका 
शीघ्र पतन, हो जाता है। राज्य का लक्ष्य है- समस्त नागरिकों के लिए एक सम्पूर्ण 
शक्ति विकासकत्री सशक्त सबल व्यवस्था को उत्पन्न कर॑ता। जबतकं विराट श्रेयों 
को व्यावहारिक बनाने का लक्ष्य राज्य की क्रियाओं को संचालित नहीं करता तब- 
तक: राज्य आन्तरिक आथिक असंगतियों और वैयक्तिक संघर्षों को हटा नहीं सकता। 
जितने ऊँचे स्तर पर राज्य के साथ आत्मीयता का विकास प्रत्येक मानव कर सकेगा, 
उतनी ही दूर तक राज्य नैतिक श्रेयों को - चरितार्थ करेगा। श्रेय ही सत्ता का 
संवर्धक है। वेदान्त और प्लेटों के मतानुसार श्रेय और सत्ता में तादात्म्य है। अतः 
जब पारस्परिक सहयोग से सामाजिक मनुष्य नैतिक आदशों की सिद्धि करते हैं तब . 
उच्च स्तर के जीवन का विकास होता है और राज्य श्रेयों का वाहक बन जाता है। 
नैतिक श्रेय और विराद्‌ संप्रयोजनशीलता का यही तकाजा है कि राजनीतिक जीवन 
के समस्त अंश, सामाजिक न्यायमूलक अभ्युन्नति को प्राप्त करें। अध्यात्म केवल हिमा- 
लय की कर्दराओं में नहीं रहा करता, अपितु सामाजिक और राजनीतिक कल्याण के 
आदर्शों को क्रियान्वित करना ही परम पुरुषार्थ है ।. राजनीतिक कर्मयोग की सिद्धि 
'में वैयक्तिक कर्मशीलता और अ्रात्मसाक्षात्कार के साथ-साथ अन्य मानवों तथा समाज 
के लिए श्रपेक्षित आनन्द की वृद्धि होती है। अबतक जो समाज हम देख रहे हैं. वह 
नागरिक समाज है। विनिमय, आर्थिक लक्ष्यसिद्धि आदि पर वह आधारित है। 
दाशंनिक राजनीतिशास्त्र, मानवता और सर्वविध सामाजिक तथा आर्थिक न्याय और 
हिंतसाधन के विराद्‌ श्रेय से प्रभावित हो, वैयक्तिक कर्मयोग को ग्रादर्श मानता है । 
श्रेय संसिद्धि के लिए कर्मयोंग अत्यन्त आवश्यक है। कर्मयोग वह महती सन्धि- 
वेला है जहाँ वैयक्तिक आत्मदर्शन और सामाजिक कल्याण का महान्‌ समन्वय प्राप्त 
होता है' । इसके सहारे वैयक्तिक कर्म तथा राजनीतिक कर्म का सामंजस्य प्राप्त 
किया जाता है। | 


१ यस्त्विन्द्रणणि मनसा नियम्यारभतेडर्जन । 
_ कर्मेच्द्रियि: कर्मयोगमसक्त: स विशद्धिष्यते ॥। 
नियत॑ कुरु कर्मत्व॑ कर्म ज्यायो छ्यकमंण:। 
शरीरयात्राषपि च ते न प्रसिद्धयेत्‌ क्ंण:।। 
 यज्ञार्थात्कमेंणोञ्नयत्र लोको5यं कर्मबन्धन:। 


तदर्थ कर्म कौन्‍्तेय मुक्तसज्भ: समाचरें॥ (भगवद्गीता ३॥ ७-६) 


राजनीतिशस्त्र ओर श्रेयशास्त्र ॥ : भ१५ 


. नैतिक आदर्शानुमोदित केर्मयोग की सिद्धि के लिए आवश्यक है कि लाभप्रदता 
और उपयोगिता के विचार से मानव ऊपर उठ सके । उपयोगिता एक मापात्मक और प्रति- 
संख्यानात्मक विचारधारा है। इसमें आशिक विचारों का प्राधान्य रहता है। उपयोगिता 
के अनुसंधान में स्वार्थ की साधना अभिप्रेत हो जाती है । किन्तु हित का श्रेय एक विराट 
आदर्श उपस्थित करता है। हित की विचारधारा का सम्बन्ध उस व्यवसायात्मिका 
बुद्धि से है जिसके चरम उत्कर्ष से श्रेयों की सिद्धि होती है। नैतिक आदर्श, हित- 
साधन या विराट श्रेयसाक्षात्कार,. इनका पर्यवसानः आत्मिक कल्याण और जनकलयाण 
में होता है। इस कल्याण की साधना के फलस्वरूप ही सर्वतोभावेत उत्कृष्ट सर्वभूतात्म- 
भूतत्व का उदय होता है। वेयक्तिक भावना, संवेग, संकल्प आदि का जब विराट 
श्रेय के बौद्धिक चेतन्य से नियंत्रण होता है, तभी वैयक्तिक कल्याण सिद्ध होता है। 
इस प्रकार के निष्णात चैतन्य का जनकल्याणात्मक उपयोग ही सच्चा कर्मयोग है। 
मानव की समस्त वृत्तियों का विकास इसके निमित्त आवश्यक है। केवलमात्र वृत्तियों 
का निरोधात्मक दमन और उन्मूलन अभिप्रेत नहीं है, किन्तु उनका विराट श्रेयों की 
साधना में प्रयोग ही सम्यक्‌ प्रयोग है । यदि एक ओर वृत्तियों का उन्मूलन श्रपेक्षित 
नहीं है, तो दूसरी ओर उनका अराजकतापूर्ण, अनियंत्रित वैलासिकता और भोगवादिता 
में अतिरेक भी नितांत असंगत है। मानव की वृत्तियाँ, उसके संकल्प, उसकी निष्पन्न 
क्रियाएं, भआत्मसाक्षात्‌कार के विराद श्रेय से नियंत्रित हों, यही दैमनात्मक उन्मूलन 
. और अराजकता की मध्यवर्तिनी मध्यमप्रतिपदा है।' जब समस्त भावना, कर्म और 
अनुभूति को एकीकृत कर मानव समग्र शक्ति से आत्मिक कल्याण की साधना करेगा, 
तब कोई प्रतिबन्ध उसके मार्ग में नहीं टिक सकता। उसके आतिशय्यपूर्ण संकल्पशक्ति 
के सामने समस्त विध्न-बाधाग्रों को हटना पड़ेगा। दयानन्द, नेपोलियन, बुकर टी० 
वाशिंगटन आदि का जीवन इस सत्य का समर्थक है। फिर, आत्मिक कल्याण-साधना 
से परिनिष्पन्नबुद्धि और परिमाजित वृत्ति जब सामाजिक और राजनीतिक कल्याण 
और चैतन्य की साथना करेगी, तब निश्चय ही सामाजिक परामश्श सिद्ध होकर रहेगा ।* 

तस्मादसक्त: सतत कार्य कर्म समाचर।। (गीता, ३११६) 

><- है आम क द फू 5 .ह फ% - 

१. नात्यइनतस्तु योगोडस्ति न चैकान्तमनइनत: । 

तन चाति स्वप्नशीलस्य जाग्रतो नेवचार्जुन ॥ 

युक्‍ताहारविहा रस्य॒युक्‍तचेष्टस्थ कमंसु । 

युक्तस्वप्नावबोधस्य योगो भवति दुःखहा । . (भगवदगीता, ६।१६-१७) 
२. ०5 फफिक, अफदीाए का 3०८००७2०, पृष्ठ १२८ : “70700 38 
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आत्म-कल्याण-साधना का यह मतलब नहीं है ऐसा मनुष्य अकेलापन का ही नैष्ठिक- 
व्रती हो जायगा। समाज के व्यक्तियों को सहयोग या सहायता प्रदान करना भी 
उसका कार्य होगा ; क्योंकि आत्मकल्याण और सामाजिक कल्याण दोनों अलग-श्रलग 
रहनेवाली वस्तुएँ तो हैं नहीं। सामाजिक साहाय्य के विना जीवन-धारण असंभव है, 
श्रात्मकल्याणसाधन तो दूर रहे। दूसरी ओर समाज या राज्य की सत्ता व्यक्तियों से 
ही बनती है। अतः आत्मकल्याणसाधक मनुष्य विराट्‌ श्रेय की निष्पन्नता इसी में 
समझता है कि राजकीय और सामाजिक सामंजस्य स्थापित हो। किसी वर्ग॑विदशेष या 
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गिरोहविशेष का निजी स्वार्थ नहीं, अपितु समष्टि का कल्याण उसका परम ब्रत हो जाता 
है। व्यक्तित्व के सम्यक्‌ विकास की परिणति आ्रात्मबल्याणकारिता के साथ सामाजिक 
करुणा में भी होती है। सामाजिक करुणा मन्‌ृष्य को बाध्य करती है कि वह अन्य 
लोगों के सुखदुंख में हिस्सा ले। प्लेटों ने कहा हैं कि आत्मन्नानान्वेषी मानव, स्वभा- 
वत: ही परम शिव के ज्ञानार्णव में निमज्जित रहता चाहता है। राजनीतिक कल्याण के 
लिए उसकी शक्तियों को प्राप्त करना अत्यन्त कठिन है । किन्तु एक सरल तरीका 
है । यदि वह स्वयं शासनकार्य में भाग न लेगा तो अन्य अधम भनुष्यों से शासित होने 
की दुरवस्था का त्याग करने के लिए उसे स्वर्य राजकार्य में भाग लगा पड़ेंगा। यह 
एक अच्छी बात है। अन्यथा ज्ञानी और महात्मा पुरुष राजनीतिक दलदल में कदापि 
नहीं फँसते | किन्तु ढुःख का विषय यही रहा कि बुद्ध, शंकर, दयानन्द आदि ने अपने 
जीवन में इस आदर्श को क्रियान्वित नहीं किया । अरविन्द भी सन्‌ १९१० में यह घोषणा 
कर पांडिचेरी गये थे कि वे योगशक्ति का विकास कर देश का कार्य करेंगे; किस्तु 
परमविज्ञान के अवरोहण के महान्‌ श्रम “ने उनको फिर क्रियात्मक राजनीति में भाग 
लेने का अवसर नहीं दिया। राज्य-व्यवस्था के सुधार के लिए व्यक्तिगत स्वार्थ से 
ग्रप्रभावित, श्रेयसाधक न्यायप्रेमी मनुष्यों की आवश्यकता है। अत: राजनीतिक कल्याण 
और आशिक सामाजिक न्याय तभी प्रक्रृष्ट रूप से सिद्ध हो सकेंगे जब मानव 
की वत्तियों का नैतिक संशोधन और उनका सामाजिक उपभोग किया जायगा। निरा 
व्यक्तिवाद अक्ृत्रिम है; क्योंकि समाजनिरपेक्ष मानव एक ' असम्भव कल्पना हैं । निरा 
समृहवाद संस्कृतिविरोधी है ; क्योंकि यह समाज के अवयवभूत व्यक्ति का कल्याण भूल 
कर मानव को साधन के रूप में परिवर्तित कर देता है। वेयक्तिक संकल्प का 
विकास अत्यन्त अनिवार्य है। किन्तु आत्मविनिर्णय का केवलमात्र आत्माभिमुखी प्रयोग निरी 
भावनात्मकता में परिणत हो जायगा। सामाजिक श्रेय को वस्तुनिष्ठ करने का प्रयास 
ही आत्मविनिर्णय को मूरतिमान्‌ और साधारण बनाता .है। केवलमात्र आत्मनैष्ठिक 
निशचयात्मकता सावयव कल्याण का एक अंश है। इसका दूसरा रूप है--सामाजिक 
और राजनैतिक संस्थात्रों के निमित्त स्वकत्तंव्यपूर्ति से नैतिक चेतता का घनीभाव। 
इन दोनों का व्यापक समीकरण और समन्वय ही आत्मकल्याण तथा परमार्थ का 
साधक है। किन्तु सामाजिक हित-साधना का पर्यवसान व्यक्ति के उन्मूलन में कदाषि 
नहीं हो सकता। मानववाद के विरोधी अतिरेकपूर्ण समूहवादी राज्य की सावयवता 
के नाम पर व्यक्तित्वहानि का संदेश देते हैं । दाशनिक राजनीतिशास्त्र इस प्रकार के 
समहवाद का, चाहें समूहवाद नगरराज्य या साम्यवाद या राष्ट्रवादात्मक राज्य के 
नाम पर प्रचारित किया जाय, घोर विरोधी है। व्यक्ति का वेलक्षण्य एक आवश्यक 


440 ... -, राजनीति और दर्शन: - 


परम सत्य है। मरणधर्मा होते हुए भी व्यक्ति विराद आदर्शों के क्रियान्वयन का 
एक अ्रपुनरावर्ततीय विलक्षण केन्द्र है और आवश्यकता पड़ने पर व्यवसायात्मिका 
बुद्धि का आश्रय लेकर सामाजिक प्रतिबन्धों और राजकीय कानूनी व्यवस्था का विरोध 
करने का अधिकार इस मानव का है। किन्तु राजकीय काननी व्यवस्था का विरोध 
एक अन्तिम श्रस्त्र है। सतत रूप से प्रवाहित. क्रियात्मक नागरिकता का यह तकाजा 
है कि मानव अपना कल्याणसाधन करे और अपनी संसर्जनात्मिका शक्तियों का 
सम्यक. उपयोग -करता हुआ अपनी वृत्तियों को समाजाभिमुखी प्रवाहित करे। 
इस प्रकार से ही परमार्थ .परमहित का प्रक्ृष्ट. साधन सम्भव है। इस प्रकार मानव- 
वृत्तियों को ठोस सामाजिक धरातलों से सन्निकर्ष और एकता प्राप्त होती हैं। परि 
_ वार, संस्थाएँ, राज्य आदि इस प्रकार के वाह्य ठोस धरातल हैं। दूसरी शलर इन 
_ वाह्य ठोस धरातलों को संचालित करनेवाले समग्रदर्शी चैतन्य का भी उदय होता है । 
इस प्रकार यह ठीक है कि राज्य विना नैतिक आदशों के लगड़ा है और वैतिक 
आदर्श विना राज्य के धरातलहीन है। मानव की सर्वेसामान्य सुरक्षा का प्रश्न राज्य 
हल करेगा। नैतिक कल्याणसाधक आराद्शों को परिनिष्पन्न करने के आवश्यक वाह्यम 
समस्त उपकरणों को राज्य प्रस्तुत करेगा। नीतिमान्‌ मानव आत्मिक चैतन्य के 
सहारे राज्य को निर्देशन, मार्गाभिज्ञापन और उसकी दाक्तियों का स्वस्थ स्रोतों 
- स्जनात्मक प्रवाहण करेगा। न जि ा | 
नेतिक आदर्श और राज्य के पारस्परिक सम्बन्ध पर विचार करते हुए ऐसा 
प्रतीत होता है कि नीतिभान्‌ चेतन्ययुक्त मानव को दुष्टिगत कर इन दोनों को अलग- 
अलग रखता असंगत है। नेतिक विकास की दो अवस्थाएँ हैं। पहली अवस्था में 
मातत्र पारिवारिक और सामाजिक व्यवस्था से निर्दिष्ट कर्मों का पालन करता है। 
इस प्रकार की नेतिकता सर्वत्र और मानव-विकास की सारी अवस्थाओं में पाई जाती 
है। इस अवस्था को हम साधारण शील की अवस्था कह सकते हैं। किन्तु नेतिक 
विकास की भ्रक्ृष्ट अवस्था में ज्ञानांधारित कर्मयोंग का पालन किया जाता है। कर्म- 
योग को चारतायतरा: इस्नी में है कि अतासक्त प्रमार्थतावक नैतिक चैतन्य का सतत 
यादृच्छिक प्रभाव उसमें हो। इस अवस्था को उच्चस्तरीय परम शील कह सकते है। 
दूसरे शब्शें में नैतिक विकास की इन दो अवस्थाञ्रों को कर्मकाण्ड और कर्मयोग 
की अवस्था कह सकते हैं । जो मनुष्य नीतिशास्त्र और राजनीति को अलग-अलग 
रखने का प्रस्ताव करते 5 हैं, : उन्हें रांजनीतिक व्यापार के पीछे वर्तमान 
नैतिकता का पूरा: पता नहीं है। राज्य का आधार क्‍या है, राज्य की आज्ञा का अन- _ 
बतित्व क्यों.होता :है, प्रजतंत्रीय जनसम्मति क्‍या वस्तु है, ये सबं प्ररंत मलत: नैतिक 
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है। हाव्स का यह विचार कि विदेषतया भय :ही राज्य की श्राज्ञा को मानने के लिए 
विवश करता है, दासयृग के लिए भले ही .ठीक हों; किन्तु -एकं स्वस्थ चेतनः समाज 
के लिए नहीं '। शथ्रौसिमॉक्स का यंहं प्रस्ताव कि शक्तिशालियों, की निजस्वार्थप्रेरित 
यवस्था ही न्याय है, एक अंसंगत बात है।। नींतिमान चेतन मानव, राज्य की आज्ञा 
का अनुमोदन इसीलिए करता है कि उससे कोई भूतहित सिद्ध होता है। कल्याण- 
कामिता की भावना से अनुमोदित राज्यवत्मनिवर्ततन की व्यवस्था क्षणस्थायी भले 
ही हो, दीर्घकालव्यापिनी नहीं बन सकती। राज्य की शक्ति और उसकी व्यवस्था, 
१९. जठऊ76, /#ए८/ ६४, एकादश अ्रध्याय: “]2€आझ/6 ० हक बाते 
इलएइफ्कोी. तलाश, ताइए586ए०ा शाला ४०0 6767 28 ८एाप्रातता 
90096, ; >€८8086 99 इपफतक तंत्या/ह8 8 एरथा वेठाफ बॉ०70407 
(॥6 [7#96टांका. कांहगा 26 #कुर्त॑ ईछा कफ भांइड 6०जछाा 
पारवंपडएए, बणते 760फ्फ, अआह्या की दशा दादी. पादए्॥द धीव- 
(0566/0 #0 ह#6 उद6, दाद 0 #6 उद्कराह कध्वड0॥ . . . . . . [)26976 
रण [छाठ्णोलह्त86 बाते 5 णी छऊठ्व०5, गरलीमला। कराता ६0 
0796ए7 8 ९०क्राशगा छएछ०एफलः ; ईलिा इपतदी तंद्यार, रठ्काक्वातव्गा 
8. (एट्या/6 एछ [लाहप्रा९०, ग्ात॑ 605वतुप्रव्माए 970८0 07 
0706 06767 छ0ए6ा' पद्या) पीछा 0७7 
२, ९7०, 800 | 5: 5 ४व7 तह्लं्राद ए पडा2९ 8 7॥0- 
पंत छठ प्रषा पक छाती व8. बवए27098५९0प8 ६0 46 
9070 67 ८ #-४ ७४ छा, €एढाए. 80०एलआएआशदा। ७8. तठ०णए0 
[9958 0 वी8 0ए7 2वएगथ्यशॉा38९85---8 वैशा0ट6९५४ तंध्मा०तव70०, 
& जगाएए फब्यांत्वों 48७४8, ब्यत॑ 520 09. 07 [2णशंग2 
वृ6एआ पाठ ॥9छ8 6ए 9ए6 खबतेंद 70 क्ीदंए। फ ७9 
8 ६0 पीला: ब्रेएग्गां486 ॥ वंपछा,.. पठए एंड सिय ७0 
वेव्कुशा। गिठ्का फांड 328. 8 4जण-ल्बटत बाते बा. पशुंपडा 
पा, >यात, एा5उ, पाए 8006 87, 78 शाद्वा 4 पाल्या), व0 
6ए८एए लाए वृपछ८6 48 फी6 इ््त6, वी वं8  शाकां 38 क0त- 
- एथ793860प75 40 6 दशबाजओंड7९त0. 8०एश7४6क,. ऊफ्पा ॥76 
ढांबोजीडदत 80एलआल्मा ३8 ग्ाबडक, बाते 50 80प्र7त 7#९३8०फांप8 
शए68 (6 ८ठ6ऋरटाप्रशतणा 4॥90 (॥6 8876 (78 8 ४फ8ए४ [पश४--- 
ए07769ए, छ३६ 38 बतएथगा9860प8 40 #6 50078 67 
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यह राजनीतिश्ञास्त्र का मुख्य विषय है। दूसरी ओर व्यक्ति का सदाचार नैतिक- 
शास्त्र का मुख्य विषय है। किन्तु व्यावहारिक जगत्‌ में दोनों के प्रश्त परस्पर मिले 
जुले हैं। जैसे-जैसे कर्मकाण्ड से कर्मयोग के श्रादर्श की ओर मानव अ्रग्रसर होता 
हैं, वैसे वैसे वह नागरिकता के तात्त्विक आधार पर विचार करता है और दतनेै शनैः 
समाज और राज्य के प्रति उसका अनुराग बौद्धिक आधार से युक्त बनता है और 
इनका उचित महत्त्व अपने नैतिक विकास में वह स्वीकार करता है। प्रत्येक मनुष्य 
को राज्यकार्य में भाग लेने का अधिकार है, उसप्ठो सब प्रकार की उचित स्वतंत्रता 
है; विशाल मानवहित को ध्यान में रखना चाहिए; इस प्रकार की स्थापनाएँ नैतिक 
आधार से ही संचालित होती हैं। नैतिकता का विकास उस समय का विकास है जिसके 
सहारे मानव अपना नैतिक कतंव्य और राजकीय कत्तेव्य भय से नहीं, प्रत्युत॒ उन्हें 
नैतिकता और राजकीय कमंयोग का तात्तविक स्रोत सर्वभतहितग्राहिणी व्यापक 
संकल्पशीलता में है * । 


१. तुलनीय-- 


पृष्ठ १८५० ; “प/79, य6प इपए6 ब्यातद ग्रांशुधाए गरक्षााव6 (8: 
068: फाइट. ग्रण्रीएह... ताबाफायहु ० क्‍श्ाापन्‍्षाए, 
9 एल्वुणा।दछ इपीगरंइशंणा बाते. एला.. इट्ट[7९४४. 70... ६0 
7076 ४6 शा एए एएल्थाशाएएु 38प070 80 छएणप्रोत 
305९ परधापाबों बएशआंणा 0 लाता, छपा 77कढठए गंवा 
शिया 8 बछ शर्त णी 7छ6ढा, गाते ढ779870०९ 7780 ॥76 
ग्रांगते, बाते एल एथाग$ड. 76पटांशा।. 7€ए८/टा०८ (80प९ 7 
70. 29०9फए8 ०7०तागा66), 2 28५ 96676 शाांदा 2४ 47- 
लॉपबां008 6 वपणा, €6एला धाठप्ी प्राल्ए इल्टालॉए 
00फ्रा(श-8०६ ॥; छवि काश 8 पीढाट छ४णपाए ० 6९, 
बाद शीला 48 ॥0 926 60िपात 6 700: ० ४6ए 70096 
त68८ट९70 0 छाए ए70फ0वए -#हुल्ठ5 था क्ांगकह्त शा ४7० 
ाएत40075; 8 700 $0 96 वल्ऑएव्त 70 जगत ॥8 (८ 
फ्रतां।छलाइबए0]6.. ००रवंपंगा णती फल. गाए छाए. जाया 
गद्य था छए९ फरीदाएटॉएट5 , . . .  - उ#क््ूल (0880 7 #0/#770 
शर्त #शाकादाबओ, व 58. गिश्र॑ंका दादी. सावंह/शाधंत॥€6€ 00. ॥6 
॥ाबलीबाउए। ० मर्वाध्धह, द | | 
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नैतिकता की शक्तिशालिता को ध्यान में रखते हुए ही यूरोपीय राजनीतिशास्त्र 
में नैसगिक नियम का और भारतीय राजनीतिशास्त्र में ऋत और धर्म को उदात्त 
महत्त्व स्वीकार किया गया था। वतंमान राजनीतिक वास्तविकता का, नैसगिक नियम, 
आलोचनसूत्र प्रदान करता था। यह ठीक है कि हाम के श्रनभववाद, हेगेल के द्न्द्र- 
वाद तथा आधुनिक विज्ञान के परीक्षणवाद ने नंसग्रिक नियम का खंडन किया है। 
दूसरी ओर स्टैमलर तथा मैरिटान आदि ने उसके आंशिक पुनरुद्धार का भी सन्देश 
दिया है | प्रकृति में वतंमान किसी विराद नियम या ऋत या धर्म की कल्पना जो 
वाह्य होते हुए भी जागतिक व्यापारों को मार्गनिर्देश करती है, आधुनिक विज्ञान को 
सम्मत नहीं है। किन्तु भले ही वाह्यस्थित या जगदतीत विराद ऋत्‌ आज की वैज्ञा- 
निक दुनिया के लिए असंगत है; तथापि सांसारिक व्यवहार को व्यवस्थित रखने के 
लिए कूछ विश्वव्यापक आद्शों की आवश्यकता प्राय: सभी स्वीकार करेंगे। प्रजातंत्र 
के समर्थत में आदर्शों की आवश्यकता है। श्रजातंत्रीय प्रणाली निर्णय-केद्रों का बाहुलय 
उपस्थित करती है और इसलिए आवश्यक है कि इन केन्द्रों पर निर्देशक नीतिसम्पन्न 
मानव हों, अन्यथा केवल संस्थापरिवर्तन नितान्त श्रपूर्ण होगा। प्रजातंत्र एक अ्रतिशय 
विशाल प्रयोग है। प्रत्येक वयस्क नागरिक को राजनीतिक आत्मनिर्णय का अधिकार 
देता मानव इतिहास में एक अपूर्व घटना है । अनेक कंमियों के होते हुए भी 
ग्रादशवाद का यह एक निर्मल उदाहरण है। अन्य राज्यतंत्रों की अपेक्षा प्रजातंत्र का 
सम्यक्‌ विवाह बड़ा केडिंद हैं। इसके निमित्त आवश्यक है कि नैतिक आदशों पर 
बल दिया जाय। अन्धविश्वासरहित, मानवसाध्यवाद प्रचारक नैतिक आदक्ों की झ्राज 
बड़ी आवश्यकता हैँ। दूसरी ओर अनेक देशों में आझाथिक और राजनीतिक योज- 
नाएं बन रही हैं और नागरिकों के जीवनस्तर को ऊँचा उठाने का व्यापक प्रयास हो 
रहा हूं। यह एक बड़ा जबरदस्त कार्य हें। इसकी सफलता के लिए त्याग, कर्मशीलता 
तथा समाजानुराग आदि गणों की आवश्यकता है। ग्रतः प्रजातंत्रीय योजनाओञ्रों को 
पूर्ण करने के लिए नैतिक पुनरुद्धार आवश्यक है। व्यवितवादी समाज प्रतियोगिता, 
स्वार्थ और संस्पर्धा पर अश्रित है। किन्तु योजनामूलक प्रजातंत्रीय समाज, 
जनकल्याणवाद पर आश्रित हैँ। जनकल्याणवाद मलतः: एक नैतिक आदर्श हूँ और 





९. श्परर्णा छाब्ाग्रगांदा, 788 १४४०० ० 45768, #प्राह्व्‌ी 
(हब खिददार्ध आढबतंए बंध. ऋबांधिदाएउतदाशा.. 68द्ंपवीबरवुविएया 
बंपर बहा क्‍खदा॥85//70506/77; उ28८१ए९८४.. दवा), 7 
चिडई ता रब दाद अदाधाबा सबब 3 कि0९फाद्फक. (त,), ॥2/6% 
८74 ॥#2 $7८/४ (पृष्ठ ७१-७४) 
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गीताप्रोवत सर्वभूतहितेरताः का ही राजनीतिक रूपान्तर है! । जनकत्याणवाद 
तभी क्रियान्वित हो सकता हूँ जब प्रत्येक नागरिक ग्रांशिक रूप से अपने स्वार्थ को छोड़कर 
सामाजिक भ्रौर राजकीय आदर्शों को सिद्ध करे। इस प्रकार पूर्णतः स्पष्ट हैं कि जिस 
प्रकार प्राचीन धामिक और नैतिक सम्प्रदायों में स्वार्थ को छोड़ने का उपदेश दिया 
जाता था, उसी प्रकार आज प्रजातंत्रीय योजनाओं को. सफल बनाने के लिए भी 
स्वार्थत्याग श्रपेक्षित हेँ। पिछले विश्वमहासमर में भी, देश की विजय के नाम पर, 
सम्मिलित स्वार्थत्याग के अनेकों उदाहरण देखे गये । पुस्षों और स्त्रियों ने समानरूप 
से इस यज्ञ में भाग लिया। स्वार्थत्याग वह मल शब्द हैं जो' नेतिक कल्याण और 
राजनीतिक कल्याण दोनों का साधक ह । 

राज्य का क्या लक्ष्य होना चाहिए, इस पर प्राचीन काल से लेकर आजतक 
विचार हो रहा है। समष्टि में शीलवादी आद्शों का पणतम अनुप्रवेश हो, ऐसी मान्यता 
प्लेटो, अरस्तू, सिसेरो, श्रक्वायनास झ्रादि की थी। पिक्ट आदि भी राजकीय शवित. पर 
दाशेनिकों का नियंत्रण चाहते थे। जबतक विद्वराज्य का न्भमिण रू हीं होता तब्तक 
वीहय आक्रमण मे रक्षा करना राज्य का प्रथम उद्देश्य होना चाहिए*। जबतक वाह्य 
आक्रमणों से रक्षा नहीं होगी तबतक नागष्कि ऋप्ना नैटिक व्यवहार नहीं रूचालित 
कर सकत | अतः सुरक्षा अत्यन्त आवश्यक है। जो राज्य नागरिकों की आम्तरिक और 
वाह्म सुरक्षा नहां कर सकता, उसका शीघ्र नाश कर दूसरे राज्य की स्थापना करनी चाहिए 
आन्तरिक | और वाह्म सुरक्षा के विना किसी प्रकार का नैतिक और सामाजिक 
जीवन संभव नहीं है। जो सरकार योजना, जनहित आदि के नाम पर सुरक्षा के 
प्रशश् की अवहेलना करती हो, उसे शीकघ्रातिशीघ्र पदच्यत करना नीतिमान नागरिक 
का पहला कतव्य होना चाहिए। सुरक्षा के आधार पर ही भ्रन्य श्रेय--स्वतंत्रता 
समानता, न्याय आदि--को स्थापना हो सकती है। जीवन को उन्नत और तेजस्वी 
बनाना तभी संभव हू जब देश स्वतंत्र हो, गुलाम जाति का कोई स्वतंत्र आदर 
नहीं हो सकता। अ्रतः सुरक्षा और सम्यक व्यवस्था तो राजकीय आदर्श का प्रारम्भ 
सूत्र हैं। एशिया के देश अभी गुलामी से मुक्त हुए हैं। एशियाई राज्यों को सर्वे- 


१. शिए6प, /॥६०॥0श763 ० 4४ दि, 
२. तुलनीय-- 
. इत्था हि सोम इन्मदे ब्रह्मा चकार वर्धनम । 
.  शविष्ठ वज़िल्नौजसा पृथिव्या निःशशा अहिमचंन्ननस्वराज्यम । 
 सत्वामदद्षा मदः सोम र्येनामृतः सुतः । 
येना वृत्र निरदृभ्यो जद्यन्थ वज्िन्नोजसाचंचन्नन-स्व॒राज्यम ।। (ऋग्वेद १॥८०।१-२) 
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प्रथम ऐसी व्यवस्था करनी है कि इनकी स्वतंत्रता किसी भी साम्राज्यवाद के खतरे 
में न पड़े। दूसरी ओर मैं पाँच विराद श्रेयों को भी मानवजीवन के लिए आवश्यक 
मानता हँ--(क) स्वतंत्रता एक महान्‌ आदर्श है और इसकी पूर्णप्राप्ति सर्वप्रथम भ्रभीष्ट 
है। (ख) समानता, मानवता का तकाजा है। आज वर्णद्वेष और तानाशाही से काम _ 
नहीं चल सकता। (ग) प्रत्येक नागरिक के लिए सामाजिक और आशिक न्याय भी 
अपेक्षित है। (घ) आज मनुष्य के नेतिक और आध्यात्मिक विकास की यह माँग 
है कि मनृष्य के अधिकार को समझा जाय। जाति, रंग और देश से ऊपर जाकर 
भातृत्त और मानववाद का प्रचार ही। राजनीतिशास्त्र दाशनिक दृष्टि से संगत हो, 
इसके निमित्त मानव के नीतिमान्‌ चैतन्य का बोध परम वांछित है। स्वतंत्रता, 
संमानता, सामाजिक और आाथिक न्याय तथा आअआतृत्व या मानवता, ये चार विराट्‌ 
श्रेय प्रायः आज की सभ्य दुतिया में सत्र घोषित किये जा रहे हैं । प्रस्तुत पुस्तक में भी 
इसका पूर्णत. समर्थन हुआ है। (3) परन्तु आज की दुनिया की गति को देखते 
हुए में अभय को भी एक पाँचवा विराट श्रेय मानता हूँ। अ्रभय का अर्थ है सम्पूर्ण 
पे सर भय का त्याग । गीता में अभय को देवी सम्पत्ति में माना गया है। स्वामी 
रामतीथ का कहना कि वेदान्त और अ्रभय, ये समानार्थक हैँं। वेद में अ्रभय का 
बड़ा उत्कृष्ट वर्णण हैँ। आज मानव अनेक भयों से आक्रान्त होकर अपनी स्वतंत्र 
सत्ता खो बंठा हैं। आज आवश्यकता है कि अभय का संदेश उद्धोषित हों। अ्रभव 
का त्याग कर कर्मयोग का पालन कैसे हो सकता है! ? अनावश्यक भय से युक्त 
व्यक्ति सन्‍्माग का पालन कैसे करेगा ? स्वतंत्रता की रक्षा में वह कैसे उठ खड़ा 
होगा ? सामाजिक अन्याय होने पर अभयहीन व्यक्ति कैसे प्रतिरोध करेगा ? अनुचित 
राजकीय कानून का विरोध करने के लिए अभय की आवश्यकता है । कर्मयोग 
को तो आधारशिला ही अभय हैँ। मानव के नीतिमान्‌ चेतन आध्यात्मिक रूप का 
सावंत्रिक प्रकटीकरण अभय से ही संभव है*। सम्पूर्ण अभय का पालन तो वही 


१. ऐतावानेव पुरुषो यदमर्षी यदक्षमी। 

क्षमावन्निर्मषंश्च नेव स्त्री न पुनः पुमान्‌ ॥ (महाभारत १, १३२) 
><्‌ #. >< 

न श्रेय: सतत तेजो न नित श्रेयसी क्षमा। (महाभारत, वन० २८।६) 

२. अर्थववेद के समय से ही अभय'. भारतीय संस्कृति का एक निर्मल आादशोें 
रहा है-- जे 
यत इन्द्र भयामहे ततो नो अभय क्ृषि। 

_ मबबंछसग्धितवं त॑ न ऊतिभिविद्धिषो वि मृघो जहि।। 


भ्र्२४ .. रजेतीति और दर्शन. 


मनृष्य कर सकता हैं जो पूर्ण त्रिगुणातीत और वीतराग हो। .एषणाओों से भय 
उत्पन्न होता है। किन्तु परम अभय न सही तो मानव-जीवन में शनै:-श्ै: अभय 
- का प्रवेश अवश्य होना चाहिए। तभी पशुत्व के जीवन से ऊँचे मानव-जीवन का 
लाभ हो सकता है। जिस राजकीय व्यवस्था में आन्तरिक और वाह्यपूर्ण सुरक्षा के 
अतिरिक्त, नागरिकों की स्वतंत्रता, समानता, सामाजिक और आशथिक न्याय, आतृ- 
भावना और ग्रभय को व्यावहारिक रूप प्रदान करने का अवसर मिल सके, उसी 
को दार्शनिक राजनीतिशास्त्र अपना लक्ष्य मानता है। 


(घ) राजनीति और धर्म 


.._: धर्म एक व्यापक शब्द है। वेदों में धर्म का व्यापक नियम के अर्थ में प्रयोग 
होता था। बृहदारण्यक उपनिषद्‌ में धर्म को क्षत्र का क्षत्र कहा गया है। अर्थात्‌ 
राजकीय शक्ति से भी अधिक शक्तिशाली धर्म माना गया है। धर्म का अर्थ पिछले 
काल में स्वधर्म अर्थात्‌ वर्णाश्रममर्यादायुक्त कर्म हो गया। धर्म का तात्पर्य मीमांसा- 
दर्शन में वैदिक कर्मकाण्डानुव्तंव स्वीकार किया गया है। प्राचीन भारत, यूनान और 
यहूदियों में कर्मकाण्ड की प्रधातता थी। किन्तु वाह्यक्रिया-कलापों और पूजन अर्चन 
को ही धर्म समझना अपूर्ण है। जब धर्म का केवल यही वाह्म रूप ग्रहण किया 
जाता है तब साम्प्रदायिक झगड़े खड़े होते हैं। मसजिद के सामने बाजा बजाने, ताजिया 
उठाने, तथा मूर्ति जुलूस श्रादि, के सम्बन्ध में झगड़े इसीलिए होते है कि मनुष्य बाह्य 
कर्मकाग्डों और प्रतीकों को ही धर्म का वास्तविक स्वरूप समझता है। चन्दन और 
तिपुण्ड के सम्बन्ध में विवाद और संधर्ष इसी दृष्टि के फल हैं। धर्म का एक विश्वास- 
मूलक रूप है जिसमें स्वरगगंवरक, देवीदेवता, फरिइ्ते और पैगम्बर के सम्बन्ध में. 
विश्वास और ईमान लाता सिखाया जाता है। इस प्रकार का धर्मंवाद ग्न्धविश्वास 
पर टिका हुआ्ना है। विज्ञान और तर्कशीलता के विकास के साथ-साथ इस प्रकार का 
प्रन्धविर्वास कम होता जाता है। पैगम्बर और तीर्थंकर, कृष्ण और मुहम्मद, राम. 
और ईसा का युद्ध विज्ञान के विकास के साथ इतिहास की निधिमात्र बन जायगा। 
काबा, काशी, रोम और यरूशलम को ही धर्मद्वार मानना बन्द होगा और तलवार 

अभय नः करत्यन्तरिक्षमभयं द्यावापथिवी उभे इमे। 

प्रभय पर्चादभय पुरस्तादुत्तरादधरादूभयं॑ नो अस्तु ॥ 

अभय मित्रादभयमित्रादभयं ज्ञातादभयं पुरो यः। 

अभय नक्‍्तमभय दिवा न: सर्वा आशा मम मित्र भवन्तु ।। 

न ह (अर्थववेद, १६९॥१५॥१, &€-६) 
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के बल पर और रुपयों के प्रलोभन से लोगों को धर्मपरिवर्तत कराने की दानवीय 
नीति का परित्याग होगा । हिन्दू-मुसलिम दंगे, ऋजेडस, यूरोपीय तीस वर्षीय युद्ध 
ग्रादि पर दृष्टि डालने से मनृष्य की कमजोरियों पर तरस आता है। धर्म के नाम 
पर मनृष्य ने क्‍या नहीं किया? पत्थर, गोबर, तुलसी, धत्रा, क्रास, कब्न, आदि 
सबके सामने मानव धर्म के कारण माथा ठेकता है। मृतकों को कम्र में शान्ति देने 
के लिए जीवित मानव का खून करता है और सातवें आसमान के विषयभोगों के ु 
लिए जीवित जाग्रत सम्यता का सत्यानाश कर डालता है। सचमुच धर्म के इस 
वाह्य कर्मकाण्डात्मक और अन्धविश्वासात्मक रूप की रक्षा करने के लिए विज्ञान और 
बुद्धिागाद के तेज अस्त्र की आवश्यकता है। 

किन्तु वाह्मय कर्मकाण्ड, स्वर्गंनरकवाद, प्रेतपूजा और पैगम्बर में ईमान लाना ये 
ही धर्म नहीं हैं। अनेक सम्यताओं में इन्हीं पर जोर दिया गया है' । ऐतिहासिक 
महापुरुषों को धारमिक गुरु मानकर उनकी पूजा करने का उपदेश अनेक सम्प्रदायों 
में पाया जाता है; परन्तु ऐतिहासिक, अर्थ-ऐतिहासिक और काल्पनिक पुरुषों की गाथाश्रों 
का स्मरण करना धर्म नहीं है। मानव को सन्मागं, पूर्णता, सत्य का दर्शत कराना 
ही धर्म है। मानव किस प्रकार नीतिमान्‌ बनेगा, इसका मार्ग बताना धर्म है। विशुद्ध 
नैतिक संकल्पों के सहारे अपने जीवन को संचालित करना धर्म है। ऊहापोहात्मक 
धर्मशासत्र और पुराणशास्त्र धर्म का असली रूप सामने नहीं रखते हैं। यजुर्वेद में 
शिवसंकल्प को प्राप्त करना मानव का पुरुषार्थ बताया गया है" । आत्मकल्याण और 
सामाजिक हित की प्राप्ति के लिए जो नियम- आवश्यक हैं, उन्हें जानना और तद- 


न्‍अन्‍नलनतानलैमनिनिनननीनभतिकान+ 


१९, जिछछ768, 267 4/#०8, अध्याय १२: #जते 0 ८56 एिए गशाट्ठड, 
0०[०77073$ ए 800५5, 38707270८ 04 5९८०ाव ८७फप525, (6ए४0०07 
(0०ज्रव्वापे$ शीद्वा प्रथा लिग्ा। 32700 (2ट78 0 फीप्28 ८४5०० 07 
[708709#7 0८९८५, ९०0प्रश्नं४6. 6 गरद्घधापा॥ं ४2८60 0 7४7270॥; 
णंदा छए 76880) 0 ४6 तारििका ग्याद्रं53, ][एवंडचालांड थगा0े 
ए25आ078 छत ३९एटाबो. प्राद, ग् ह70ण७7 पएछ वैए0 रशाह्ाा068 
80 कर्वद्िहदआ, पीद्वा 7086 ादा छा प्रषटवें एज णाव८ प्रथा, था6 
60 ॥6 गराठ# एथा ए्रताटप्रीठ्प8 40 27076 

२. यत्यज्ञानमुत चेतो धृतिश्च यज्जयीतिरन्तरमुतं प्रजासुं । 

यस्मान्नउऋते कि चेन. कंमें क्रियते तनन्‍्मे -मनः शिवसंकल्पमस्तु ।॥। 

सुषारथिद्वानिव यन्मनुष्यान्नेनीयतेत्मीशुभिवाजिन इव-। 

ह॒त्मतिष्ठं यदजिरं जविष्ठ॑ तन्‍्मे सनः शिवसंकल्पमस्तु ।। (यजुर्वेद ३४।३६) 


<नकल: आचरण : करता ही -धर्म-है । संस्कृति का. परम पुरुषार्थ इसीमें है कि वैयक्तिक 
और- सामाजिक दृष्टि ' से: पूर्णता की" ओर मानव अग्नसर -हो। प्रत्येक मानव इसी 
| प्रकार आत्मकल्याण कर सकता है कि शनेः:-शने: पूर्णाा की भावना उसके जीवन 
“का नियन्त्रण: करे । सीमित दृष्टिट रखना और . संकुचित स्वार्थों का साधन, इनसे ऊपर 
: उठकर जब पूर्णता ज्वोः सामान्य भावना से मानवजीवन संचालित होता है, तब 
कह सकते हैं कि नैतिकता का उदय और क्रियान्वयन हो रहा है। किन्तु केवलमात्र 
सनन्‍्मार्ग या स्वधर्म का पालन ही नीतिमत्ता नहीं है। जब भावनासंशोधन के सहारे 
स्वधर्म का. पालन अनासक्त बुद्धि से और पूर्णता की भावना को क्रियान्वित करने 
के लिए होता है, तब कह सकते हैं कि नैतिक व्यवहार हो रहा है। अतः केवलमात्र 
स्वधर्मपालन नहीं, अपितु अनासक्त कर्मयोग की ओर बढ़ना नैतिक मार्ग है। इस मार्ग 
की चरमनिष्पत्ति पूर्णता के साक्षात्कार में होती है। कुछ पश्चिमी विचारकों ने 
केवलमात्र अवश्यंकतंव्यता के विश्वव्यापक नैतिक नियम से श्रनुचालित होने को ही 
नैतिक स्वतंत्रता का मार्ग बताया है। किन्तु. केवल शिवसंकल्प ही अपेक्षित नहीं है। 
सामाजिक कल्याण के निमित्त उपयोगी कर्मों को करना भी आवश्यक है । नैतिकता 
की प्रारम्भिक अवस्था में उन कर्मों को करने से ही शिवसंकल्प के उद्भव में भी 
सहायता मिलेगी। नैतिक वैशारद्य की प्राप्ति के बाद भी लोकसंग्रह की दृष्टि से, 
'सुष्टिय्न को संचालित रखने के उद्देश्य से कर्ममोग का पालन आवश्यक है। यही 
- नतिकता का सच्चा स्वरूप है। 

नेतिकता को ही धर्म का असली रूप अनेक विचारक मानते हैं। मेथ्य आरनल्ड 
ने कहा कि भावनासंश्रवित नैतिकता ही धर्म है। पातंजलदर्शनोक्त यम, नियम (जो 
ईइ्वरप्रणिधान के श्रतिरिक्त नैतिक श्रेयों और कर्मों की ही सूची है) का पालन ही 
गांधी के मत में धर्म का मार्ग है। मंगल प्रभात में जिस धर्म की व्याख्या गांधी ने 
की है, वह मूलतः: नीतिधर्म ही है। प्रतीत्यसमत्पाद के दाशनिक और मनोवैज्ञानिक 
नियम . के अतिरिक्त, प्राचीन बौद्धधम॑ मुख्यतः नैतिकता का ही अनमोदन करता है। 
धम्मपद झौर सुत्तनिपात में नीतिधर्म का ही विशेषतया वर्णन है। हजरत ईसा के 
गिरिप्रवचन में भी नेतिकता की प्रधानता है। काण्ठ ने भी रहस्यमलक धर्म के स्थान 
में तकसंगत शुद्ध संकल्पपूर्ण नीति नियम को प्रतिष्ठित किया है। 
किन्तु केवलमात्र नेतिकता ही धर्म नहीं है' । यदि धर्म केवलमात्र नीतिमार्ग का 
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अबलम्बन ही है तो-फिर दो: शब्दों की - श्रावश्यकता नहीं होती। नैतिकता धर्म का 
आवश्यक अंग है; किन्तु सर्वस्व नहीं है । ग्रवद्य ही नेतिकता-धर्म का प्राण है, तथापि: 
नैतिकता का चरम उदात्त स्वरूप धर्म “में व्यक्त होता है। परन्तु धर्म के प्राण. होते 
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हुए भो नैतिकतां ही धर्म नहीं हैं। नैतिकता की अवस्था में अहं की भावना रहती 
है। आत्मिकं और सामाजिक संबंधों को सुव्यवस्थित करने के लिए ही नैतिकता की 
उद्धावनां होती है। जब अ्रह का विचार छोड़कर केवलमात्र कल्याण, पूर्णता आदि की 
साधना हो ततब्र उसे धर्म की अवस्था कहते हैं। इस प्रकार की अवस्था की प्राप्ति 
के लिए ज्ञान और विराद भावापन्नता का कर्म में अ्रनप्रवेश होना चाहिए। जब नैतिक 
कम को सम्पन्न करने के लिए पुरुषार्थ न करना पड़े, जब वे स्वभावनियत हो स्वत 
निस्सृत हों, जब उन्हें करने में कोई आलस्य या श्रम न मालम पड़े तब धर्म की 
अवस्था व्यक्त होती है। नैतिकता: 'की ग्रवस्था में सत्य और ज्ञान प्राप्तव्य रहते हैं, 
वर्म को अवस्था में बे प्राप्त होते हैं! । उस अवस्था में सत्य और ज्ञान का बोध 
स्वाभाविक हो जाता है। नतिकता. की अवस्था में समाजशीलता और परम्परा- 
परायणता का अंश रहता है.। अर्थात्‌ नैतिक . नियमों का निर्माण और पालन समाज की 
ग्रावश्यकताशों और रूढियों से भी अंशतः प्रभावित रहता है। कुछ कर्म भारतीय 
परम्परा के अनुसार अनैतिक होते हुए भी अभ्रीकी परम्परा में ग्राह्य और विहित 
हो सकते हैँ। परन्तु धर्म के नियम देशनिरपेक्ष हैं। मानव-जीवन को पूर्ण नैतिक 
बनानेवाले जो नियम हैं, यदि उन्हें पूर्णाभिमुखी मानकर उनका शअनासक्त दृष्टि 
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से पालन हो तो धर्म की अवस्था व्यक्त होती है। नैतिकता की अवस्था: में वैयबित- 
कता का विकास होता है। नैतिकता की अ्रवस्था में, मानव अपनी चेतना के अनु- 
सार अपने समस्त राजनीतिक, आथिक और सामाजिक अधिकारों की माँग करता 
है, जो, वह जनकल्याण के निमित्त अपनी शक्तियों का विकास और अ्रप॑ण कर सके, 
इसके लिए अपेक्षित हैं। श्रतः नैतिकता अ्रधिकारवाद पर ग्राधारित है। धर्म की 
प्रवस्था कत्तेव्य की पूर्ति पर अधिक ध्यान देती है। धासिक मनुष्य अपने लिए किसी 
वस्तु की मांग नहीं करता, वह अपना उचित कर्म करता है और दूसरों का सदा 
कल्याण ही सोचता है। धर्म की अ्रवस्था, अधिकाराभिव्यं जना की नहीं, अ्रपितु कत्तव्य- 
निष्पत्ति की अवस्था है। इससे मानव हृदय में संस्थित महाकरुणा की भावना 
जागरित होती है। करुणा के उदय के साथ धार्मिक मानव समस्त प्राणिमात्र से 
तादात्म्य प्राप्त करता चाहता है। अ्रतः वैयक्तिकता का पूर्ण प्रसारण कर मानवसात्र 
और प्राणीमात्र के साथ करुणा प्रदर्शित करना ही धर्म का चरम लक्ष्य है। 

॒र्म एक महान्‌ और उदात्त श्रेय है और इसको व्यावहारिक बनाने के लिए 
बड़े श्रम की आवश्यकता है। जब हम जगत्‌ के ऊपर दृष्टि डालते हैं तब सर्वत्र लोभ, 
पाप, अ्रम, विकल्प, असौंदर्य और कृत्रिमता का हमें दर्शन होता है। ग्खबार जब 
हम प्रभातकाल में पढ़ते हैं तव कभी हत्या, कभी पषड़यन्त्र, कभी खतरा या कभी 
दारुण हाहाकार उत्पन्न करानेवाली घटनाओं का वर्णन मिलता हूं। ऐसी अवस्था 
में स्वभावतः चैतिकता और धर्म दार्शनिकों के कोरे कल्पनामात्र प्रतीत होते हैं। किन्तु 
विपरीत प्रतीत होनेवाली घटना के बावजूद नेतिकता और धर्म का अवलस्बन 
हमें विराद तत्त्व का परिचय देता है। ऐसा ही अनुभव अनेक महात्माओं और 
तप्स्वियों का है। हम जागतिक घटनाओं को बदल नहीं सकते, किन्तु व त्तिपरिवतत 
के सहारे हमें नतन सत्य का दर्शन हो सकता है। आंशिक दृष्टि से ऊपर उठता 
ही नैतिकता का पथ है। इस प्रकार हमें समग्रग्राहिणी अनभूति प्राप्त हीती है। 
इस अ्रनभति के सहारे शनै:शनै: इतिहास केवल ह॒त्याकाण्ड, पक्षपात, आक्रमण आ्रादि 
का रूप छोड़कर, एक प्रक्ृष्ट सत्य के प्रकाशन का माध्यम मालूम पड़ता हूु। राज- 
तीतिक विकासक्रिया, छिंटपुट घटनाओं का योगमात्र न रहकर एक सातत्त्य और क्रम 
की प्रदर्शिका हो जाती है। ऐसा प्रतीत होता है कि जगत्‌ में सुसम्बद्धता है और 
केवल अंश तथा विभक्‍त का ग्रहण एक सीमित दृष्टिमात्र है। जगत्‌ की वरतुओं और 
घटनाओं में पारस्परिक सच्निकर्ष तथा अन्योन्याश्रथिणी प्रभावोत्पादकता के दर्शन होने 
से दैतिकता में विश्वास होता है। धर्म का आधार है--नैतिक सत्यों को चिरन्तनता 
का साक्षात्कार । नैतिक कर्म और अध्यवसाय को जब हम फलदायक और शव्तिशाली 
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मानकर व्यापक्ष रूप में उनकी सामाजिक चरितार्थता का अवलोकन करते हैं, तब 
इतिहास केवलमात्र 'घटनाशों का पुनरावृत्तिचक्र न होकर वैलक्षण्य और नूतनता का 
प्रभिदर्शश बन जाता है। हमें विश्वास होता है, जिस प्रकार वैयक्तिक अ्रभ्युदयजनित 
वैलक्षण्य का दर्शन करने के लिए नीतिमार्ग और धर्मप्रार्ग अ्रभिप्रेत हैं, उसी प्रकार 
जातियों और सम्यताशों के लिए भी। ऐतिहासिक और राजनीतिक क्षेत्र में नैतिकता 
श्रौर धर्मरीति के अवलम्बन का तात्पय हो जाता है, एक सामान्य  मानवहित की 
कल्पना से अपने व्यावहारिक कर्मों को भनुप्राणित करना। धर्म की दृष्टि नैतिकता 
का पर्यवसान इस अर्थ में है कि यह नीतित्व की चिरन्तनता को, विशाल बुद्धिवाद 
और दीर्घ दृष्टिवाद पर आधारित कर मानव सभ्यता को एक नये प्रक्ृष्ट रूप का 
दर्शन कराना चाहती है। नैतिकता का अ्रपहरण पतन का मार्ग रहा है। रोम के साम्राज्य- 
वाद के पिछले काल के इतिहास से यह बात प्रमाणित होती है । जिस प्रकार 
नेतिकता और धर्म से वेयक्तिक शक्तियों का आत्मनैष्ठिक केन्द्रीकरण होता है, उस 
प्रकार जातीय दम्भ, अहंकार श्रादि के वशवर्ती होने से सभ्यताओ्ों का पतन भी 
अनिवार्य है। नेपोलियस और हिटलर का जो लज्जाजनक ग्रन्त हंआ, वह नहीं होता 
यदि उनमें अपेक्षित नैतिकता और थैर्य--जो मन्‌ के अनुसार धर्म का पहला लक्षण 
है-रहते । 
धर्म का व्यापक अर्थ हमने स्वीकार किया है। धर्म एक विराट श्रेय है और 
इसका उद्भव भी मानव की व्यवसायात्मिका बुद्धि में हुआ है। यह ठीक है कि 
प्रारस्भमिक काल में धर्म का तत्त्व पूरा निखरा हुआ नहीं था। प्राचीन मानवशास्त्र- 
वेत्ताओं ने आदिम मनुष्यों की अवस्था को देखते हुए प्रेतपूजा या मृतकपूजा या जादू- 
टोना आदि में धर्म की उत्पत्ति बताई है'। अ्रवश्य ही प्रारम्भिक मानवचेतना में 
धर्मतत््व अनेक सामाजिक प्रथाओं से आवृत्त रहता है*। मानव प्राकृतिक . शक्तियों 
से भयातें होकर उनकी उपासना करता है। इस प्रकार के प्रकृति अनुरक्तामू लक 
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धर्म की स्थिति का प्रमाण मिख्रदेश, बाबुल, भारत और मिस्र के साहित्य और 
ग्रवशेषों में प्राप्त होता है'*। प्राकृतिक शक्तियों की उपासना , अवश्य ही एक 
ज्ञानप्रवृत्ति को सूचित करती है जिससे मानव प्रेरित रहता है; किन्तु वह उसका आरम्भिक 
श्रौर भ्रस्पष्ट रूप है । जब मानव-चैतन्य का अधिक विकास होता है तब वह प्राक्ृ- 
तिक पूजा से ऊपर उठकर ओआत्मनिष्ठता का अनुसरण करता है। आत्मनिष्ठता की 
अवस्था में नैतिक तत्तवों का विशेष प्रकाशन होता है। प्रकृतिनिष्ठता की अवस्था में 
विस्मब और भय का प्राधान्य रहता है। आत्मनिंष्ठता की अवस्था में आदर्शवादिता, 
सामंजस्थ, कल्याण आदि भावनाओं का प्रकटीकेरण होता है। सुकरात का नीतिवाद, 
स्ताइक विचारधारा आदि इसी व्यक्तिनिष्ठता के सूचक हैं। जब इस नीतिमूलक 
व्यक्तिनिष्ठा का चरम बिकास होता है; तब धर्म की परम- अ्रवस्था व्यक्त होती 
है। बौद्धधर्म के ग्रन्थों में इस महत्तर अवस्था क्वा वर्णन आता है। नेतिकता का चरम 
केनद्रीकरण और परिषाक ही धर्म है। ऐसी अवस्था में व्यवसायात्मिका बुद्धि की 
प्रकृष्टा का दर्शन होता है। मानव-जीवन को प्रशस्त बनानेवाले तत्तत्रों का पूर्ण 
प्रकटीकरण व्यवसायात्मिका बुद्धि से ही होता है। आरम्भिक काल में इस व्यवसा- 
यात्मिका बुद्धि का अभाव न था; किन्तु यह पूर्ण विकसित नहीं थी। धीरे-धीरे इसका 
विकास होता है*। बुद्ध की शिक्षाओं में, इस व्यवसायात्मिका बुद्धि का निखरा हुआा 
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रूप मालूम पड़ता है, यद्यपि ऋग्वेद के कुछ ऋषियों, विशेषकर दीर्घतमा तथा उप- 
_निपत्कालीन सनत्‌कुमार, उद्दालक, याज्ञवल्क्य आदि में भी उसका प्रकाशन हुआ है। 
इस प्रकार कह सकते हैं कि मोहजोदारों की सभ्यता और पूर्ववर्ती वैदिक काल में 
प्रकृतिनिष्ठता की प्रधानता थी जो धर्म का पाहला रूप है। इस समय अताकिकता, 
भयमूलकता आदि से प्रेरित हो प्राकृतिक शक्तियों का उपासन होता है। उत्तरवर्ती 
वैदिक-काल और उपनिषत्काल में व्यवसायात्मिका बुद्धिजननित आत्मनिष्ठता का विकास 
हुआ | इस काल में नेतिकता तथा आत्मवाद का विशेष उदय हुआ। इस समय 
आत्मानं विद्धि का संदेश पाया जाता है। इस प्रकार की गआआत्मनिष्ठता यहूदी 
पंगम्बरों की शिक्षात्रों में तथा ईसा और संत पाल की शिक्षाश्रों में भी पाई जाती है। 
इस प्रकार की आत्मनिष्ठता का आदेश डेकार्ट में भी मिलता है। शभ्रात्मानुभव को 
ही प्रामाणिक मानकर दैनिक विचार-णबन का वह आ्रारम्भ करता है। नीतिमूलक 
आत्मतिष्ठता की इस धारा का उत्कृष्ट रूप सिसेरो और काण्ट में भी व्यवत होता 
है। धामिक विकास की तीसरी धारा को हम धर्मतत््व की अ्रवस्था या भूमावस्था 
कहते हैं, जब आत्मवाद का रूपान्तर भूतकल्याणवाद में हो जाता है। इस अवस्था 
में विराट श्रेयों की सिद्धि होती है और नैतिक चैतन्य का पूर्णतम उदय व्यवसाया- 
त्मिका बुद्धि का चरम प्रकाशन करता है। इस विराट नैतिकता का संदेश हमें 
धम्मपद में मिलता है। किक्तु धम्मपद में इसका पूर्ण विकास नहीं किया गया है। 
इसका रूप संकेत तो वहाँ किया गया है; किन्तु उसकी विस्तृत रूप से प्रक्ृष्ट श्रभि- 
व्यक्ति वहाँ नहीं की गई है । किन्तु निस्सन्‍्देह वहां धर्मतत्त्व के विराद श्रेय का 
निरर्शन है। यदि इस तत्त्व को, दाशंनिक राजनीतिशास्त्र के द्वारा अ्रभिमत सामाजिक 
अनासक्त कर्मयोग के साथ मिलाया जाय तो हमें आज की सभ्यता को समझने तथा 
. इसकी समस्याश्रों को सुलझाने में सहायता मिलेगी। आज केवल चार गाय सत्य 
तथा भिक्षुवाद का उपदेश द्वेने से कार्य न चलेगा। दूसरी ओर नीतिधर्म की उपेक्षा 
भी विनाशकारी है। अतः आवश्यक है कि आज जगत्‌ की सामाजिक, राजनीतिक 
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और आथिक समस्याश्रों को देखते हुए एक ऐसे परिपूर्ण दर्शन का निर्माण हो जो 
साथ-ही-साथ आात्मिक, सामाजिक राजनीतिक और भूतात्मवादी कल्याण का साधन 
करा सके। केवल भिक्षुवाद असंगत है, इससे ऐतिहासिक प्राणशीलता की कमी होती 
है । केवल समष्टिवाद अश्रपूर्ण है। आज आवश्यकता है--एक विज्ञाल समन्वय की! 
ग्बतक विश्व की विभूतियों के द्वारा जो साहित्य , कला, विज्ञान, दर्शन, धर्म ग्यादि 
आ्रादि के क्षेत्र में हमें योगदान मिलाहै, उसकी कदापि उपेक्षा नहीं होनी चाहिए। 
अपने देश का अतिरंजित राग आलापनेवाले हेगेल प्रभूति दा्शनिकों के विचार श्रपूर्ण 
हैं। मानव-कल्याणवाद के अभाव में केवल प्रजातंत्र या केवल साम्यवाद से भी ' 
नहीं चलेगा । ऐसी अवस्था में एक ऐसे समन्वय की आवश्यकता है जो विदश्वधर्म 
और विश्वदर्शन की शअक्षुण्ण मौलिक निधियों की रक्षा करता हुआ, विशाल नैतिक 
झौर ग्राध्यात्मिक मानववाद को क़्ियान्वित करने के वेज्ञानिक और राजनीतिक 
ग्रधारों की उपेक्षा न करे। इस विशाल समन्वय का आदर ही दार्शनिक राजनीति- 
शास्त्र का नियामक आदर्श है। यही इस युग की सानव और समाजगत समस्याओं 
का समाधान बता सकता है। इस प्रकार का समत्वय स्थापित करने में विश्व की 
प्रनेक विभूतियों ने अनवरत साधना की है। विभिन्न युगों और स्थानों में ऐसे 
प्रयत्त होते रहे हैं। मानव-इतिहास की नैतिक और धार्मिक विकासधारा को देखते 
हुए हम इस प्रकार का वर्गीकरण कर सकते हैं:-- 

(क) प्रक्नतिनिष्ठ! की अवस्था--मिसू , बाबुल, प्राचीन यूनान, मोहंजोदारों और 
पूव॑वर्ती वैदिक काल की सभ्यता और संस्क्ृति। 

(ख) आत्मनिष्ठता की अ्रवस्थ--उत्तरवर्ती वैदिक काल, उपनिषद्‌, कपिलसांख्यशास्त्र, 
यहूदी पैगम्बर, स्ताइक धर्म, ईसा और संत पाल के उपदेश, डेकार्ट, 
स्पायनोजा, काण्ट आदि के विचार। 

(ग) भूमा या विराह श्रेय की अझ्वस्था--धर्म, भूतकल्याणवाद, मानव-स्वतंत्रता, मानव- 

समानता और प्रजातंत्रवाद,, सामाजिक श्र झभाथिक न्याय, 
आआ्रातृत्व, अभय तथा व्यवसायात्मिका बुद्धि का पूर्णोदय | इस अवस्था का 

..निर्दर्शन धम्मपद में हुआ है। दांशनिक राजनीतिशास्त्र के पूर्वनिदिष्ट 
चार यूगों में केवल इसका आंशिक वर्णन हुआ है। 

) वेद और वेदान्त का आध्यात्मवाद | 

) प्लेटो, अरस्तूु, सिसेरों का शीलवाद। 

) काण्ट, हेंगेल, ग्रीन, बोसांक्वेट का विज्ञानवाद । 

] 


हू 
हि 


) दयानन्द, तिलक, गांधी आदि का नेतिक मानवबाद । 
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श्राज मानव-संस्क्ृति की रक्षा के लिए आ्रावश्यक है कि नैतिक और आध्यात्मिक 
मानव के चेतनस्वरूप का पूर्ण निदर्शन हो और इस मानववाद को व्यावहारिक 
बनाने के लिए मानव-सम्यता के समस्त उपलब्ध उपकरणों का उपयोग किया जाय। 
यही दार्शनिक राजनीतिशास्त्र का चरम उद्देश्य हैं। विराट श्रेयों का जागतिक परि- 
पाक ही इसका अभीष्ट है। ः 

यद्यपि धर्म का मूलाधार व्यवसायात्मिका बुद्धि है, तथापि इसकी अभिव्यक्ति- 
क्रिया में अनेक अन्तर हो सकते हैं। ठीक है कि संकल्पन, मतन आदि के समग्र 
एकीकरण से व्यवसायात्मिका बुद्धि का उदय होता है, किन्तु यूर्ण सत्य किसी एक बुद्धि 
की ग्राह्यता से परे है। आज पूर्वकालीव व्यवसायात्मिका बुद्धि प्रजनित तत्त्वों का 
उन्मूलन या नितान्‍्त बहिष्करण कदापि श्रपेक्षित नहीं है। यह अज्ञान का मार्ग है। 
ज्ञान की पद्धति समन्‍्वयात्मिका है। जो जितनी अधिक बातों और घटनाओं की 
व्याख्या कर सके, वह सत्य उतना ही अधिक उपादेय है। अ्रतः सत्य को प्राप्त करने 
का यही मार्ग है कि अधिक-से-अधिक प्रस्तावों और विचारों का समन्वय हो। आलो- 
चन-पर्यालोचचन और समन्वय तथा साम॑जस्यस्थापन से ही ज्ञान का अ्रभ्युदय होता 
है। ज्ञान की इस विश्ञाल समन्वयात्मिका पद्धति का प्रहण करने से ही हम शलनेः 
शर्ते: ज्ञान के तात्तिक स्वरूप का. दर्शन कर सकते हैं। इस प्रकार विचार करने 
से दर्शन और विज्ञान, परा और अपरा विद्या आदि का मौलिक पेद हमें असंगत 
श्र कृत्रिम मालूम पड़ता है। शनै:-शने: हमें मालूम पड़ता है कि जितने अ्रधिक स्रोतों 
से ज्ञान प्राप्त हो सके, उनको ग्रहण कर उनका समन्वय करना ही श्रेय पथ है। 
ज्ञान के क्षेत्र में यह या वह की पद्धति ठीक नहीं। आवेश में आकर हठधमिता 
के कारण एक मार्ग को ही श्रेय का परम प्रदर्शन मानना संकुचित मनोवृत्ति का 
सूचक है। यद्यपि इसलाम, रोमन-कैथोलिक चर्च और मार्क्सवाद ने इस संकुचित 
मार्ग को ग्रहण कर ज्ञानविरोधी दृष्टि अपना ली है, तथापि दाशंनिक राजनीतिशास्त्र 
की यह मान्यता है कि इसलाम के द्वारा उपदिष्ट समानता, रोमन-कैथोलिक चर्च 
द्वारा समरथित नैतिकता तथा माक्सवाद द्वारा उपस्थित सामाजिक और आशिक न्याय 
की विचारधारा को हमें अ्रपना लेता चाहिए। इस प्रकार विंशाल ज्ञान के मार्ग का 
हम अवलम्बन करते हैं। धर्म के पूर्ण नैतिक स्वरूप का तभी हमें तात्तविक बोध 
होता है। 

किन्तु धर्म के दो रूप हैं। एक तो इसका तात्त्विक रूप है जिसका अन्तिम साक्षा- 
त्कार व्यवसाबात्मिका बुद्धि की अवस्था में होता है। धर्म का एक दूसरा व्यावहारिक 
रूप है जिसका अभिदर्शन हमें अबतक के ऐतिहासिक धर्मों में होता है। इन ऐति- 
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हासिक धर्मों में आंशिक रूप से व्यवसायात्मिका बुद्धि का प्रकटीकरण आंशिक रूप 
से सामाजिक रूढ़ियों, मतों, परम्पराओं का शअ्रनुप्रवेश दीख पड़ता है। प्राचीन काल 
की सभ्यताञ्रों में राजकीय शक्ति को देवीतत्त्व से आविष्ट मानने की परम्परा भारत, 
सुमेर, चीन और मिस्‌ में प्राप्त होती है। मिसू देश और बाबुल में तो कुछ समय 
तक पुजारियों के वंश ने अपना राज्य भी स्थापित किया था। प्राचीन काल की 
सभ्यताञं में ऐसा विश्वास प्रचलित था कि एक राज्य का दूसरे पर विजय, देव- 
ताझ्ों की कृपा का फल है। इसी कारण मिस देश में आमन-रे, बाबुल में मारडक 
फिलिस्तीन में महोभा और ऋग्वेदकालीन भारत में इन्द्र की अभ्यर्थना की जाती 
थी। उस समय एक राज्य दूसरे राज्य के ऊपर अपनी विजय को अपने देवता का 
दूसरे राज्य के देबता पर विजय का चिह्न मानता था। इस समय कभी:कभी घोर 
धारमिक असहिष्णुता के दर्शन भी होते हैं। यहूदियों के अन्दर इस प्रकार की अस- 
हिष्णुता का उग्ररूप देखा जा सकता है। जिस प्रकार अ्रकबर ने भारत में दीन- 
इलाही' चलाने का प्रयास किया था, उसी प्रकार मिसदेशीय राजा अखनातेन ने ऐटन 
अर्थात्‌ सूयंदेव की उपासनापरक एक एकेश्वरवादी धर्म प्रचारित करने का प्रयास 
किया । ये दो राजकीय शक्ति के धर्म-क्षेत्र में प्रवेश के प्राचीनकालीन उदाहरण हैं। 


बल] 


धर्म के नैतिक रूप की अभिव्यक्ति भगवान्‌ बुद्ध के उपदेशों में हुई। ब्राह्मण- 
यज्ञयाग और अनर्गल कर्मकाण्ड का खडन कर नेतिक और आत्मिक उन्नयन के आये- 
अ्रष्टांगिक मार्ग का समर्थन बुद्ध ने मानव-इतिहास में एक विशाल कार्य किया। उनके 
निर्मेल तपस्वी जीवन और महान्‌ त्याग ने जगत्‌ के इतिहास को प्रभावित किया। 
बुद्ध के धर्म के व्यावहारिक रूप का भारतीय इतिहास पर बड़ा विशुद्धकारी प्रभाव रहा। 
अशोक, कनिष्क, हर्षत्रंथेन आदि सम्राट इसके राजनीतिक आदशेंवाद के मूर्त संदेश- 
वाहक थभे। कर्मयोग और ज्ञानयोग तथा आत्मिक और प्राणिमात्रव्यापी कल्याण का 
समन्वय कर बुद्ध ने नैतिक और धामिक उत्कर्ष को परिवधित किया। बौद्धशिक्षओं 
ने चीन, जापान, पूर्व एशिया, पश्चिमी एशिया आदि अनेक भूखण्डों में मानव समा- 
तता और चारित्रिक संशोधन का संदेश सुनाया। अ्रशोक ने जान लाक से प्रायः: दो 
हजार वर्ष पूर्व धामिक सहिष्णुता का पाठ पढ़ाया। बौद्ध धर्म की नीतिशीलता का 
मूतिमान राजनीतिक आदर्श उसने उपस्थित किया। बुद्ध ने प्रकृतिनिष्ठता और सामा- 
जिक परम्परा के स्थान पर मानव चैतन्य को प्रतिष्ठित करने का जो महान्‌ उद्योग 
किया, वह मानव को आत्मिक विश्वास और स्वातंत्र्य का पाठ पढ़ाने में बड़ा कंत- 
कार्य हुआ | 

ईसाई धर्म का ऐतिहासिक रूप यद्यपि अनेक काले कारनामों से युक्त है, तथापि 


में 
के 
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इस धर्म के प्रचार का महत्त्वपूर्ण नैतिक परिणाम भी अवश्य स्मरणीय है। जब ईसाई 
वर्म के आन्दोलनात्मक और संगठित रूप का रोम के साम्राज्यवाद से समझौता हुभा 
तब प्रवश्य इसमें शक्ति और सैन्यवाद का रूप भ्रा गया तथापि ईसाई थधर्मप्रचारकों 
ने जो प्रेम, झात्मनिष्ठता, समानता आदि की शिक्षा दो, उसका उल्लेखनीय प्रभाव 
हुआ है । ईसाई नीतिशास्त्र ने धार्मिक व्यक्तिवाद के उदय में बड़ा कार्य किया है। 
संत फ्राँसिस, संत टामस श्रादि पुरुषों का पश्चिमी संस्कृति के नैतिक और बौद्धिक 
उन्नयन .में महत्त्वपूर्ण हाथ है। कुछ विचारकों ने साम्यवाद, प्रजातंत्र, अधिकारवाद 
के पीछे भी ईसाइयत का प्रभाव खोजा है | हेगेल और बर्जाइभ का खयाल था कि 
ईसाइयत ने परद्चिमी मानवता को मानव के नैतिक व्यक्तित्व का महत्व दिखाया है । 
लिडसे के अनुसार सत्रहवीं शताब्दी के प्यूरिटन धर्मप्रचारकों ने प्रजातंत्र को पल्ल- 
वित करने में महत्त्वपूर्ण भाग लिया है । मार्क्स बेवर विकसनशील पृ जीवादी ग्रर्थ- 
व्यवस्था का नैतिक आधार ईसाइयत में, विशेषतः जान काल्विन की शिक्षाश्रों में, 
पाता है। ईसाइयत की शिक्षाओं से प्रभावित होकर दान्ते, काण्ट और मेजिनी आदि 
ने मानव-एकता का संदेश व्यक्त किया है । इसलाम ने अनेक ऐतिहासिक कुक्षत्यों 
को करने के बावजूद मसानव-पस्मानता का आंशिक प्रचार और व्यवहार कर, 
मानव इतिहास में एक बड़ा कदम उठाया है*। द 
भारतीय वेदान्त का भी ऐतिहासिक प्रभाव बड़ा जबरदस्त रहा है। इसने 
मानव एकता की भावना को प्रचारित करने में बड़ा महत्त्वपूर्ण कार्य किया है । मध्य- 
कालीन साथु-संतों ने वेदान्त के आधार पर मानव-समानता का प्रचार किया और 
उन्हें अपने प्रचार-कार्य में सफलता भी मिली | आधुनिक युग में, राममोहन, राम- द 
कृष्ण, विवेकानन्द, रामतीर्थ, तिलक, गांधी, रवीद्बनाथ, लाजपतराय, मालवीय आदि 
गीता और वेदान्त से प्रभावित होकर कर्ययोग, समाजसुधार, देशप्रेम आदि का प्रचार 
करने में समर्थ हुए हैं और इन्हें बहुत सफलता प्राप्त हुई है। ः 
श्राधुनिक युग में अ्रनेक राजनीतिक आन्दोलच धामिक भावनाओं से अनुप्राणित 
रहे हैं। वैदिक सभ्यता के पुनरुद्धार का संदेश देकर एक प्रचण्ड राष्ट्रवाद को मज- 
ते करने में आरयंसमाज का महत्त्वपूर्ण स्थान रहा है। बंगाल के स्वदेशी आन्दोलन 


७५, क 


में वेदान्त का आदर्श कार्य कर रहा था। समस्त भारत को भाता के रूप में कल्पित 
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करनेवाला वंकिमचन्द्र का महान्‌ गान वन्देमातरम्‌' देश को दुर्गा, कमला आदि के 
रूप में वणित कर देशभर का प्रिय बन गया। भारतीय राष्ट्रवाद के अतिरिक्‍त, 
ग्रायरलैण्ड का राष्ट्रीय आन्दोलन भी नैतिक और सांस्कृतिक. भावनाओं स्ले प्रभावित 
था। रूसी समाजशास्त्रियों और दाशनिकों ने उन्नीसवीं शताब्दी के अपने देश के 
प्रान्दोलनों में आर्थोडाक्स चर्च की धामिक शिक्षाओ्ों का प्रभाव स्वीकृत किया है। 
 अश्रणारहवीं शताब्दी के अन्त में इसलाम का पुनरुद्धार आरम्भ हुआ और मिस्र तथा 
ग्रन्य॒ मसलिम देशों में चैतन्य उत्पन्न करने में इस नव-इसलाम का अच्छा स्थान रहा 
है। इस प्रकार राजनीतिक आन्दोलन को आदशवान्‌ ओर तेजस्वी बनाने में धामिक 
शिक्षाओं का ऋण स्वीकार करना चाहिए । 

धर्म समग्रदर्शी है। यह मनष्य को नीतिमान्‌ और आध्यात्मिक बनने की शिक्षा 
देता है। आज की सम्यता को प्रत्यक्ष और शीघ्र भावी खतरे से बचाने के लिए 
अनेक विचारकों ने धामिक चेतना के पुनरुद्धार और प्रसारण का सन्देश दिया है। 
विवेकानन्द एक विश्वव्यापी सर्वभानवोषयोगी धर्म का व्यवह्ारीकरण चाहते थे। उनका 
विद्वव्यापी धर्म मानव को चैतन्ययक्त और उत्कृष्ट मनुष्य बनाना चाहता है। राम- 
क्रष्ण ने अपने आध्यात्मिक अनुभवों के आधार पर यह कहा थ्रा कि सब महान्‌ धर्म 
सत्य की अभिव्यक्ति करते हैं। उसी को आधारभूत मानकर विवेकानन्द ने अपने 
प्रसिद्ध शिकागो व्याख्यान में यह कहा था कि सत्यरूपी समुद्र को प्राप्त करने के 
लिए विभिन्न धर्ममार्ग नदियों क॑ समान हैं। वेदान्त को शक्तिप्रद मानकर नाय- 
मात्मा बलहीनेन लभ्य: को ही उसका मूल रहस्य स्वीकार कर वेदान्त का इस 
थग में प्रचार विवेकानन्द, रामतीर्थ आदि ने किया । रवीन्द्रनाथ ठाकुर भी उप- 
निषदप्रोक्त, आध्यात्मिक मानववाद का ब्रसार चाहत थे । अयमात्माब्रह्मवादः उनकी 
_ शिक्षाओं का सार था। धर्म की नीतिधम की रूप में व्याख्या कर, गांधीजी धर्म और 
'राजनीति को अलग करना असंगत मानते थे । सत्याग्रह का प्र उनक मत में 
प्रशस्त धामिक और राजनीतिक मार्ग का समच्चय है । धर्म की प्राणप्रद शिक्षाश्रों 
के बिना वें राजनीति को मृतवत्‌ मानते थे। उच्चीसवीं शताब्दी के अन्त से ही काण्ट 
के दर्शन का यरोप में नूतन अध्ययल आरम्भ हुआ। हच्मान कोहेन, पाल नाटराय 
 फोरलाण्डर, कैसिरेर आदि इस आन्दोलन के सूत्रधार थ। काण्ट क विचारों के पुन- 
रुद्धार का राजनीतिक आन्दोलन पर भी प्रभाव पड़ा। जमन समाजशास्व्राय और 


विचारक वन्संटायन ने कहा कि माक्सवाद को काण्ट की नैतिक शिक्षात्रों से समन्वित 
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भ्र्द .....॑/ राजनीति और दर्शन 


करना होगा। माक्स आडलर भी ऐसा ही भावता था। रूसी दार्शनिक और धर्म- 
शास्त्रवेत्ता वर्जायभ का ऐसा प्रस्ताव है कि जो दिव्य समग्रदर्शी मानववाद यूरोपीय 
मध्ययुग में प्रचलित था उसको फिर व्यवहार में लाना चाहिए। उसकी मान्यता है 
कि धामिक अनुभूति ही क्रियात्मिका शक्तियों का स्रोत है और इसलिए झ्राज कोरे 
मानववाद की खोज में थकी हुई श्रवान्त यूरोपीय मानवता - को - फिर ईसाइयत के 
आ्राध्यात्मिक स्रोत से आप्लावित करते का उसने जोरों से प्रस्ताव किया है। सोरो- 
किन का कहना है कि आज परिचमी सभ्यता भौतिकवाद, यंत्रवाद, मापात्मकतावाद 
श्रादि के छः सौ वर्षव्यापी युग की साक्ध्यवेला से गुजर रही है। यदि ऋ्ति, 
युद्ध, पारिवारिक विश्वृूखला और सर्वविध उन्मूलन से ज्ञाण पाना -है तो फिर उस 
संसर्जनात्मिका परमाथवृत्ति का उदय और व्यापक प्रसारण होना चाहिए, जिसका संदेश 
संतों, महात्माश्रों और रहस्यवादी सम्प्रदायों ने दिया है। अंग्रेजी इतिहासकार ट वाय- 
नबी का ऐसा प्रस्ताव है कि आज मानव-सम्यता भयंकर' खतरे से गुजर रही है। 
ग्राज के भग्रातक संकट का मुख्य कारण है धामिक शिक्षाओं का अभाव। धर्मभावना 
के अभाव में मानव दुखी, पीड़ित और आतंकित है। 


यदि एक और धामिक ब्नुभूति और धर्म की कल्याणकारिणी भावना के पुन- 
रझुद्धार का स्पष्ट संदेश अनेक विचारक दे रहे हैं', तो दूसरी ओर ऐसे अनेक दार्श 


१... कैद्यार्वला0 (70००, र7/४॥6 बह ॥/07६75, पृष्ठ 8५ “१६ 48 +66- 
शि€ गलट68887ए, व 87 80260ए 88 ७८] ६5 47 ॥76 (77८0, 
पका ग्ि0य प्रातर6 ६0 ४6 200865, पिद्ाएा8 द0वें 8छ॥75 4॥- 
दाएटा९;३ 686 €शाश्ा।प ८070 96 7906 बाग 2ए, पर 
ग्राप॥ 96 ॥पएछ€ते॑ 0 फ्रेट्जंवदघट०, रात जय तवपंग्ाल (0 
0छाव॑ परंदका 0 6वागी, 288. 7६ ॥85 बाजबए४ त006., #७०। ॥75 
709807, गरा्ष0ए . एगंजार सब 76 प्रमतन्/ारातता 770967 6 
0पा पायद३ 45 8 7दाा80प8 07९; ं, [00, 9 ० ॥075 0०[४7707, 
जिया शांत पी बवेतेद्त ८0क्रात्ाधाव पता 706 [7006 ० था! 
_वायढ8  क्लाशिंग्फ ब्यते चाबा 0 97ठाहका 48 शत 3 एल- 
र्ण फ्रएलापंगए 8 गद्ण 7ट2807/ 07 00 एंकर, फ्पा 0 77486]79 
एटा डगगाइलः ब्यात 7706 कु0ठ्फाव कह व्ाइाएए 7९४7070, 
- ज्रंटा 0766 प्रणव 6 96 व्यी6त 907 6- गद्षाप्राबं एटाइणगा 


बचत 70७, परम हकाध 96 ०06१ प्रंझठ्तंटव >लाठ07,7 द 


राजनीतिशास्त्र और श्रेयशास्त्र प्र्श्द 


_ निक और समाजशास्त्रीय सम्प्रदाय खड़े हुए हैं जो स्पष्टतः धामिक न होते हुए भी 
धर्म के मूल मंत्र आध्यात्मिक और नैतिक मानववाद का समथन करते हैं। अगस्ट 
. कौम्ट का विधेयात्मकताबाद यद्यपि एक धामिक चर्च का रूप नहीं धारण कर सका 
तथापि इसने मानववाद का बड़ा प्रचार किया । लास्की अपने पिछले जीवन में 
माक्संवादी हो गया था तथापि मानव के व्यक्तित्व पर स्वंदा उसने बल दिया है। 
सैकिवर भी स्वतंत्र श्रेयों को महत्त्व प्रदान करता है । यद्यपि मैकिवर और लासस्‍्की 
धर्म का नाम नहीं लेते तथापि जिस मानववाद का वे. समर्थन करते हैं, उसकी 
व्यापक ताकिक व्याख्या यदि की जाय तो मानना पड़ेगा कि मनष्य किसी विराट 
आध्यात्मिक चेतना का प्रकाश कर रहा है और इसी आधार पर ही उसके प्रकृष्ट 
महत्त्व का समर्थन हो सकता है । प्रजातंत्र के द्वारा प्रवर्तित अश्रषों और श्रेयों का 
जोरदार समर्थत मैकिवर और लास्की करते हैं किन्तु मेरे विचार में प्रजातंत्र के 
मुख्य श्रेय--स्वतंत्रता और समानता--धारसिक और नैतिक भावनाएँ हैं। काले मान- 
हायम का ऐसा विचार था कि प्रजातंत्रीय योजना को सबल बनाने के लिए धामिक 
_ पूनरुद्धार की बड़ी गहरी आवश्यकता है। . क्‍ 


द मानव संभ्यता और संस्कृति की रक्षा के लिए में धर्म को आवश्यक मानता 
_ हैँ। . किन्तु धर्म से मेरा मतलब रविवार को चर्च में जाना या नमाज पढ़ना या 
मन्दिर में हरिकीतंन करना नहीं हूँ। धर्म का श्रथ हैँ पृर्णा की ओर अभिगमन । 
: क्षद्र स्वार्थों से दूर हट कर अ्नासक्त कर्मयोग का पालन मैं धर्म का रहस्य मानता 
. हूँ। स्वार्थहानि और व्यापक करुणा को में धर्म का प्राण समझता हूँ और इसीलिए 
' बुद्ध के जीवन को मैं सर्वश्रेष्ठ मानता हूँ । इस प्रकार का परमार्थमूजक धर्म ही 
* मानव को पशुत्त्त से ऊपर खींच कर देवत्तव का दर्शन करा सकता है । पूर्णता की 
ओर बढ़ना ही सत्य है । दुनिया के संगठित धर्मों ने मानव-सभ्यता को उत्कृष्ट 
' बनाने में बड़ा कार्य किया है, यद्यपि संकुचित मनोवृत्ति के कारण अनेक दुष्कृत्य भी 
: धर्म के नाम पर किये गए हैं। किसी संगठित धर्म विशेष को जगत का धर्म बनाना, 


. ' इस विचार को में छिपे हुए या प्रत्यक्ष स्वार्थलाधक देशप्रेम का ही रूप मानता हूँ।- 


' मैं किसी के विश्वांस पर धक्‍का नहीं देता। जो असंगत विश्वास हूँ वे विज्ञान और 

'तकंणात्मक दर्शन के प्रचार और प्रसार से स्वतः शिथिल हो जायँगे। धाभिक विश्वासों 
' को लेकर लड़ना पागलपनमात्र है। मेरी दृष्टि में समस्त 'मनष्ये समान हैं। समस्त 
“धाौमिक आन्दोलन झ्राज यदि आध्यात्मिक नेतिक मानववाद का भाव दृढ़ नुहीं करते 
- तो मानवर-कल्याण के लिए जो प्रजातंत्रीय, नैतिक सम्राजवाद अपेक्षित, है उसकी सिद्धि 


नहीं हो सकेगी। मेरा विश्वास है कि समस्त ,धर्म, स्वार्थहानि की शिक्षा देते हैं। 


/४० राजनीति और दर्शन 


बौद्धव्म॑ भर वेदान्त धर्म सांसारिक पदार्थों की तात्तिवक असारता का वर्णन कर 
हमारे सामने पाशबद्धता को छोड़कर विराट श्रेय-प्राप्ति. का मार्ग उपस्थित करते 
हैं। जो मनुष्य, अपनी आत्मा की झ्ावाज को सुनकर सच्चे हृदय से मानव- 
पीड़ा को हटाने में सहायता करता है, वही धामिक हैं। हृदय-संशोधन 
धर्म का रहस्य हैं न कि वाहय चिन्हों और प्रतीकों का धारण। धर्म हृदय की. 
वृत्ति है। अहनिश धामिक विषयों पर व्याख्यान देनेवाला, किन्तु स्वार्थलोलुप अनैतिक 
ग्राचरण करनेवाला, मनुष्य कदापि धामिक नहीं हैँ । यदि कोई नास्तिक साम्यवादी 
' अपने शुद्ध हृदय से मानव जाति की सेवा करता है तो वह तेल और युद्धास्त्र 
बेचकर महती पूंजी इकद्ठी कर उसका एक हिस्सा चर्च को दान करनेवाले धता- 
धीश की अपेक्षा श्रधिक ईश्वरभक्त है। समग्रदर्शिणी बुद्धि का अभ्युत्थान और मानव- 
कल्याणकारिता के सहारे पूर्णता या भूमा की ओर बढ़ना ही धर्म का मार्ग है। 
स्पष्ट हैं कि इस प्रकार विराट श्रेयों का--जिन्हें छांदोग्य उपनिषद में वर्णित 
भूमा ताम मैंने दिया है--सतत प्रकाशन, अनुचितन और क्रियान्वयन ही संस्कृति के 
त्राण का एकमात्र मार्ग है! | यही सृजनात्मिकता का रहस्य है । नूतन संसर्जन का 
मूल आधार है अभिनवता या वेलक्षण्य की सृष्टि। पूर्णता की ओर अभिमुख होने 
से ही यह शक्ित प्राप्त होती है। इसी शविति का नाम है प्रतिभा और निष्णात 
होने पर यही प्रतिभा प्रज्ञा का रूप धारण करती है। बुद्धिव्यतिरिक्त यह कोई वत्ति 
नहीं है, अपितु संकल्पत, मनन आदि के नितान्त एकीकरण की ही यह अवस्था है। 

धर्म का अर्थ भूमा या विराट्‌ श्रेय कर, अथवा इसे पूर्णता को प्राप्त कराने 
वाली परमार्थाभिमुखी वृत्ति कहकर, हम इसका विज्ञाल तात्पर्य स्वीकार कर रहे हैं। 
किन्तु राजनीतिशास्त्र की दृष्टि से हमें यह भी विचार कर लेना है कि वैयक्तिक और 
सामाजिक विकास में संगठित धामिक आन्दोलनों का क्‍या स्वरूप रहा है। आधनिक 
युग में धर्म और धामिक संगठनों का भयंकर खण्डन माक्संवाद ने प्रस्तुत किया है। 
इसकी मीमांसा भी आवश्यक है। मार्ससा और ऐंगल्स के मत में धर्म की उत्पत्ति 
किसी विराट्‌ भ्रज्ञा में नहीं होती है। जिन उत्पादन शक्तियों के सहारे मानव का 
. देनिक जीवन नियंत्रित होता हे उन्हीं का असंगत प्रकाशन धर्म हँ। आरम्भिक अवस्था 
में उत्पादन-प्रक्रि] की सरलता के कारण मातव का ज्ञानक्षेत्र सीमित- था । इस- 
लिए मनुष्य प्रकृति की शक्तियों का रहस्य समझने में अत्यन्त अक्षम था। अ्रत 





१. न्‍योंव भूमा तत्सुख नालपे सुखमस्ति भूमेव सुख . . .यत्र नान्यत्पद्यति नान्याच्छणोति 
तान्यद्विजानाति स भमाज्थ यत्रान्यत्पर्यति अन्यच्छुणोत्यन्द्रिजानाति तदल्पं यो वै 
भमातदमृतमथ यदहपं तन्मत्य । 


राजनीतिशास्त्र और श्रेयश्ञास्त्र ४१ 


बह उनकी पूजा करता था। ऐंगल्स का कहना हैँ कि इस प्रकार. बर्बरता और 
जंगलीपन के जमाने में धर्म की उत्पत्ति हुई। आज की दुनिया में पण्य द्वव्नों की 
पूजा होती हैं। मनुष्य इन पण्य-द्रव्यों को अपने श्रम से उत्पन्न नहीं समझकर इनको 
स्वतंत्र पदार्थ मानता है। जिस प्रकार प्राचीन काल में प्रकृति के समक्ष असमथंता 
थी उसी प्रकार पूृजीवादी समाज में पूजी की श्रज्ञात भयंकर शक्तियाँ मानव को 
अ्रपना दास बनाती हैं। इस प्रकार मार्क्स के शब्दों में पण्य-द्रव्योपासन होता है' । 
लेनिन ने कहा है कि पूंजी के भय और अनिश्चितता से वर्तमान युग में धर्म की 
उत्पत्ति होती है*। इस प्रकार धर्म की उत्पत्ति श्रबुद्धिवाद में होती है। दूसरी शोर 
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पर. राजनीति और दर्शन 


धारमिक आन्दोलन में भाग लेनेवाले चर्चशाह और पुजारी अ्ज्ञान फैलाकर जनता 
से छत लेते हैं और राजनीतिक सत्ताधारियों का पृष्ठपोषण करते हैं। सांसारिक 
सुख और न्याय को प्राप्त करने का उपदेश देने के बदले स्वर्गलोक की कल्पनाओं 
में विचरण करना धर्म सिखाता है | छब्बीस वर्ष की अवस्था में लिखे हुए अ्रपने 
निबंध 'हेगेल के राजनीतिक दर्शन का आालोचन' में माक्स ने कहा था कि धर्म 
: श्रेफीम है! । उसके अनुसार मनुष्य को सच्चा आनन्द प्रदान करने के लिए धर्म 
का अ्पाकरण नचितान्त आवश्यक है । पुरातन साम्यवाद के अ्रन्तिम दिनों में धर्म वतं- 
मात था। उस समय कबीलों के अलग-अलग देवी-देवता होते थे । शजै:-जे: एक 
देव महादेव घोषित किया गया। ईसाइयत की. उत्पत्ति के पीछे मार्क्सवाद ऋण- 
ग्रस्त क्षषकों, दासों और पीड़ित प्रान्तवासियों का श्रान्दोलन देखता है । जब पृ'जीवाद 
उत्पन्न हुआ तो उसके अनुरूप श्रोटेस्टेल्ट धर्म उत्पन्न हुआ जिसने मानव का अत्यन्त 
अ्रमृतें भावमय रूप कल्पित किया। काल्विन के पूर्व नियंतिवाद की सामाजिक. व्याख्या 
करते हुए एंगल्स' ने बताया कि व्यापारिक और श्रौद्योगिक अनिर्चितता को तककंसंगत 
बताकर मनुष्य को आ्रात्मविश्वास देने के लिए ही इसकी उत्पत्ति हुई है । काल्विन- 
बाद प्रजातंत्रात्मक्ष था और उसके गणतंत्रीय और प्रजातंत्रीय . अभाव को, हालैण्ड को 
एकराज्यवाद से मुक्ति प्रदान करने में एंगल्स ने स्वीकार किया है। मावर्सवाद के 
भ्रनुसार - साम्यवाद के विकास से जब भ्रचुरमात्रा में उत्पत्ति होगी तथा जब विज्ञान 
के विकास से जीवन तर्कसंगत हो जायगा तब स्वतः ही धर्म की मृत्यु हो जायगी। 
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इसलाम और ईसाइयत दोनों को ही. आशथिक आच्दोलनों का छंदम या आवरण एंगल्स 
ने कहा है। माक्‍्संवादीय, समाजशास्त्रीय आधार पर धर्म की उत्पत्ति का सिद्धान्त 
हाइनरिख कक्‍्यनों तथा भअन्‍्यों ने निर्भित किया है। वयनों के अनसार धामिक मतों की 
उत्पत्ति में प्राकृतिक वातावरण तथा सामांजिक जीवन दोनों का प्रभाव पड़ता हुं। 
कुछ दित तक क्यूनों का विचार मार्क्सवादियों में प्रचलित था किन्तु ब्रिटिश प्राचीन 
मानवश्ास्त्रवेत्ता टायलर के भूतवाद (एनिमिज्म) पर ग्राधारितः होने! के कारण 
बोल्शेविकों नें इसका खंडन किया है और रूसी साम्यवादी क्षेत्रों में क्यूनों की अब 
कोई पूछ नहीं है" । के 
धर्म का जोरदार खंडन अवव्य ही माक्‍्स वाद ने किया है। जिस समय माक्से 
विद्यार्थी अवस्था में था उसी समय और पहले भी बायबिल का आलोचन करने का 
आन्दोलन चल रहा था। एक प्रकार से फ्रांसीसी भौतिकवाद के समय में ही ईसा- 
इयत के धर्मशषास्त्र का खंडन शुरू हो गया था। मार्क्स इस परम्परा से फ्वारवाख 
के सहारे परिचित था । सन १८४१ ई० में फ्वारबाख की पुस्तक ईसाइयत का मूल 
तत्त्व' प्रकाशित हुई ।* फ्वारबाख के अनुसार लोकोत्तरवाद का खंडन कर विधैयात्मक 
और भौतिकवादी दृष्टि से ईसाइयत का मूलतत्तव --ईइवर की मानव के रूप मे 
पूजा, प्रकाशित होना चाहिए। फ्वारबाख का भौतिकवाद उसके इस विचार में 
व्यक्त हुआ कि मनुष्य जो खाता हैं उसी के अनुसार उस्क आत्मा का निर्माण होता 
है । इस प्रकार फ्रांसीसी भौतिकवाद, ट्यूबिनजेन स्कूल का बायबिल-परीक्षणवाद 
आर फ्वारबाख का लोकोत्तरवादविरोधी भौतिक वाद--इन तीन धाराओा से परि- 
चित होने के कारण माक्स का यथाथवाददों ओर तकंप्रधान मस्तिष्क धर्म के प्रति- 
कल हो गया था । दूसरी ओर यह भी न भलना चाहिए कि उस समय यहूदियों 
के खिलाफ अनेक कारवाइयाँ होती थीं। यद्यपि सन्‌ १८१३ के बाद से प्रशिया में यह 
दियों को नागरिक अधिकार दिये गये, तथापि यूरोपीय मानवता शक्राण इसाइयत के 
कारण यहदियों के प्रतिकल जबरदस्त भंदभाव का नीति को अपनाती थी। माक्से का 
कोमल यहूदी हृदय इसके विपरीत प्रतिक्रिय कर बैठा। उसने देखा कि जबतक धर्म 
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के पचड़े से मनुष्य को न हटाया जायगा तबतक सामाजिक और राजनीतिक समस्याएँ 
नहीं सुलझ सकतीं। इन कारणों से मार्क्स धर्म और विशेषतः संगठित धर्मों का 
घोर शत्रु बन गया | लेनिन ने देखा कि रूस का गआर्थोडाक्स चर्च जारशाही का 
खुले्राम समर्थन करके जनता को उत्पीड़ित और त्रस्त रखने में सहायता कर रहा 
था । स्वार्थलोलुप पादरियों और मठाधीशों का जीवन बिलकुल निकम्मा और ग्रना- 
ध्यात्मिक हो गया था। इन सब कारणों से लेनिन ने कहा कि धर्म मनुष्य को 
कायरता, झूठे संतोष और लोकलोकान्तर के गपोड़े, श्रादि के सहारे ऋच्ति के पथ 
से विमुख करता है। लेनिन की मान्यता थी कि राज्य और चर्च में कोई अफसरी 
ढंग का सम्बन्ध नहीं रहना चाहिए। रूसी जारशाही और आ्रार्थोडाक्स चर्च का गठ- 
बंधन छिन्न-भिन्न होना चाहिए। उसने आह्वान किया कि साम्यवादी पार्टी जोरशोर 
से नास्तिकता का प्रचार करे। किन्तु ऐंगल्स के अनुसार वह भी मानता था कि जैसे- 
जैसे वर्ग-संघर्ष तीव्र वेग धारण करेगा और साम्यवाद में उसकी परिणति होगी वैसे- 
वैसे धर्म स्वतः ही मृतप्राय हो जायगा। इस प्रकार मार्क्सवादी लेनिन साम्यवाद को 
ही रूसी जनता के मानसिक शोषण को हटाने का सच्चा मार्ग मानता था। 

माक्संवाद द्वारा उपस्थित इतिहास की भोतिकवादी व्याख्या ने निश्चित ही 
समाज और राजनीति के क्षेत्र में वर्तमान धर्म के पचड़े को दूर हटाने का एक जबर- 
दस्त सन्देश दिया है। संगठित धामिक आन्दोलन के नेताग्रों और उनके अनुयाय्ियों ने 
लोकोत्तरवाद, फरिड्तावाद, स्वर्गवाद, दिव्यशक्तिवाद आदि का आ्राश्रय लेकर मनुष्य 
को कितनी तकलीफें दी हैं और कितना उसका शोषण किया है, यह इतिहास के 
विद्याथियों को विदित है। जनता के श्ज्ञान का फायदा उठाकर ब्रैतरणी पार कराने 
का और स्वर्ग में सीट दिलाने का ढोंग भी मठाधीजों ने किया है। वैयक्तिक शक्ति 
प्राप्त करने के लिए हजारों मनुष्यों को धर्म का नशा पिलाकर अनेक युद्ध और 
हत्याएं की गई हैं। यदि खैबर की घाटी से आसाम तक को जमीन को आवाज 
हो तब वह बोल उठेगी कि धर्मान्ध आतताइयों ने किस-किस क्रूरता का उपयोग 
किया है। अत्याचार, अनाचार, ईप्ता, दम्भ, पागलपन से धामिक इतिहास भरा 
हुआ है। निश्चित ही नरकवाद और देववाद की अफीम पिलाकर अनावश्यक रूप 
में जनमस्तिष्कर को विक्ृत किया गया है । प्रत्येक देश के इतिहास में इस प्रकार 
क॑ काले कारनामें भरे पड़े हैं। इस प्रकार के घोर असत्य के प्रति जो आक्रमण 
_ मसाक्स ने किया है और उसे भ्रफीम कहा है उसमें अ्रवश्य ही सचाई है । पादरीवाद की 
पोल खोलने में लेनिन का महत्त्व अ्रवदय ही स्वीकार - करना होगा।... 

किन्तु माक्संवाद के ऋण को स्वीकार करते हुए भी दाशंनिक राजनीतिशास्त्र 
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उसके विचारों को अ्रपूर्ण मानता है। मार्क्स के आक्षेप प्रचलित धर्मावलम्बियों के 
लिए उपयुक्त होते हुए भी अपूर्ण हैं। दार्शतिक राजनीतिशास्त्र धर्म को विराट श्रेय 
का वाहक और नीतिमत्ता का संदेशज्ञापक मानता है और इस श्रेय के विना मानव 
प्रयत्त अधूरा और साध्यहीन हो जायगा। प्रचलित धामिक संगठनों का पर्दाफाश कर 
मार्क्सवाद ने विराट्श्रेयमूलक धर्म के लिए जमीन प्रशस्त कर दी है। ताकिकता तथा 
बौद्धिकता के आ्राधार पर ही दाशंनिकराजनीतिश्षास्त्र का मूलतत्त्व, पृर्णताभिमुखी ग्राध्यात्मिक 
नेतिक मानववाद प्रतिष्ठित हो सकता है। झ्राज आवश्यकता है कि संगठत, चर्च 
शाही, मठपूजा झ्रादि के पाश से जनता को मुक्त किया जाय। इन्होंवे निश्चित ही 
अज्ञानी और भोलीभाली जनता को अफीम पिलाई है। आजः जनता को मानव- 
कल्याणप्रसारक, पूर्णताप्राप्तिसाधक, विराट्श्रेयमूलक धर्मतत्त्व के भूमाशब्दवाच्य, अमृत 
की आ्रावश्यकता है। मठों, गिरजों, मन्दिरों और मसजिदों को अ्रफीम के बदलें, 
उस धर्मामत की आवश्यकता है जो सवंभतों से तादात्म्य प्राप्त करानेवाले आत्मिक 
और लोककल्याण का संदेश देता है। आज की समस्याएं इसी महान धर्म से हल 
होंगी । द 

माक्संवाद का ऐसा विचार है कि धर्म, उत्पादनक्रिया का एक प्रकादनमात्र 
है । प्रारम्भिक काल में उत्पादनक्रिया की अ्रविकसितावस्था में ज्ञान का प्रकाश कम 
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था ओर इसीलिए प्राकृतिक शक्तियों के ऊपर निर्भरता थी। यह ठीक है कि मिस्र 
देश, ऋग्वेद और होमरपृर्ववर्ती यूनान में हमें प्राकृतिक उपासना के प्रमाण मिलते 
हैं। किन्तु प्राकृतिक उपासना के ज्ञान की अल्यता, तथा ज्ञान की अल्पता का बीज 
उत्पादन क्रिया की सरलता में खोजना, यह क्रम सर्वत्र उपयकत नहीं है। धर्म का 
सम्बन्ध मानव को रागात्मक वृत्तियों से है। जागतिक पुखभोग की असारता को 
देखते हुए किसी पूर्णतर सत्य की खोज का यह परिणाम है। धार्मिक श्रेय का बीज 
हमने व्यवसायात्मिका बुद्धि में माना है। प्रारम्भिक अवस्था में यह बुद्धि अनेक आव- 
रणों से आवृत्त रहकर अपना प्रक्ृष्ट प्रकाश नहीं कर पाती है। किन्तु जो ज्ञान- 
वृत्ति श्रन्ततः व्यवसायात्मिका बुद्धि का रूप #हण करती है, वह प्राचीन मानव हृदय 
में थी, परन्तु पूर्ण विकसित नहीं थी । स॑ स्कृति के विकास के साथ उसका विकास 
: हैआ है। स्मरण रहे कि धार्मिक वृत्ति के मूल में व्यवसायथात्पिका बुद्धि को मान 
रहा हू, धार्मिक प्रतीकों तथा धार्मिक वाह्म कर्मकाण्डों का नहीं। संध्कृति के उत्थान के 
लाथ मानव के ज्ञान में बहुत विकास हमरा है; किन्तु उसके हेदय की मुलप्रवत्ति 
वंसी ही है। व्यवसायात्मिका बुद्धि की अवस्था मानव की समस्त वृत्तियों के केन्द्री 
करण को अवस्था है। श्रतः प्रारम्भिक अवस्था में धामिक माने जानेवाले उपकरण, 
पदार्थ, प्रतीक, पताका आदि भले ही मानव के अविकसित ज्ञान के सूचक हों, तथापि 
मानव-हृदय में वर्तमान धर्मवत्ति स्वतंत्र और महत्त्वपूर्ण है। इसी धर्मवत्ति से प्रेरित 
ही मानव कल्याणकारी कार्य करता है। संस्कृति और ज्ञान के विकास के साथ-साथ 
इस धर्मवृत्ति के वाह्य प्रकाशनों में पहान्‌ अ्रन्तर आ जाता है और पीछे चलकर 
केवल आन्तरिक अ्रनुसंधान से भी इसे सन्‍्तोष हो सकता है । यह धर्मवृत्ति स्बदा 
वर्तमान है। इस धर्मवृत्ति का सम्बन्ध जगत्‌ में वर्तमान मृत्यु, विनश्वरता, असारता 
आदि से ज्ञानपर्ण परित्राण में है। प्राचीनकाल में भी ये घ टानाएँ वर्तमान थीं | ग्रतः: 
धर्मवृत्ति को भज्ञानप्रजनित मानना ठीक नहीं है। इस वृत्ति के कुछ वाह्म प्रकाशनों 
के अ्ज्ञानसूचक होते हुए भी यह वृत्ति स्वतंत्र वर्तमान है। आज के अश्रेयवादी, 
भीतिक जगत्‌ में भी हम देखते हैं कि लोग देश, नेता, दल्ल आ्रादि को ही अपनी 
पूर्ण उपासना का केन्द्र बना रहे हैं। धर्म की वृत्ति शाश्वत और सर्वन्न बतंमान है: 
क्योंकि मानव को सर्वदा अनित्यता से पाला पड़ता है। जागतिक ग्रनित्यता से क्षर्म- 
:+ « "लएववा प्रव गय गाय, 2 वाए €076990०ावा)8ए उद्बाफ्त. 
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बुत्ति उदबुद्ध होती है ४। कब्फुसियस, बुद्ध, संत फ्रांसिस का जीवन इसको प्रमाणित 
करता है। माता की मृत्यु के कारण उहिग्न हो कन्पयुसियस तीस वर्षों तक इस 
घटना पर विचार करता रहा । मृतक, पीड़ित, वृद्ध को देखकर ज्ञान की खोज में 
बुद्ध का महाभिनिष्क्रमण सर्वेविदित है। भयंकर रोग से पीड़ित होकर संतफ़ांसिस 
बिलासी यूवक से संत हो गये। अतः संसार में बतंमान श्रनित्यता ही मानवहृदय में 
वर्तमान धर्मवृत्ति को जागरूक बनाती है। स्वामी दयानन्द को भी वहन और  आाचा 
की मृत्यु से ही धामिकता और योग का अनुसंधान करने की प्रेरणा मिली। 
माक्सवाद इतिहास की उत्पादन-क्रिया-सम्बन्धमूलक व्याख्या उपस्थित करता है. 
और इसका विचार है कि धारमिक आन्दोलन इसी उत्पादत-क्रिया और समबन्धों के 
अनुरूप होते हैं। किन्तु इतिहास का शअ्रध्ययन बताता है कि जगत्‌ के अनेक महान 
धाभिक आन्दोलनों के पीछे उत्पादन-क्रिया में कोई महत्वपूर्ण परिवर्तंत का दर्शव नहीं 
होता । उदाहरणार्थ बौद्धधर्म का श्रान्दोलन किसी महान्‌ उत्पादनात्मक परिवर्तन, जैसे 
दासप्रथा से सामन्‍्तप्रथा या कृषक दासप्रथा आ्रादि में रूपाव्तर की अ्रनुरूपता में नहीं 
हुआ था । इसलाम के उद्भव के पूर्व भी किसी महान्‌ उत्पादनात्मक या आ्िक 
परिवर्तत का आभास नहीं मिलता। इसका तात्परय यह नहीं है कि वातावरण या सामा- 
जिक परिस्थिति के प्रभाव की हम उपेक्षा कर रहे हैं। किसी धर्म को सफलता मिली 
या कोई धर्म लुप्त हो गया, इसमें ऐतिहासिक परिस्थितियों का महान्‌ प्रभाव है। 
बौद्धधर्म, जैनधर्म और आजीवक सम्प्रदाय ग्रथवा कापिलमतावलम्बियों के तुलनात्मक 
ऐतिहासिक अध्ययन से यह बात स्पष्ट हो जाती है। किन्तु धामिक आन्दोलनों के 
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पीछे किसी उत्वादन-प्रक्रिया के कारणात्मक कारकत्व का स्वीकार हमें अभीष्ट नहीं 
है। आर्यसमाज, ब्रह्मममाज या रामक्ृष्ण आन्दोलन के पीछे उत्पादनत्रिया- सम्बन्धी 
कोई रूपान्तर कार्य नहीं कर रहा था। धर्म का उद्धूब प्रकृष्ट भहात्माश्ों और 
तत्त्वदर्शी पुरुषों की व्यवसायात्मिका वृद्धि में होता है और ऐतिहासिक परिस्थितियों के 
भ्रनुरुप ही धामिक शिक्षाओं और आ्रान्दोलनों को साफलय मिलता है। इतिहास में 
: ऐसा भी देखा गया है कि अनेक देशों में उत्पादन-प्रक्रिया समान रहने पर भी उनका 
द धामिक विकास भिन्न-भिन्न प्रकार का होता है। उदाहरणार्थ, मिख्रदेश, बाबुल और 
प्राचीन यूवान तीनों में दास-प्रथा वर्तमान थी ; किन्तु इनके धार्मिक बिश्वासों में महान्‌ 
भ्रन्तर है । 

मास प्रोटेस्टेल्ट मत को पूजीवाद के पूर्णतः: अनुरूप मानता था ; क्योंकि इसमें 
भावमूलक मानव का विचार पाया जाता है। मार्कसा के मरने के बाद पजीवाद और 
प्रोटेस्टेन्ट तथा काल्विनवाद के पारस्परिक सम्बन्धों के विषय में अनेक अनुसंधान हुए 
है। माक्स वेबर तथा सोम्बार्ट ने पूंजीवाद के पीछे वर्तमान आदर्शों तथा श्रेयों के 
श्रनुसंधान का महान्‌ प्रयास किया है। वेबर, ऐतिहासिक भौतिकवाद की आलोचना 
करते हुए ऐसा मानता है कि धामिक श्रेयों की उपेक्षा मार्क्सवाद की भूल है। विक- 
सित प्‌ जीवाद में कार्यकरणात्मक स्वतः प्रसूत वृत्तियां होती हैं जो व्यवितगत पजी- 
पतियों को पब्नुप्रेरित करती हैं; क्योंकि उनके अ्रनुकुल॒ आथिक कार्यों पर ही उनकी 
सुरक्षा आश्रित होती है। विकसित पूजीवादी व्यवस्था में आशिक क्रिया की भनुप्रेरणा- 
शक्ति के विषय में मार्क्स और मास वेबर में एकमत्य है। किस्तु प्रारम्भिक-प्‌जीवाद के 
निमित्त प्रोटेस्टेन्ट मतों और सम्प्रदायों-उदाहरणार्थ बैपटिस्ट, कैल्विनवादी, के कर, 
मेथोडिस्ट आदि के--द्वारा प्रचारित ऐहलौकिक तपोभावना, माक्स वेबर के मत में 
आवश्यक थी। ऐहलौकिक तपोभावना आर्थिक कर्मों से प्रोत्पन्ष धनराशि को ईद्वरा- 
नुग्रह का चिह्न मानती है। यह परियग्रह का समर्थन करती है और इस प्रकार ग्र्था- 
नुसधानकारिणी क्रिया तात्पय॑वती और फलवती बनती है। किन्तु यद्यपि नैतिक और 
धामिक श्रेयों को एकमात्र, पूंजीवाद का कारणभूत वेबर नहीं मानता है तथापि उसका 
निश्चित विश्वास था कि प्रोटेस्टेन्ट आचारशास्त्र पूजीवाद को उत्पन्न करने में एक 
अ्रचण्ड आधार था। वेबर का आंशिक खण्डन करते हुए भी अर्थशास्त्री सोम्बार्ट आर्थिक 
क्रिया में अर्थव्यवस्था और उपकरण के अतिरिक्त आशिक श्रेय श्र्थात्‌ मूलभूत आदशों 
का महत्त्व प्रकृष्ट रूप से स्वीकार करता है। मास की इस स्थापना के--कि प्रोटेस्टैन्ट 
वर्म का मानव-सम्बन्धी विचार पूजीवाद के पूर्णतः अनुरूप है--विपरीत हम 
देखते हैं. कि लूथर, मेलांकथन आदि का धार्मिक पुनरुद्धार-प्रान्दोलन जर्मनी में हुआा 
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जो पूजीवादी दृष्टि से अविकसित था और इंगलैण्ड श्र इटली के नगरों में नहीं, 
जो जर्मनी की अपेक्षा पूजीवादी दृष्टि से बढ़े-चढ़े थे। काल्विममत का प्रक्ृष्ट रूप 
भी स्काटलैण्ड में व्यवत हुआ जो प्‌जीवाद की दृष्टि से उस समय अविकसित था। 
दूसरी ओर, पश्चिमी देशों के साथ राजनीतिक संघर्ष के कारण भारत, रूस और 
जापान में भी पूंजीवाद का विकास हुआ; किन्तु इन देशों में प्रोटेस्टेन्ट मत का प्रभाव 
नहीं है। कृषकदासप्रथा के समय के रूस और १जीवादी रूस में किसी प्रकार का 
धामिक परिवर्तन नहीं देखा गया। अ्रतः अर्थव्यवस्था का प्रकाशन या छायाचित्र धर्म 
को मानना ठीक नहीं है 

दार्शनिक राजनीतिशास्त्र धारमिक वृत्ति को मौलिक और मानव-हृदय में वर्ते- 
मान मानता है। इतिहास के अनेक उदाहरण इसका समथथन करते हैं । ईसाई घर्म- 
शहीदों का बलिदान, सिक्‍ख गुरुश्नों का आइचयकारी त्याग, लेखराम, श्रद्धानन्द आरादि 
का बलिदान, बताता है कि अनेक देश और काल में धर्मभावना को मौलिक मानने 
के उदाहरण प्राप्त हैं। धर्मशहीदों की गाथाओ्नरों से इतिहास तेजस्वी बनता हैं। राज- 
पूत बीरांगणाओं का मध्ययुग में विस्मयकारी आत्मबलिदान इस बात का ज्वलंत प्रमाण 
है कि अनेक अवसरों पर धामसिक अनुप्रेरणा, आथिक और राजनीतिक स्वार्थों और 
प्रलोभनों पर विजय पाती है। वित्तैषणा के त्याग से ही धर्मवृत्ति विकसित होती हे। 
लगातार तीन हजार वर्षों तक मभयंक्रर अत्याचार और कष्ट का सामना करते हुए 
भी यहूदियों ने अपने धारमिक नेताओं और पैगम्बरों के संदेश को बनाये रखने की 
कोशिश की है। भारतीय संस्कृति ने सव्वेदा ही सांसारिक सुखभोग और एषणा- 
तुष्टि को धर्ममर्यादा के सामने तुच्छ माना है। अतएव धामिक वृत्ति और धामिक 
क्रिया को आनुषंगिक और झाथिक तथा उत्पादनात्मक वृत्ति को मौलिक मानने के 
लिए कोई ऐतिहासिक और मनोवैज्ञानिक प्रमाण उपलब्ध नहीं है। धर्म के खण्डन में 
कभी-कभी माक्संवादी आवश्यक मर्यादा का उल्लंघन कर जाते हैं। लेनिन का विचार 
था कि टाल्सटाय का साहित्य, पूंजीवाद के विरोध में पितुमूलक ग्रामीण सभ्यता के 
पक्ष में प्रतिक्रिया उपस्थित करता है! । टाल्सटाय के साहित्य में जो यथार्थवाद व्यक्त 
हुआ है और प्‌ जीवादी सभ्यता का जो नग्न चित्र दिखाया गया है, उसका समर्थन करता 
हुआ भी लेनिन टाल्सटाय के नीतिधर्म का उपालम्भ करता है । स्मरण रखना 
चाहिए कि टाल्सटाय के इस नीतिधर्म का ही महात्मा गांधी पर प्रभाव पड़ा थाः। 


अन्न. 





१. ७0, शत 00॥, हि 
२. ॥,60 708009, 786 ४4० ९ (०६ रा॥ंक 200; 4 /४ 
(70508 0 07०. 


४० - राजनीति और दर्शत 


लेनिन ने कहा है कि टात्सटाय राजकीय पादरियों के स्थान में नैतिक विश्वास को 
पादरियों को प्रतिष्ठित करता चाहते हैं और यह उनका अश्रत्यन्त वृणित प्रकार की 
पादरीशाही प्रचलित करने का प्रस्ताव है' । अपने कथन के समर्थन में कोई यक्ति 
लेनिन ने नहीं दी है। स्पष्ट हैं कि एक मतविशेष से अपनेकों बाँध देने के बाद 
तिष्पक्षपात होकर अन्य विचारकों का अ्रनुशीलन करना श्रत्यन्त कठिन हो जाता है । 
धर्म की जिस महती भावना ने पतनोन्मुख टाल्सटाय को शांति दी और विलासी 
युवक को ऋषि बताया, उसका सम्प्रदायमदान्ध लेनिन की दृष्टि में कोई महत्त्व नहीं: है। 


(रे 


मानव जीवन को श्रादर्शयुक्त और नैष्ठिक बनाने में हम धर्म का महत्त्व स्वीकार करते हैं। 

.. प्रजातंत्रीय व्यवस्था में धर्म और धार्मिक आन्दोलनों के प्रति क्‍या नीति व्यव- 
हार में आानी चाहिए, यह भी एक महत्त्वपूर्ण प्रइन है । प्रायः अब ऐसा विचार उप- 
स्थित किया गया है कि राज्य का किसी धर्मविशेष से कोई सम्बन्ध नहीं रहना 


चाहिए* । यूरोपीय धामिक सुधार-श्रान्दोलन के बाद कई देशों में, पोपष के स्थान 
एयतित+ज+............._ 


बम 


१, ,6770, 'भृ्‌ ९० प0880ए 88 & 77707 06 ॥]९ 7१।ह8$883] 6५००॥प- 
-, रणा? 40८0686॥ पृष्ठ ३६-४१ : “(9 (0 07८ शव7व, !6 5096- 
(8४ 7629॥370), 970 ६]७ (€वाए ३७३७ ता वा णत ०ए०९४ए वंतंधत 
० 79, (5 06 00067 गै87त, #१ हदंत््त्वद) ९/ 626 07 ॥0 
॥7056 60778 68 ६2825 टाएरआड 70 ॥/6 ८0077, /८(७700-४0 क्षय 
0 76806 [76 ०#ल॑०] ४4८ [70४8 99 77768(8 ०7 ॥770॥9)] 
५0९४०, ३,6., +76 ८यप्ए (०00 ० 6 ग्राठ80 5प906, 2४० 
(96766076 (6 7708( 696टकीाए ]08056776 घिंतव ० टाल्लट३- 
वीडा , रत. 4 050ए 88 ६ 70[2९८0 तांइ0 ८02 76९७ 70८१[9८8 
0 ६6 इबएगधं0ा ० गपाय्रद्रायए 48 फालाटए 47 प४ 79--.830 
(0676076 ॥086 किप्थ्ंधा बाते गिल॑ंशए “८ [0]809/878 (४|० 
30७४ (0 (78070 773, 06 एटएए ७४€०६६७६ 2ंदं८ ८॥ ॥8 
(63८79 उप्0 & ((087793 87९ (070 प8॥/9 (0०770677]9 0 06.?? 
१. सामाजिक प्रवृतियों के दृढ़ीकरण के लिए रूसो ने एक नागरिक प्म का 
विचार प्रस्तुत किया। उसके निम्नलिखित सूत्र थे:--- क्‍ 
(क) एक शक्तिशाली करुणामय ईइवर की सत्ता में विश्वास | 
([ख) भविष्य-जीवन में विश्वास ((]0 [06 [0 (0म्र८) 
(ग) न्यायशीलों को और अन्यायकारियों को वैमश: आनन्द और दण्ड मिलेग , 
इसमें विश्वास । आह 
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में राजा ही, धर्मनेता बन बैठा। इंगलैण्ड में आठवें हेनरी ने यह परम्परा स्थापित 
की । यूरोप के तीस-वर्षीय युद्ध के बाद यह प्रस्ताव रकखा गया कि जो धर्म राजा 
का हो, प्रजा भी उस धर्म को हीं माने । किन्तु इतिहास ने अनेक बार इस प्रस्ताव 
को भ्रामक और असिद्ध प्रमाणित किया है। यूरोप-विजयी नेपोलियन को भी फ्रांस 
की प्रजा को सन्‍्तुष्ट करने के लिए रोमन कैथोलिक चर्च से समझौता करता पडा। 
धीरे-धीरे यूरोपीय समाज में सहिष्णुता की नीति का अवलम्बन किया गया। सन्‌ १ ५६ ६ 
ई० में हेनरी चतुर्थ ने नावटिज का अनुशासन जारी कर फ्रांसीसी ह्यूरान सम्प्रदाय को 
बहुत नागरिक और धार्मिक स्वतंत्रता प्रदान की | सन्‌ १८१९ ई० में इंगलैण्ड ने रोमन 
कैथोलिक लोगों को नागरिकता का अधिकार प्रदान किया । धारभमिक सहिष्णता के 
विकास में अनेक शक्तियों का साहारय है। विज्ञान और तकंणात्मक तथा भौतिक- 
वादी दर्शन के विकास से धर्म के प्रति जो कट्टरपन और मल्लापन की भावना थी, 
उसमें बड़ी कमी हुई है । सृष्टिशास्त्र और तुलनात्मक इतिहासश्ञास्त्र के विकास ने 
धर्ग्रस्थों में वणित अनेक बातों को अ्रसंगत सिद्ध कर, उदारवाद की वृद्धि की है। 
तुलनात्मक समाजश्ञास्त्र के विकास के साथ अन्य सभ्यताओं का ज्ञान प्राप्त हुआ है 
और दूसरों की प्रथाओ्रों, परम्पराश्ों आदि को सहानुभूतिपूवंक समझने की प्रवृत्ति 
का उदय हुआ है। अठारहवीं और उल्नीसवीं शताब्दी में ऐसे विचारक उत्पन्न हुए 
हैं जिन्होंने कर्मकाष्डात्मक और विश्वासमुलक धर्म के स्थान पर आध्यात्मिक अ्नु- 
भूति को प्रश्नय दिया है । भारतवष में परमहंस रामक्ृष्ण, विवेकानन्द, दयानन्‍द, 
महात्मा गांधी, अरविंद आदि ने धर्म को मानसिक उदाराशयता को प्रदान करनेवाली 
अनुभूति के रूप में समझने को कोशिश की है। गांधी का आश्रम संसार में 
पहला स्थान था जहाँ संसार के प्रत्येक धर्मग्रन्थ से उद्धरण पढ़े जाते थे। अमरीका में 
विश्व धर्मों का महान सम्मेलन या संसद बुलाया गया।. इन प्रचारकों और गओआ ान्‍्दो- 
लगों के फलस्वरूप समस्त संसार में ऐसी लहर फैल गई कि धर्म का असली तात्पर्य 
उस समग्रग्राहिणी व्यापक ग्रनभति से है जो मानव के हादिक और बौद्धिक अभ्यदय 
का पथ है, न कि कर्मकाण्डविशेष से। आज संसार में अनेक आथिक और राजनीतिक 





कक 


(घ) सामाजिक अनुबन्ध और विधियों की पवित्नता में विद्वास । 

(७) अगसहिष्णता का निराकरण। 

दार्शनिक राजनीतिशास्त्र की यह स्थापना है कि धर्म एक विराद श्रेय है और 
इससे सामाजिक कल्याण की संसिद्धि होती है। किन्तु सामाजिकता की प्रवधन 
के लिए ही नागरिक धर्म की उदभावना का प्रस्ताव इसकी दृष्टि में 
कृत्रिम है । हे 
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प्रश्न उपस्थित है और मध्ययुगीन, यूरोप, भारत और अरब में धामिक 
प्रश्नों का जो प्राय: एकमात्र साम्राज्य था, उसकी परिसमाप्ति हो चली है। धाभिक 
प्रश्न श्राज बहुत महत्त्वपूर्ण नहीं समझे जाते हैं। धामिकता के प्राचीन गढ़ भारतवर्ष 
में भी आज राजनीतिक और आशिक अभ्युदय का मार्ग ही प्रशस्त समझा जाता है 
और धर्म कम फंशनेबुल/ हो गया है। इस प्रकार स्पष्ट है कि सहिष्णुता आज 
के यग की आवश्यकता हो गई है। अ्रब कोई देश यदि देवराज्य के नाम पर राज्य 
प्रौर धर्मविशेष का सम्बन्ध स्थापित करना चाहे तो हम उसे प्रतिक्रियावादी समझते 
हैं। अतः जिस धामिक सहिष्णुता का सन्देश भगवान्‌ बुद्ध, अशोक, जान लौक और 
विबेकानन्द तथा गांधी ने दिया है ,. वह आज की समस्याओ्रों के समाधान के लिए 
उपयोगी है । यद्यपि इंगलैण्ड में अभी राज्य द्वारा संचालित ऐंगलिकन चर्च वर्तमान 
है, तथापि यूरोपीय और अ्रमरीकी देशों . ने धर्मनिरपेक्षता और सर्वधर्मसहिष्णुता की 
नीति का अ्वलम्बन किया है। अभी भी इस नीति का व्यवहार में पूरा पालन 
नहीं होता है। संयुक्त राज्य अमरीका में ञ्रभी भी यहूृदियों के प्रति घोर विद्देष और 
भेदभाव की नीति का यद्यपि अ्वलम्बन होता है, तथापि सिद्धान्तरूप में यह मान लिया 
गया है कि प्रजातंत्रीय समाज को किसी धामिक आन्दोलन से कोई सम्बन्ध नहीं 
रखना चाहिए। हाब्स तथा स्पायनोजा का ऐसा प्रस्ताव था कि राज्य को चर्च के 
ऊपर नियंत्रण करना चाहिए। गअ्रशोक के धर्मलेखों से मालूम पड़ता है वह बौद्धसंघ 
पर आंशिक नियंत्रण रखता था; किन्तु आज प्रजातंत्रीय समाज के अनुरूप यही ठीक 
है कि धर्म को नागरिकों का वैयवितक विषय माना जाय। 

किन्तु धर्मनिरपेक्ष राज्य को भी शांति और सुरक्षा के नाम पर यदाकदा धामिक 
प्रश्नों में हस्तक्षेप करना ही पड़ेगा। विश्वास और अनुभूति का सम्बन्ध मानव की 
रागात्मिका वृत्ति से है। धर्म के उस रूप में राज्य कोई दखल नहीं दे सकता । 


ष्जू्‌ 
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किन्तु धर्म के नाम पर सामाजिक कुरीतियों, उदाहरणार्थ -बहुपत्नीत्व या बहुपतित्व या 
नरहत्या आदि को कोई राज्य नहीं सह सकता। राज्य और धार्मिक आन्दोलन के । 
सम्बन्ध का बड़ा बृहद्‌ रूप तब उपस्थित होता है जब कोई मनुष्य या कोई गिरोह 
धर्म के नाम पर युद्ध नहीं करना चाहता। प्रथम और द्वितीय महासमर में प्रजा- 
तंत्रीय देशों में अनेक मनुष्य इसलिए कारगार के अन्दर रक्‍्खें गये;. क्योंकि राज्याज्ञा 
के प्रतिकूल उन्होंने युद्ध में जाने से इनकार कर दिया । इस सम्बन्ध में केवल यही 
कहा जा सकता है कि जिसे सिद्धान्ततः अहिंसा में विद्वास हो, उसे युद्धक्षेत्र में बल- 
प्रयोग के ढवारा भेजना किसी भी सभ्य राज्य के लिए लज्जा का विषय है। किन्तु 
राजकीय सुरक्षा का यह तकाजा है कि ऐसा मनृष्य सचमुच में अहिसक हो । खतरे 
से बचने के लिए अहिंसा का आश्रय लेना, इस नीति को राज्य नहीं सह सकता। 
धमेनिरपेक्षता की नीति का आश्रय लेते हुए भी, धार्मिक संस्थाओं की सम्पत्ति के 
सम्बन्ध में यदा-कदा राज्य को हस्तक्षेप करना पड़ेगा। केवल व्यक्तिगत सम्पत्ति के 
अधिकार का आश्रय लेकर सम्पत्ति का घोर संग्रह करना प्रजातंत्रीय सामाजिक न्याय 
के प्रतिकूल है। राज्य को यह भी देखना है कि धर्म के नाम पर किसी असमाजो- 
चित कार्य में धारमिक सम्पत्ति का अपव्यय तो नहीं होता है। अतः प्रजातंत्रीय राज्य 
की यही नीति हो सकती है कि जहाँतक अनुभूति और वृत्ति का सम्बन्ध है, उसे 
धर्म में हस्तक्षेप नहीं करना चाहिए, किन्तु जहाँ तक धार्मिक संस्थाग्रों का प्रइन हैं, 
वहाँ उनके आच्तरिक प्रश्नों में हस्तक्षेप न करते हुए भी राज्य को उनके संस्थात्मक 
रूप का प्रदन झ्ाने पर, जैसा वह अन्य संस्थाओ्ों से व्यवहार करता है, वैसा ही 
कार्य करना होगा। द 

राज्य को धर्मनिरपेक्ष रखना आज के युग की माँग है। जिस. श्रकार अन्य 
क्षेत्रों में विचारस्वातंत्य की आवश्यकता है, उसी प्रकार धा्िक क्षेत्र में भी। किन्तु 
धर्मनिरपेक्षता के नाम पर पाठशालां में नैतिक और धार्मिक शिक्षण को हटा देना 
में अ्रसंगत मानता हूँ | यह कहा गया है कि धांमिक और नैतिक शिक्षा घर पर 
: मिलनी चाहिए; किन्तु यह अ्पूर्ण है। शिक्षा और राज्य के सम्बन्ध पर मीमांसा 
करते हुए प्लेटो ने बताया है कि राज्य की रक्षा करने के लिए सुयोग्य निष्णात नाग- 
रिकों की श्राववरयकता है। इसके लिए कुमारावस्था में तेजस्वी बनानेवाली वीर- 
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गाथाओ्ों और धरमंशिक्षाओं की आवश्यकता है। भारतवर्ष ने सवंदा आदर्शवाद को 
प्रधानता दी है। प्रारम्भिक अवस्था में धर्मशिक्षा नहीं देने से राम, भीष्म, क्रृष्ण 
शंकर, दयानन्द, गांधी आदि की जो अक्षुण्ण सांस्कृतिक परम्परा इस देश में रही 
हे, वह समाप्त हो जायगी । भारतवर्ष और जगत्‌ के लिए वह दुरदिन होगा। मैं धर्म 
के नाम पर किसी मतवाद का प्रचार नहीं चाहता हूँ । धर्म का अर्थ है--नैतिक 
आध्यात्मिक मानववाद का पोषण । में समझता हूँ कि धम्मपद और भगवदगीता इस 
कार्य के लिए पर्याप्त हैं। स्‍्कलों में कल्याणकारिणी मानववादपोषिणी धामिक और 
नेतिक शिक्षा मिलने से चरित्र, नैतिकत आदि की पुष्टि' होगी। प्राचीन भारतीय 
शिक्षा का आदर्श था--ब्रह्मचर्य । अ्रथर्ववेद में कहा हा है ब्रह्मबचर्येंण राजा राष्ट्र विर- 
भति । ' कौटिल्य के श्रर्थजास्त्र में कहा है--श्रुतादि प्रज्ञोपजायते प्रज्मया योगो योगा- 
दात्मवत्तेति विद्यासामथ्यंम्‌ ।! कौटिल्य ने विद्या और विनय को राजकीय शक्ति का 
मूल माता है। अ्रतः प्रजातंत्रीय राज्य व्यवस्था में चारित््यवर्डधक, नागरिकतापोषक 
श्रादशवाहक, नैतिकतामूलक धामिक शिक्षण का आरम्भिक स्‍्कलों और पाठ्गालाओं 
मे प्रबन्ध अ्रवध्य होना ही चाहिए। 


वसा का व्यापक और उदात्त स्वरूप है। इसके व्यावहारिक और क्रियात्मक 

“ये का सम्बन्ध राजनीति से भी है। सामाजिक श्ञांति, सुरक्षा और व्यवस्था के वाम 
7९ राज्य उाचत अंश तक धाभिक संस्थाओं का नियंत्रण कर सकता है। किन्तु 
जहा तक धर्म के दाशनिक और अनुभवात्मक पक्ष का सम्बन्ध है, वहा तक वह राज्य 
रे व्यवस्था से स्वतंत्र है। राजकीय दण्डशक्ति का आधार लेकर वैज्ञानिक और 
दाशनिक प्रश्नों पर निश्चयात्मक निर्णय प्रकट करना उपहासास्पद है। स्वतंत्र विवे- 
चनं-वुद्धि से ही दर्शन की उन्नति सम्भव है। वैयवितक अनुभति का जहां तक सम्बन्ध 
है, वह निजी और व्यक्तिसापेक्ष है। धर्म का प्राण है-- परमार्थशाधिका आध्यात्मिक 
अनुभूति की प्राप्ति। रूपान्तरकारिणी भ्रनभति के अभाव म धर्म वाग्जाल और दाब्दा 
3 जप का झूप धारण कर लेता है। किस्तु इस अ्रनुभति का प्रदेश राज्य का अगन्तव्य 
है । अतः धर्म के सैद्धान्तिक और आनभततिक प्रदेश से राज्य का कोई सम्बन्ध नहीं 
। जह.तक धर्मविशेष को माननेवाला समुदाय सामहिक रूप से कोई कार्य करता है, 
हाँ तक राज्य से उसका सम्बन्ध हो सकता है। 


वम- के प्रश्न की मीमांसा करते हुए हमें राजनीति और दर्शन की समन्वय 
शालता का ज्ञान होता है। दाशनिक राजनीसिशास्त्र का आधारभत सिद्धान्त है, 
ध्यात्मिक मानववाद । मानव केवल भौतिक और रासायनिक तत्त्वों का संघातमात्र 

. नहीं, अपितु चिन्मयतत्त्व का विलक्षण प्रतिनिधि है। इसी चेतन मानव को लक्ष्यभत 
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कर, उसकी पूर्णतम परिपाकावस्था की प्राप्ति के निमित्त, दार्शनिक राजनीतिशास्त्र, 

प्रजातंत्र और सामाजिक न्याय की व्यवस्था समाज में करना चाहता है। विराद श्रेयों 
का पूर्णतः क्रियान्वयन हो सके, इसके लिए श्रपेक्षित है कि मानव को की और 
ज्ञानयोग की शिक्षा मिले। कर्मयोग और ज्ञानयोग के समन्वय का आदर्श ही स्वस्थ सशक्त 
समाज की रचना कर सकता है और मानव को भी उदात्ततर जीवन का दर्शन 
करा सकता है। जेसे-जेसे मानव व्यवसायात्मिका बुद्धि का अनुसंधान करेगा, वैसे 
वैसे अहंभाव का अवसान होगा और इस प्रकार सामाजिक लोकयात्रा के विध्न 
समाप्त होते जायेंगे । केवल उत्पादनराशि को बढ़ाने से ही प्रश्नों का 
समावान नहीं होगा। मनृष्य की अतिरंजित और अपरिमाजित एषणाश्रों का नियन्त्रण 
अवश्य करना होगा । स्वस्थ समाज की रचना का प्रश्न कोई स्वतंत्र प्रझन है नहीं । मानव के 
जीवन-सुधार और सामाजिक परिष्कार, दोनों अन्योन्याश्रित हैं। इस प्रकार स्पष्ट है कि 
दाश-क राज-नीतिशास्त्र हमारे सामने एक सर्वतोभावेन पुष्ट, व्यापक, सम, विराट श्रेय 
उपस्थित करता है । आध्यात्मिक नैतिक मानववाद का पोषण कर यह हमारा तुच्छ भौतिक- 
वाद से चराण करता है। सामाजिक और नैतिक श्रेयों का उत्कृष्ट महत्त्व प्रतिपादन 
कर निरा लोकोत्तरवाद और प्रत्ययवाद से भी यह हमें म्‌वित प्रदान करता है। दर्शन 
का जो व्यापक अर्थ हमने किया है, वह भारतीय संस्कृति की समग्रदर्शिनी दृष्टि से 
प्रभावित है। भारतीय ग्रार्यों की संस्कृति सर्वेदा विशालता और व्यापकता को प्रश्नय 
प्रदान करती है | विचारों का दमन और सैद्धान्तिक एकत्रवाद इसको कदापि अभीष्ट . 
नहीं है । राज्य और संस्कृति के क्षेत्र में इसने सर्वदा व्यवधान उपस्थित रक्‍्खा है। 
राज्य का संस्कृति का वाहक बनना होगा। राज्य को संस्क्ृति का परिचालक और 
. नियंत्रणकर्ता मानना संस्कृति का हंनन करना होगा। सर्वविध स्वतंत्रता की प्राप्ति 
ही आर्य संस्कृति का परमोहेश्य है। संस्कृति का परम लक्ष्य है--सर्जनात्मिका स्वतत्रता 
का परिषोषण। संस्कृतिप्रश्रमयसमन्वित स्वतंत्रता का आध्यात्मिक नीतिसान्‌ मानव के 
 बचावेगा। मानव-उल्नति का स्रोत आध्यात्मिक है। मानव की परिनिष्णात तकणा- 
शील बुद्धि जब निष्काम भाव से विराट्‌ श्रेयों को चरितार्थ करेगी तब शासनतंत्र 
निर्मेल आद्शों से यक्त होगा। पद और वित्त की एषणा से ऊपर उठकर, मानव- 
कल्याण को सिद्ध करने के लिए, ज्ञान और विज्ञान का नैतिकीकरण और आध्यात्मिकी- 
करण करना होगा। दाशंनिक राजनीतिश्ञास्त्र का यही महान्‌ सन्देश है। यह परम 
निर्भयता का मार्ग है। द | 
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मु 


परिषद्‌-प्रकादनों पर बहुमूल्य सग्मतियाँ 
थोड़े-से ही समय में परिषद ने आशातीत सफलता प्राप्त की है। विशेष 
महत्व की बात यह है कि परिषद्‌ के उद्देश्य उसकी उदार वृत्ति और व्यापक दृष्टि के 


द्योतक हैं। इसके द्वारा हिन्दीसाहित्य सर्वा गपृर्ण होगा और सच्चे साहित्य को प्रोत्साहन 
मिलता रहेगा। “आचार नरेन्द्रदेव 


आपकी पुस्तकों को देखकर प्रसन्नता होती है और गव॑ भी होता है। आप हिन्दी 
के भण्डार को सर्वा ग-सम्पन्न बनाने का काम जिस सफलता से कर रहे हैं, उसको देखकर 
यह विश्वास होता है कि शीघ्र ही हमारा वाडः मय ऐसे स्तर पर पहुँच जायगा कि किसी को 
उसपर आक्षेप करने का साहस न हो सकेगा । “:डक्टर सम्पूर्णानन्‍्द 

परिषद्‌ ने ग्रन्थ-प्रकाशन के जिस आयोजन का श्रीगणेश किया है, यह देश-भर में निस्सन्देह 
अनठा है। देश की. ज्ञानगरिमा और उच्च शिक्षा की आवश्यकता की पृत्ति के लिए, यह 
ज्ञानदान की शास्त्रीय विवेचनात्मक परम्परा का-ठोट का-धन्धा कोई भ्रन्य प्रकाशक कर 
भी तो नहीं सकता । इन पुस्तकों के प्रकाशन से 'बिहार-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌! एक विद्यापीठ 
बनती चली जा रही है । प्रभु करे, बिहार. की ज्ञान-साधना' तथा आपका सम्मिलित यज्ञ 
उत्तरोत्तर उन्नत, विस्तृत तथा सफल हो । --(कर्रंवीर'-सम्फादक) माखनलाल चतुर्वेदी 
.. आजकल कुछ विरोधियों के द्वारा यह बात कही जाती है कि हिन्दी में ऊँचे साहित्य की 
न्यूनता है। ऐसी बातों का उत्तर हमें विवाद करके नहीं, विनयपूर्वक ऐसे कार्य करके 
ही देना है, जैसा कार्य बिहार-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌ कर रही है । ऐसे प्रकाशनों से कोई भी 


साहित्य गौरवान्वित हो सकता है । -“राष्ट्रकवि मेथिलोशरण गुप्त 
हिन्दी के प्रत्येक पुस्तकालय, शिक्षालय और गध्येता के पास परिषद्‌ के प्रामाणिक ठोस 
और उपयोगी सदग्रन्थों का रहना अति आवश्यक है।. ->मासिक 'तया समाज” (कलकत्ता) 


आशा है कि परिषद्‌ अपने प्रकाशनों से भारतीय वाडः मय की प्रतिष्ठा बढ़ायगी । 

-“डा० सुनीतिकुमार चाटर्ज्या 
परिषद्‌ की ग्रन्थ-निधि देखकर चित्त गदगद्‌ हो गया । --डा० वासुदेवद्वरण श्रग्रवाल 
महत्त्वपूर्ण ग्रन्थों को प्रकाशित करके परिषद्‌ ने हिन्दी के पाठकों और अनुसंधान-विद्यार्थियों 

के प्रति बड़ा उपकार किया है। इस समय हिन्दी की जो सेवा परिषद्‌ से हो रही है, वह 


अद्वितीय और मुक्तकण्ठ से सराहवीयहै। -“डा० न्रिलाकौनाथ दोक्षित 
बिहार राष्ट्रभाषा की ठोस सेवा कर रहा है। --प० रामनरेदश त्रिपाठी 
परिषद्‌ राष्ट्रभाषा की जो सेवा कर रही है, उसकी भूरि-भूरि प्रशंसा करते हुए हर्ष 
होता है। , “जडा० अ्रमरनाथ झा 


परिषद्‌ निश्चय ही देश की एक प्रधान संस्था बनेगी और उसके द्वारा उपयोगी कार्य होंगे। 


जहाँ हिन्दी की भ्रन्य संस्थाएँ आपसी मतभेद से खिन्न हो रही हैं, वहाँ परिषद्‌ ने नया आदर्श 
श्ौर नया संदेश दिया है । -“ड[० रासमकुमार वर्मा 


परिषद्‌ के प्रकाशव अभूतपूर्व हैँ । बिहार वत्तंमान में राष्ट्रभारती की जो श्रीवृद्धि कर 
रहा है, वह औरों के लिए अ्रनुकरणीय है । ““मनाचायय सनिकान्त सागर 


। कि । ) 
'हिन्दी-साहित्य का आदिकाल 
भारतीय वाहुमय के प्रकाण्ड विद्वान लेखक ने अपने संस्कृत-अ्रप अंश साहित्यों तथा _ 
भाषाओं के विशिष्ट ज्ञान तथा परम्परा-शोधक ऐतिहासिक दृष्टि का पूर्ण मनोयोग के 
साथ सद्पयोग किया है और उसके परिणामस्वरूप जो अ्रध्ययन प्रस्तुत किया है, वह 
निसस्‍्सन्देह अत्यन्त उपादेय है। यह ग्रन्थ हमारे आदिकाल के संबंध में अनेक समस्याग्रों 
का समाधान करता है, अनेक महत्त्वपूर्ण रहस्यों का उद्घाटन करता है, और उस बीहड़ 
में प्ररेश करने के लिए नवीन सरणियों का निर्देशन करता है । --डा० नर्गस्द्र 

गा रे पा 

(विश्वधमं-दशन 
धर्म और दर्शन के इतने व्यापक क्षेत्र की एक हो स्थान पर सामग्री प्रस्तुत करनेवाली 
हिन्दी में यह अपने ढंग की सर्वप्रथम पुस्तक है। -मासिक 'कल्पन, , हंदराबाद (दक्षिण ) 

हु + हू ॥। दे 
'हुषंचरित : एक सांस्कृतिक अध्ययन 
डा० वासुदेवशरण ने तत्कालीन समाज और संस्कृति का इन ढाई सौ पन्नों में एक 
संजीव चित्र खोंचा हूँ जा देखते ही बनता है। इस प्रकार का अ्रध्ययन अंग्रजी आदि 
विश्वविख्यात भाषाग्रों में भी प्राप्त नहीं है, अन्य भारतीय भाषाओं का तो कहना ही 
क्या ! --ड० बाबराम सवसेना 
थ्‌ ैँ 
द साथवाह 
हिंदी में अपने विषय की यह अद्वितीय पुस्तक है। भारत के सुप्रसिद्ध पुरातत्त्वज्ञ 
लेखक ने भारत और विदेशों के भी प्राचीन साहित्य का गहरा अध्ययन' कर के हमें 
ग्रनेक ज्ञातव्य बातें बताई हैँ। पुस्तक से हमें मालूम होता है कि प्राचीन काल में किस 
प्रकार भारतीय 'सार्थ” अनेक कठिनाइयों को भोगते हुए जल-स्थल मार्गों का अतिक्रमण 
करके दूर दूर तक जाते थे और भारत की संस्कृति का प्रचार करते थे ।-- पं० रामनरेश त्रिपा ठी 
'वेज्ञानिक विकास की भारतीय परम्परा' क्‍ 
इसमें भारतीय झ्राविष्का रों की गौरव-गाथा वैदिक तथा प्राचीन ग्रन्थों के प्रमाण क साथ 
प्रतिपादित है । अ्रनेकानेक यन्त्रों के साथ भ्रन्नों, ओषधियों, रस 'यनों . विविध धातुश्रोंगणित, संगीत 
शास्त्र आदि के आरवि:कारों का भी रोचक अन.षण दिया गया है ।--प्रं।० फूलदेवसहाय वर्मा 
'संतकवि दरिया : एक अनुशीलन क्‍ 

बिहार के निर्गुण संत दरिया साहब के जीवन, दशेन और साहित्य पर अनुसंधानपूर्ण 
प्रकाश डाला गया है । यह अध्ययनपूर्ण ग्रन्थ हिन्दी के अनुशीलन-द्षेत्र में एक महत्त्वपूर्ण 
देन है। का -“स रस्वती', प्रय-ग 
द “'काव्य-मी मांसा' ्ि 
. यह अनुवाद हिन्दी-पाठकों की सीमाओं को देखते हुए किया गया है। मूल इतना 
सरस और ग्रनुवाद इतना उत्तम है कि एक बार ग्रन्थ खोलने पर मन वहीं विरम जाता 
है। जहाँभी साहित्य की ऊँची कक्षाओं की पढ़ाई होती है, वहाँ ऐसे ग्रंथ की एक प्रति 
अवश्य पहुंचनी चाहिए ॥ 5 । 2 7 “ए्मासिक 'अवन्तिका , पढ़ना 
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बिहा र-राष्ट्रभाषा-परिषद्‌ के तेइस अनमोल ग्रन्थ 


हिन्दी-साहित्य का आदिकाल-- आचार्य हजारी प्रसाद ह्विवेदी । मूल्य पौने तीन रुपये । 


. यूरोपीय दर्शत--स्व० महामहोपाध्याय रामावतार शर्मा । मूल्य सवा तीन रुपये । 


| 


. हर्बचरित : एक सांस्कृतिक अ्रध्ययन--डा० वासुदेवशरण अग्रवाल । मूल्य साढ़े नौ रुपये । 
, विश्वधर्म-वर्शन--श्री साँवलिया बिहारीलाल वर्मा । मुल्य साढ़े तेरह रुपये । 


साथ्थवाह--ड।० मोतीचन्द्र | मूल्य ग्यारह रुपये। 


, वैज्ञानिक विकास की भारतीय परम्परा--डा० सत्यप्रकाश | मूल्य श्राठ रुपये। 
, संत कवि दरिया : एक अनुशीलन---ड ० धर्मेन्द्र ब्रह्मचारी शास्त्री | मूल्य चौदह रुपये । 


, काव्यमीसांसा (राजशेखर-कृत)--अनुवादक, पं ० केदारनाथ शर्मा सारस्वत । मूल्य ६।।) 
&. 


श्रीरामावतारशर्मा-निबन्धावली--स्व० महामहोपांध्याय रामावतार शर्मा । मूल्य ८।॥।) 
प्राहुृमोय बिहार--डा० देवसहाय त्रिवेद | मूल्य सवा सात रुपये। 

गुप्तकालीन मुद्राएँ--डा० अनन्त-सदाशिव अलतेकर। मूल्य साढ़े नौ रुपये। 
भोजपुरी भाषा और साहित्य--डा० उदयनारायण तिवारी । मूल्य साढ़े तेरह रुपये । 
राजकीप व्यय-प्रबन्ध के सिद्धान्त--श्री गोरखनाथ सिंह। मूल्य डेढ़ रुपया। 
रबर--श्री फूलदेव सहाय वर्मा। मूल्य साढ़े सात रुपये । 
ग्रह-नक्षत्र--श्रीत्रिवेणीप्रसाद्सिह, आइ० सी० एस० । मूल्य सवा चार रुपये । 
निहारिकाएँ--डा० गोरखप्रसाद (प्रयाग विश्वविद्यालय) । मूल्य सवा चार रुपये। 
हिन्दू धार्मिक कथाओं के भौतिक भ्रथ-- श्रीत्रिवेणी प्रसाद्सिंह, झआाइ० सी०एस० । मल्य ३) 
ईख और चीनी--श्री फूलदेव सहाय वर्मा। मूल्य साढ़े तरह रुपये। 
शेवमत--मूल-लेखक और अनुवादक डा० यदुवंशी | मूल्य आठ रुपये । 
सध्यदेश--ऐतिहासिक और सांस्कृतिक सिहावलोकन--ड० धीरेन्द्र वर्मा । मूल्य ७) 
प्राचीन हस्तलिखित पोथियों का विवरण (दूसरा खंड)-सं० डा० शास्त्री । मूल्य २।।) 
'शिवपुजन-रचनावली--शिवपूजन सहाय । पृष्ठ ४१८ | मूल्य आठ रुपये बारह आने । 
बौद्धधर्मद्शन--आचाय नरेन्द्र देव। मूल्य सतरह रुपये। 


[ एकाध को छोड़ सब॑ सजिल्द, सचित्र, कलापूर्ण आवरणयुक्‍त | 


